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१ श्रीमान्‌ सेठ भंबरीजल्ञाल जी जे पाण्डया, 
र्‌ वर्णासंघ ज्ञानप्रभावना समिति; कार्यालय, 
३» #ष्णचन्द जी जैन रईस, 
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८प »  सलेखचन्द लालचन्द जी जेच, 
४». दीपचन्द जी जेन रईसः 


१० ». चारुमल प्रेमचन्द जी जन, 

११ ५ चाव्राम मुरारीलाल जी जेल; 

१२ ,,. केवल्लराम उम्रसेन जी जेन, 

१३ , सेठ गेंदामल दगदू शाह जी जेन; 

१४ ,,  सुकुन्दलाल गुलशन्तराय जी, नई मंडी, 

१४५ , श्रीमती घमपत्नी चा० फेल्ञाशचन्द जी जेन, 
१६ , जयकुमार पीरसन जी जैन) 

१७ ५. मंत्री) जन समाज, 

श्प वाबूराम अकलंकप्रसाद जी जन, 

१९ ». विशाज्षचन्द जी जन; रहंस 


२० ,. वा० हरोचन्दजी ज्योतिप्रसाद जी, जैन, ओवरसियर, 


२१ »+  सो० प्रेमदेवी शाह सुपुत्री वा० फतेलालजी जनसंघी, 


२२ » _ मंत्राखी, द्गिम्वर जैन सहिला समाज, 
श३ ,. सेठ सागरमल जी पाण्ड्चा, 

२४७ ,,. वा० गिरनारीलाल चिरंजीलाल जी जेन 
२४५ ,, वा० राघेत्ञाल कालूराम जी मोदी 

२६ ,, सेठ फूलचन्द वेजनाथ जी जन, नई मण्डी, 
२७ ५ सुखवीरसिंदह हेमचन्द जी सराफ, 
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श्रीमान गोकुलचंद रकचंद जी गोघा॥ 

५. दीपचंद जी जैम रिटायड स॒प्रिन्टेस्डेन्ट इंजीनियर) 
,, मंत्री) दि० जेनसमाज, नाई की संडी। 

3». संचाल्तिका, दिं? जैन महिलामंडल; नमफकी मंदो, 
५. नेमिचन्द जी जैन, रुड़की प्रेस; 

७५. मब्बनलाल शिवप्रस्ाद्जी जैन; चिलकाना वाजे। 
५. रोशनलाज्ञ के? सी० जेन॥ 

हि न्ध् 

»... मोरहडमल श्रीपाल जी; जेन, जन वेस्ट 

५. चनघारीलाल निरंजनलाल जी जैन, 

५. सेठ शीतलप्रसाद जी जेन॥ 

५». दिगम्बर जेतससाज 

५». माता जी घबवंती देवी जैन राजागंज 

» त्रं० मुख्त्यारसिंह जी जैन, '“नित्यानन्द” 

». लाला महेन्द्र मार जी जेन, है 

५... लाला आदीश्वरप्रसाद राकेशकुमार जे न 

५... हुकसचंद सोतीचंद जे #) 

»  सा० मुन्‍्नालाज्ञ यादवराय जी जनः 

श्रीमती कैज्नाशबती जेन, घर प० चौ० जयप्रसाद जी 

» ६ गजानन्द गुलाबचन्द जी जेंन, बजाज 

, की. बा० जीतमल्ल इन्द्रकुमार जी जेन छावड़ा, 

» वे इन्द्रजीत जी जेन, बकील); स्वरूपनगर) 

,, क सेठ मोहनलाल ताराचन्द जी जेन वडजात्या, 
५ क चा० द्याराम जी जेत आर. एस. डी. झो. 

» >< जिनेश्वरप्रसाद अभिनन्द्लकुमार जी जेन, 


४५० ५ >< जिनेश्वरल्ाल श्रीपाल जी जेन, 


तोट:--जिन नामों के पहले & ऐसा चि 


गये हैं, शेष आने हैं. तथां जिस नामके पहले » ऐसा चि 
रुपया अभी तक कुछ नहीं आया; सभी बाकी है । 
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टेक आत्म-करातन (६६५७६ 


भध्यात्मयोगी न्यायतीय सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री शान्तमृति पृथ्य श्री मनोहरजी वर्गी 
#धटजाननद ! महाराज द्वारा रचित 


हूँ स्वतन्त्र निश्चल निष्काम | ज्ञाता द्रप्टा आतमराम ॥ टेक ॥ 


मैं वह हैं जो हैं भगवान, जो में हूँ वह हैं भगवान । 
श्रन्तर यही ऊपरी जान, थे विराग यहाँ रागवितान ॥१॥ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुस्त ज्ञान निधान | 
फिन्तु श्राशवद् खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट श्रजान ॥२॥ 


सुख दुख दाता कोइ न श्रान, मोह राग रुप दुःख की खान । 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥३॥ 


जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विप्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुँचूँ निज धाम, श्राकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 


होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम | 
दूर हटो परकृत परिणाम, 'सहजानन्द! रहें श्रभिराम ॥५॥ 


शा के का 


[धर्मप्रेमी बंघुओ ! इस आत्मकीतेनका निम्नांकित अवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों 
में भारतमें अनेक स्थानोंपर पाठ किया जाता है। आप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 


१--शास्त्रसभाके धनन्तर या दो शास्त्रोंफे बीचमें श्रोतावों द्वारा साप्ृहिक रुपमें । 

२--जाप, सामाधिक, प्रतिक्रणके अ्रवसरमें । 

३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समयमें छात्रों द्वारा । 

४---सर्येदियसे एक घंटा पूर्व परिवारमें एकन्रित वालक, घालिफा, महिला तथा पुरुषों द्वारा । 


४५--किसी भी भ्रापत्तिफे समय या अन्य समय शान्तिके श्रर्थ स्वरुचिके म्ननुसार फिसी श्र्थ, चौपाई या पूरों 
छुंदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुमों हारा | 





समयसार-प्रवचन तृतीय, चतुर्थ व पंचम पुस्तक 
(तृतीय पुस्तक) 


तमः समयसाराय स्वानुभूत्या चकासते । 
चित्स्वाभावाय भावाय सर्वेभावान्तरच्छिदे ॥ 
१-अ्रध्यात्मनाट्य--आरात्माकी पर्यायोंकी सन्‍्तति एक नाटक है। इन नाठटकोंके 
करनेवाले ही देखनेवाले हैं | वही करनेवाला है, वही देखनेवाला है। जब इस नाट्यसभाके 
आत्ममंचपर ज्ञान उपस्थित होता है, उस समय ज्ञान उपस्थित होते ही नाटक देखनेवाले 
इन श्रज्ञानी भोले संसारी जीवोंको यकायक विश्वास उत्पन्न करा देता है। जैसे--श्राप 
लोगोंने कभी-त-कभी नाटक देखा ही होगा । जब नाटक हो रहा हो, उस समय कोई ' 
अन्याय शअ्रत्याचारका सीन चल रहा हो, तव उस अन्यायकी समूल विनाश करनेवाला जब 
मंचपर उपस्थित होता है, उस समय दशेकोंको आह्वाद हो जाता है। जिस समय नाटकमें * 
यह॒प्रसंग चल रहा हो कि धवल सेठ श्रीपालके प्रति ऐसा श्रन्याय. करनेवाला है, उसे 
समय दर्शकगण चिन्तित और आराकुलित हो जाते हैं, स्टेजपर रक्षा करनेवाला देव उप॑- ' 
स्थित होता है, उस समय दशेकगरणा हफषंसे गदगद हो ताली बजाने लगते हैं और चाहते हैं. 
कि इस श्रन्यायी सेठको शीत्र दण्ड दे डाले तो अश्रच्छा है । उसी प्रकार जब मोहका नाटक 
चल रहा था, ज्ञान सामने झ्राया तो उसने सभासदोंकों विश्वास उत्पन्त कर दिया । क्‍या 
मंनासुन्दरी नाटकमें रक्षक देवने स्टेजपर आते ही रैनमझ्जूपाके ही शोकको दूर किया ? 
नहीं, अपित रेनसज्जुपाके साथ-साथ उस हृश्यको देखनेवाले उपस्थित सभासदोंकों भी 
आह्वादित किया । जब यह ज्ञान नाट्यभूमिमें' सामने आता है, उसकी भल़क देखकर ही 
दशकोंकी विश्वास जग जाता है कि अब मोहका नामोनिर्शा न रहेगा । जब ज्ञान सामने 
ग्राया तो जीव अजीवके भेदकी प्रवल हृष्टिके द्वारा ज्ञानके पहचानने वाले समन्तोंकों विश्वास 
ही गया कि हमारी रक्षा तो हो गई । इस अ्रध्यायमें वणशित आश्काश्रोंके हल करनेमें यह 
शान ही सर्वेत्न काम देता हैं। शिष्य अनेक बातोंको आचायके सामने रखकर प्रश्न करता है 
कि महाराज, जो शुभ, अशुभ भाव उत्पन्न होते हैं, इनके उत्पन्त होनेदी जो सूक्ष्म सन्‍्त- 


२ | समयसार प्रवचर तृहोय (रतक' 
तियाँ हैं, क्या वह आत्मा होगा ? शिष्य जिन्नासा प्रव॒ट वरता है. कि महाराज, क्या यह 
ग्रात्मा होगा, क्या यह आ रात्मा होगा ? तब आचार्य परभावोंका रिप्ध करते हुए परम 
पारिणामिक शुद्ध भावोंक्रों सिद्ध करेंगे। 

२-ज्ञानपात्रके आते ही आततायी मोहके हॉसले समाप्त--वह ज्ञान नादूयभुमिपर 
उपस्थित हुआ तो आते ही उसने उपसगेके बन्धन ढीले कर दिए, केवल विद्यवास ही नहीं 
दिलाया, अपितु उस मंचपर रहनेवाले झ्राततायियोंके भी होंसले बिगड़ गए और दर्शकोंकों 
भी प्रसन्‍तता हुई। जिस प्रकारसे अन्यायकों दूर करनेवाला पात्र स्टेजपर उपस्थित होता 
है, तो श्राततायियोंके हौसले ढीले हो जाते हैं, उसी प्रकार जब यह ज्ञान नाद्यभूमिपर 
ग्राया तो अ्नादिकालसे बेचे हुए इन कर्मोेके तो होसले बिगड़े और दर्शक ग्रपन लोगोंको 
श्रानन्द आया । जीव श्रजीवके विवेव.की पुष्कल हप्टिके द्वारा सभासदोंका विश्वास दिलाता 
हुआ ज्ञान प्रकट हुआ, तब स्टेजकी शोभा बढ़ी, आतताबियोंके होंसले बिगड़े श्रोर स्टेजपर 
चमत्कार-सा भी छा गया । इसी प्रकार यह मोह आ्ात्मापर श्रन्याय बरता श्रा रहा था 
और भी बड़े उपद्रव हो रहे थे । इसपर मोह बड़ा भारी अन्याय कर रहा था, ऐसी स्थिति 
में जब स्टेजपर ज्ञान आया, वुद्ध विशृद्धता ऊचने लगी, दद,कोको बुछ झान्ति मिली, दशकों 
को आनन्द आया श्ौर वन्धनोंके होंसले बिगड़े । इस प्रकार श्रीमत्‌ श्रमृतचन्द्र सूरिने बड़े 
कलात्मक ढड्से इस बातका विवेचन किया है। देखिये कीमत होती है किसी अ्रवसरपर 
वात बननेकी । जब मोह इस श्रात्माको परेशान कर रहा था, गुरणोंको विक्ृत कर रहा था, 
ऐसे समयपर मंचपर ज्ञान आता है, ऐसे समयकी कितनी बड़ी कीमत है ? उस समय 
पहली बार श्रात्मामें ज्ञान उत्पन्न होता है, उस समय आत्मामें जितने कर्मोकी निर्जरा होती 
है, इतने कर्मोकी नि्जंरा किसी समय नहीं होती है। ज्ञान होते हो सारा अ्ररन्‍्त संसार 
कट गया, यह कितनी बड़ी निर्जरा है. बादमें इतने कर्मोकी निरजरा नहीं होती है, रह भी 
तो थोड़ेसे जाते । जब यह ज्ञान इस आत्मस्टेजपर प्रकट हुआ तो एक साथ तीन बातें 
प्रकट हुईः--स्टेजपर चमत्कार, श्राक्रान्ताश्रोंके बन्धन ढीले होना और सभासदोंकोी विश्वास 
होना । इतनी ही बात नहीं । आत्मारूपी वगीचेमें भवकारेको उत्पत्त करता हुआ यह ज्ञान 
प्रकट हुआ । किसी श्राक्रांतापर जब कोई आक्रमण करता है उस समय यह आनन्द होता 


| े 
क ३-नित्य उदित ज्ञान--यह ज्ञान स्टेजपर आज आया । परन्तु था वह पहिलेसे ही 
नित्य श्रन्तः प्रकाशमान । जैसे वह . देव श्रभो आया ही था, वेसे वह था वहां पहिलेसे 
ही । श्रत: उसको देखते ही दश्शकोंको श्रानन्द प्राप्त हुआ था । जिस ज्ञान तायकके देखनेपर 
जनताको श्रपार हर्ष हुआ और मोहके होश उड़ गए, वह. था पहिले से ही, किन्तु देखा गया 
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भ्रव । जैसे मैनासुन्दरीका नाटक चल रहा है, जब वह स्टेजपर आती है, उस समय दर्शकों 
में बड़ी उमद्भ पैदा होती है, ऐसी उमज्भ शेष सीनोंके देखनेपर नहीं होती । नाटकोंका 
नायक जव सामने उपस्थित होता है, उस समयवा सीन बड़ा ही आकर्षक होता है। यह 
ज्ञान भ्रात्माके गुणोंमेंसे मुख्य है, नायक है। जब जब झञात्मामें ज्ञान श्राता है, तब तब 
पारिषदोंकी उमज् ही और हो जाती है। किसी भी नाटकके नायकमें ३ गुण होते हैं:-- 
धीर, उदात्त और श्रनाकुल । तुम्हें जो चीज दिखानी होती है, उसकी महिमासे सम्बन्धित 
महिमाको करने वाला नायक होता है । मैनासुन्दरीने रोग होनेपर भी कितनी सेवा की, यह 
उसकी उदारता थी। उसी प्रकार जब यह ज्ञान आ्रात्ममंचपर उपस्थित होता,है, उस 
समय वह धीर है, भ्रनाकुल है और उदात्त है। उसने सभीको छोटोंको भी (मनकों भी ) 
प्रसन्‍त कर दिया । ज्ञासने आरात्माको तो प्रसन्‍न किया है। मन केवल विषयोंसे प्रसन्‍न होता 
हो, यह वात नहीं, अपितु यदि यह श्रात्मा सत्पथमें चले तो वह अनुपम प्रसन्‍्त रहता है । 
जब यह ज्ञान प्रकट हुआ तब इसने स्टेजपर क्या-क्या कार्य किये--वह विलास करता है । 
ज्ञानकों इस समय कोई कष्ट नहीं हो रहा है। किन्तु दर्शकोंकी बड़ी विपत्तियाँ दूर हो गईं 
महाव्‌ आक्रांताओं--मोह, राग, कषायोंको विनष्ट किया । ज्ञानको इसमें तनिक भी परिश्रम 
नहीं करना पड़ा। ये सारी बातें ज्ञानकी सीधीसादी मुद्रासे ही प्रकट हो गई । शअ्रतः कहा 
गया है कि यह ज्ञानका विलास है। विलास माने जिस का्येके करनेमें तनिक भी कष्ट न 
हो भौर कार्य हो जाये । यह ज्ञान यहाँ प्रकट हुआ । इस अधिकारकी पहली गाशथामें. 
आचाये महाराज इस ज्ञानकी छत्रछायामें रहकर दूसरोंकोी सम्बोध रहे हैं:-- 
अप्पाण मयाणुता मुढा हु, परंप्पवादिणो केई | 
जीव अ्ज्भवसारणं कम्म॑ च तहा परूविति ॥३९६॥ 

४-अज्ञानीकी अध्यवसानमें आत्मत्वकी मान्यता--आत्माको न जानने वाले व परको 
आ्रात्मा कहने वाले ही मृढ़ पुरुष अध्यवसानको ही जीव कहते हैं तथा कितने ही मूढ़ कर्मको 
ही जीव प्ररूपित करते हैं। अधि -आत्मामें जो कुछ भी निश्चय कर लिया जाता है उसे 
कहते हैं भ्रध्यवसान । यह अध्यवसान झब्द सर्वे विभावोंक्रो श्रविद्येषतया सूचित करने वाला 
है श्रथवा विभावोंकी वासनाको अध्यवसात कहते हैं। यह पर्यायमुस्ध प्राणी अ्रध्यवसादको 
व झोर भी अन्य भाव व द्रव्योंको, जिनका वर्णन इस प्रसद्भमें चार गाथाश्रोंमें है, आत्मा 
मानता हूँ। क्‍यों इत सबको आत्मा मानता है यह ? इसलिए मानता है कि उसके उपयोग 
में आत्माका असाधारण लक्षण तो आया ही नहीं, इसलिए आत्माके तथ्यकों समभनेमें 


डे! भें 
क्‍लीव है, भ्रयोग्य है, अतएवं वह अपनेमें ग्रुजरने वाले विभावोंमें मुग्ध हो यया, विसृद्ध 
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हो गया। भव वह तात्विक झ्ात्माको न जावता हुआ नादा प्रकारके परपदार्थ व परभावों 
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को आत्मा वकता है। उनमें से एक मृढ़ यह है जो अध्यवसानको श्रात्मा बत्ता रहा है। 
इसका भन्‍्तव्य है कि नेसग्रिक राग ह्ेपसे बल्मापित जो अध्यवसान है वह जीव है । इसकी 
हृष्टिमें रागहेपका पुज्ज ही यह जीव है तभी तो इसे रागह्ेप नेसगिक दीख रहे हैं । इन 
राग देषोंसे मलीमस जो भीतरी निश्चय है, संस्कार है, वासना है वह ही जीव है। ये 
मोही लोग परपदार्थकों श्रात्मा समभने वाले हैं, सो आरात्माको न जानते हुए अ्रध्यवसान श्रौर 
राग द्वेष कर्म आदिको जीव कह बेठते हैं । जीवसे भ्रपरिचित कोई नहीं है । कोई आत्मासे 
किसी रूपमें परिचित है, कोई किसी रूपमें । यह मैं हूं, शरीर मैं हु--ऐसे ज्ञानमें कुछ 
विवेक तो आया । दो बात तो कह दी, सो ऐसा नहीं । इसे देखते ही मैं हं--यह अतीति 
होनेमें मोहका जकड़ाब हुआ । यह मोह उन्हें क्यों बना ? इसलिए कि उन्हें जीवकी पहि- 
चान तो थी ही नहीं । जो गेहूं श्रोर कूड़ाको समझ नहीं पाया, उसके लिए कूड़ा भी गेहूं 
है और सारा गेहूं भी कूड़ा है। इन गाथाश्रोंमें श्रागे अनेक और सूच्म भी श्राशड्ूयें होंगी । 
तीव्र और मन्द जो आत्मामें गुणा हैं, बह तो आत्मा होगा, यहाँ तक शिष्य प्रइन करेगा। 

५-अध्य वसा नात्मवादि त--जो जन श्रात्माको नहीं जानते, परको आ्रात्मा कहते है वे 
पुरुष जीवको किस-किस रूपमें निरखा करते है, इसकी चर्चा इप्त गाथामें की है। जो पर 
को आत्मा मानते हैं वे अपने ज्ञायकस्वभावसे भिन्‍न भअन्यन्न दृप्टि ही तो रख रहे हैं। आत्मा 
में उत्पन्न होनेवाले जो अ्रध्यवसान भाव हैं, रागह्वेपादिकसे कलुषित जो कुछ आत्माका परि- 
शाम है उस परिणामको ही जीव मानते हैं | अपने बारेमें यह कल्पना तक भी नहीं जगती 
कि मैं एक विशुद्ध ज्ञानमात्र हुं और उसी कारण न यह कल्पना जग सकती--मैं एक विशुद्ध 
ज्ञानमान्न प्रकट भी हो सकंगा । उनके मतसें कुछ नहीं | और कदाचित मीक्षका नाम भी तो 
लें, यों समभिये कि जैसे भोग्भूमिया स्वर्ग यह नाम ले लिया जाता है कि इसमें बड़ा सुख है 
तो इसमें कुछ और ऊँचा सुख मोक्षमें है, इतनी तक बुद्धि रहती है। ऐसी उनको 'अ्रध्यवसान 
में आत्माकी प्रतीति हुई । जैसे कि कोयलेमें कालापन । कोयलेका कालापन जैसे श्रलग नहीं 
किया जा सकता, कोयला और कालापन एक है, कालिमासे भिन्‍न कोयला और कुछ नहीं 
प्राप्त होता है। इसी प्रकार अध्यवसानसे भिन्‍न कोई आत्मा अलग प्राप्त नहीं होता । यें 
निज सहज ज्ञायकस्वभावसे अपरिचित वाह्म भावमें हो भटकनेको आदत रखने वाले मुद् 
ग्रज्ञानी जन अध्यवसानको श्रात्मा मानते हैं । 

-अज्ञानीकी कम में आत्मत्वकी मान्यता--श्रव दूसरा विमूढ़ महानुभाव कहता है कि 
कर्म ही जीव है, कर्मसे श्रतिरिक्त कोई जीव नहीं है | देखो .भैया ! क्या इसने शत्यन्त सूक्ष्म 
इस पौद्गलिक कर्मका अवगम कर लिया ? नहीं, उसको लक्ष्य करके यह ऐसा नहीं कह 

किन्तु यत्किमपि कुंछ तो कर्मके नामपर मान रहा है। वह उसी विकल्पित कर्मको 
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आत्मा मान रहा है। जिस कर्मको यह मोही जीव जीव मान रहा है उसे यह अनादि अनन्त 
समभता है । अनादि अनन्त समझे बिता किसीको जीव माना ही नहीं जा सकता, क्‍योंकि 
अ्रपनेको अ्र्नव कोई नहीं मानता । अ्रश्नवकों भी आत्मा माने तो उसे ध्र्‌वत्वरूपसे अज्ञी- 
कार किए बिना आत्मा नहीं मान सकता | श्रनादि अ्रनन्त जिसके पूर्वे और अपर अ्रवयव 
हैं ऐसे एक संसरण रूप क्रियासे खेलता, लीला करता, विलास करता, जो कर्म है वही जीव 
है। इसे भी ऐसा ही दीखता कि जैसे कृष्णतासे अतिरिक्त कोई अ्रद्भार फद्धार कुछ नहीं, 
इसी तरह इस कर्मसे अ्रतिरिक्त श्रात्मा फात्मा और कुछ नहीं है । ज्ञानचेतनाका अनुभव न 
कर सकनेसे कितने ही मोही जीव किस किसको श्रात्मा मान बैठे हैं, कोई अ्रध्यवसानकों 
आत्मा कहता है तो कोई कर्मको भात्मा कहता है । 
७-कर्मात्मवादिता-कोई कोई पुरुष कर्मको ही झात्मा मानते हैं। कर्मंका ताम सब 
लेते हैं--देव, भाग्य, विधि, तकदीर, कर्म श्रादिक शब्दोंसे प्रायः मनुष्य व्यवहार करते हैं, 
लेकिन सही पता कर्मका भी नहीं है झज्ञानी जीबोंको । जैसे सही पता नहीं अ्रपता, इसी 
प्रकार कर्मका भी किसी भी परतत्त्वका भी पता नहीं होता । हाँ इतना अवध्य वे अज्ञानी 
जन कम और तकदीरके बारेमें अंदाजा रखते हैं कि कोई कर्म भर तकदी रके बारेमें अंदाजा 
रखते हैं कि कोई कम है जो मुझे सुखी करता, दुःखो करता, जन्म देता, मरण कराता । 
इतना भी ज्ञान हो तो थोड़ा वहाँ भी भेद भ्रा गया । कर्म कराते हैं, मुभे कराते हैं । किन्तु 
ऐसा अ्रज्ञान गहरा पड़ा हुआ है कि इतना भी भेद नहीं है। उत्तकी दृश्टिमें तो जो कर्म है 
सो ही मैं हूं। कर्मसे भिन्‍न और कुछ मैं नहीं हूं । 
८-अध्यवसान व कम की सकलानात्मत्व प्रतीकृवा--इस गाथामें एक ऐसा सामान्य 

कथन आा गया कि जितने भी आत्माके बारेमें भूलें बतायी जायेंगी उन. सबकी दशा इन दो 
में समा गयी । जो अपनेसे सम्बंधित हैं, भात्माके प्रदेशोंमें होनेवाले जो कुछ भी परभाव हैं 
जिसे कि यह शअज्ञानी आत्मा मानेगा, उसका तो अन्तर्भाव हो गया अ्रध्यवसानमें और जो 
परतत्त्व हैं जिन्हें यह आरमा मानेगा उन सब परका प्रतीक यह कर्म, है। यों भ्रज्ञानी जीव 
अध्यवसान और कर्मको आत्मा समकझ्षता है। अध्यवसान शब्दसे शब्दार्थकी हष्टिसे यह भाव 
निकलता है कि जो मुझमें नहीं है, जो भेरे स्वरूपमें, स्वभावमें पाया नहीं जाता, उससे 
अधिक किसी भावका निर्णय रखना आत्मस्वरूपके रूपमें इसको अध्यवसान कहते हैं | आप 
अवसान । श्रपने स्वरूपसे अधिक अवसान अतिरिक्त भावमें मैं आत्मा हूँ ऐसे निशचयरूप 
विकल्पको अध्यवसान कहते हैं, उनमें जो भी परिणाम झ्ात्माके स्वभावसे अतिरिक्त हैं वे 
सब अध्यदसान कहलाते हैं । आात्मामें आत्माका स्वभावतः परिणाम है चेतत । उस चेतन- 
भावसे अतिरिक्त जो परिणाम है, राग, हवेष, मोह, क्रोध, मान, माया, लोभ, विषयकषाय 
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आदिक, वे सब अध्यवसान कहलाते हैं। उन अध्यवसानोंको यह मूढ़ जीव प्रात्मा मानता 
है। यह मैं हैं, इसी कारण अध्यवसान भावमें जब कभी कोई विष्नसा आता है तो उस 
समय इसे बड़ी हैरानी-होती है । यह अपनी हानि समझता है, और अ्रध्यवसानकी तरक्कीमें . 
: अ्रध्यवसानके लगावमें: सनन्‍्तोष मानता है। इसी प्रकार कर्मके सम्बन्धमें भी कोई तो 

- इस सागररूपमें जो चल रहा-है ऐसे भावको आ्लात्मा मानकर सन्तुष्ट होता है और कोई 

सुने- हुए कर्म -तकदीर देव आदिक नामसे जिनका परिचय क्या है बुद्धिके अनुसार उन्हें 

आत्मा मान करके सनन्‍्तुष्ट होता है । ये सब ,परात्मवादी जीव जी हैं जो कि श्रजीवको जीव 

मानते हैं.। ह 


£-अज्ञानीको शान्तिनिधि ज्ञानचेतनका अपेरिचय-ज्ञानन तना वह रिथति है, जिसमें 
_ रागादि विकंत्पोंका अनुभव नहीं होता है। निविकत्प ज्ञानमांत्र निजच्तन्य तत्त्वको ही मैं 
देखता हूं और करता हूं, इस प्रकारका अनुभवनमात्र ही ज्ञानचेतना है। ज्ञानके विकल्पको 
ज्ञानचेतनाका' अविरोधी भाव कह सकतें हैं। विकल्प दो प्रकारके होते हैं:--(१) ज्ञानका 
' विकल्प और (२) रागका विकल्प । जगतमें जो जैसे पदार्थ हैं उस तरहका प्रतिवेदन हो 
जाना ज्ञानकां विकल्‍प कहलाता है। ज्ञानका विकल्प ज्ञानका लक्षण है। रागका विकल्प 
आ्रात्माका लक्षण नहीं है। रागका विकल्‍प ज्ञानचेतनामें बाधक है । स्नेह, मोह होना भी 
ज्ञान चेतनामें बाधक है। ज्ञानका विकल्प सभी शात्माश्रोंके साथ चलता है | रागका विकल्प 
मोह और रागमें चलता है। जितने काल ज्ञानचेतनाकी श्रनुभूति रहती है, उतने काल उप- 
योग बदलता याने विषम होता नहीं है । अ्रतः वह उपयोग भी निर्विकल्प है| जीवका साथी 
ब्रह्मज्ञान है । आत्माका ज्ञान होना, यह स्थिति जीवका मित्र है । इसंके भ्रतिरिक्त दुनियामें 
अपना कोई साथी नहीं है । मोहमें ऐसा विश्वास हो जाता है कि पुत्र, मित्र, कलन्न आदि 
सब मेरे हैं, मेरे आज्ञाकारी हैं और मेरा कल्याए करने वाले हैं । परन्तु उस मोहीको यह 
मालुम नहीं कि वे सब स्वतन्त्र पदार्थ हैं, उनका परिशणमन उनमें ही होता है, उनका परि 
शामन मेरेमें नहीं हो सकता है। उनके स्वार्थमें जब कोई बाधा झ्राती है, फिर कोई ध्यान 
नहीं रखता है । अपनी निविकल्प परिस्थितिमें स्थित आत्मा-प्रात्मामें ही रमे तो इस जीव 
का आत्मा स्वयं साथी है। परके स्मरगासे कभी कहीं शान्ति नहीं मिलेगी, शांति मिलेगी 
तो अपने ही आपमें मिलेगी । स्वेत्र चले जाओ, आपके लिये आप ही जिम्मेबार हैं। इस 
जगतमें मेरे सिवाय मेरा कुछ नहीं है | ऐसी वस्तुकी स्थिति है। जो धनके भुकावमें है, उसे 
क्लेश ही क्लेश है । जो श्रपनी ओर भुक्ा हुआ है, उसे शान्ति, सन्‍्तोष व थैय है। 


१०-ज्ञानी जीवके ज्ञानचेतना-यदि यह विश्वास हो जाये कि मैं अमुकका कर्ता हूं तो 
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जीवकी ज्ञानचेतना छूट जायेगी | यदि ऐसा मिथ्या विश्वास नहीं है तो जीवकी ज्ञानचेतना 
ज्योंकी त्यों बनी रहती है, उसका लेश 'भी नहीं बिगड़ता है। यदि कोई यह प्रतीति करे 
कि मैं परका स्वामी हूं, परका कर्ता भोक्ता हूं तो उसकी ज्ञानचेतना नष्ट हो जायेगी । परन्तु 
जब तक यह आत्मा अ्रपना विश्वास सही रखता है तब तक उसे कैसे परबुद्धि कहा जा 
सकता है ! यदि यह ज्ञानी'१रका भी 'ज्ञान व राग करे तो भी इसकी ज्ञानचेतना लुप्त 
नहीं होती । जो आनन्द श्रपने अनुभवमें है, वह आनन्द संसारके सब संग्रहोंमें भी नहीं है । 
प्रदन--ऐसी. स्थितिमें जब कि सम्यग्हृष्टि बाह्यकी स्थितिमें है, तो क्या जीवके उपयोगमें बाह्म 
श्रथ नहीं होता है ? समाधान:--ज्ञानोपयोगका स्वरूप ही ऐसा है, ज्ञानोपयोगकी महिमा 
ही ऐसी है कि निश्चयसे वह केवल स्वका प्रकाशक है, परका नहीं । व्यवहारसे वह ज्ञानो- 
पयोग स्व और पर दोतोंक़ा प्रकाशक है। कभी-कभी सम्यग्हष्टिका उपयोग 'बाह्ममें भी 
जाता है, परन्तु उसका उस समय भी आत्माकी ओर उपयोग है, भ्रत: उसे बाह्ममें आ्रासक्ति 
नहीं रह सकती है । सम्यग्हष्टि जीवके सम्यवत्वके माहात्म्यसे सम्यक्त्व उत्पन्त रहता है । 
सम्यग्दृष्टिके ज्ञानमें एक प्रकारकी ऐसी विशुद्धता श्रा जाती है कि उसको विपरीत विश्वास 
बनाये भी नहीं बनता । जैसे किसीसे कहा जाये कि तुम एक मिनटकों मान लो यह चीज 
हमारी नहीं है, मिथ्यादृष्टि कहैगा कि केसे मान लें कि यह चीज हमारी नहीं है, किन्तु 
ज्ञानीमें इसके विपरीत होता है। देखो दोनोंमें कितना श्रन्तर है ? श्रतः ज्ञानी न स्वके 
विषयमें श्रौर न परके विषयमें उल्टा विश्वास करता है। ज्ञानीके भी विश्वास है कि मेरी 
सम्पत्ति मेरे लिए ही है, मित्रके लिये नहीं है। और करता है मित्रोंसे श्रनुराग । सम्यरहृष्टि 
जीवके विव्वास भी रहे और पुत्रमें राग भी रहे तो क्या ऐसा नहीं हो सकता है ? उल्टी 
बात जिस दिन आ पड़ेगी कि यह पृत्रादिके बिना कुछ नहीं है, उस दिन ज्ञानचेतना नष्ट 
हो जायेगी । 

११-सम्यक्त्वका लाभ--जब तक सम्यक्त्व है, तब तक क्षायिक सम्यग्दशैन, क्षायोपश- 
मिक सम्यक्त्व और श्रौपशमिक सम्यक्‍त्वके लाभ प्रायः एकसे हैं । उपशम सम्यक्‍्त्वकी अ्रन्त- 
मु हूत स्थिति है। क्षायिक सम्यक्त्वकी संसारमें ३३ सागर स्थिति है। क्षयोपश्षम सम्यकत्व 
में सक्षम चलादि दोष हैं । इतना ही अन्तर है | जिस प्रकार जिस समय आत्मा अपने विषय 
में उपयोग करता है, उस समय आत्माका आत्मज्ञान कहलाने लगता है और आत्मा प्रेय हो 
जाता है, वहाँपर भी वह स्वको जानता है। परमें उपयोग हो तब भी वह स्वकी प्रतीतिसे 
च्युत नहीं होता है । प्रेय वहाँपर वही खुद होता है। जैसे देहातोंमें बच्चे खेलने चले जाते 
हैं, रात होनेपर घर आचा ही पडता है। जब वे खेलमें थे, तब भी उनकी प्रतीति थी कि 
हमारा घर यहाँ नहीं है, परत्तु-उपयोग खेलमें था, यदि उनकी प्रतीति ही ' नष्ट हो जाती 
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तो उनको घरकी याद श्ाता ही नहीं चाहिये थी | यही बात सम्यग्हष्हि जीवके है, प्रतीति 
बनी रहती है और उनका उपयोग अन्यत्र रहता है। सम्यग्हष्टिके राग होता रहता है, 
परन्तु उनके प्रतीति ऐसी है कि हमारा राग नहीं है। से कोई किसीके मर जाता है, 
उसको प्रतीति तो बनी रहती. है कि यह हमारा कुछ था ही नहीं, परन्तु आँसू तो बहाने ही 
पड़ते हैं। वैसे ही इस ज्ञानी श्रात्माकोी प्रत्तीति तो बनी रहती है कि रागादि श्रव मेरा नहीं 
है, मेरे स्व॒रसतः उत्पन्न नहीं हुआ है तथापि उस प्रकारके उपादान निमित्तका ऐसा ही मेल 
है कि कर्मोदय उपाधिको निम्ित्तमात्र करके यह मलीमस योग्यतावाला जीव रागादिरूप 
परिणम जाता है । जीवका स्वभाव रागादि नहीं है तब बाह्य पदार्थ जो रागादि भाषके 
विषय पड़ते हैं वे जीवके क्या हो सकते हैं ? आत्मा परसे राग नहीं करता । आत्मा परको 
क्या रंगेगा, चाहे निजको जानो या परको, परन्तु जिनका यथार्थ विश्वास है, उनका श्राशय 
शुद्ध ही है । आत्मा परको जाने या स्वको जाने-इससे श्रात्मामें कोई बिगाड़ नहीं है, परल्तु 
आत्मामें प्रतीति बदलनेपर हानि होती है । विपरीत श्रद्धा होने पर अ्रधिक हानि कुछ न हो 
तो उत्कर्ष भी नहीं होता है। जाननेमें कुछ भी आझो, यदि उसमें उपराग अथवा उपयोग 
नहीं है तो आत्माका उससे कोई बिगाड़ नहीं है। अपनी उपयोग भूमिको रिमिल बनाना 
अपना सबसे बड़ा कर्तंव्य है । 

१२-बस्तुस्वातन्त्य के श्रद्धानसे ही जीवका कल्याण-- है आत्म्न्‌ ! तू चाहता तो यह था 
कि मैं सदा निराकुल रहूँ, परन्तु ठुके विपरीत श्रद्धा हो गई, श्रतः त्‌ दुःखी हो रहा है । 
अ्रत: सुख पानेके लिए त्‌ इन सातों तत्त्वोंकी तो देख । सातों तत्त्वोंके श्रद्धानका नाम सम्य- 
पर्शन है। मोक्ष मार्गके विपरीत तत्त्वोंपर आत्मरूप व हित्त रूप श्रद्धा करनेका नाम मिथ्या 
दहन है । हे श्रात्मच्‌ ! तू अपनेसे विपरीत तत्त्वोंमें श्रद्धा न कर । जेसा जो पदार्थ है उस 
पदार्थका वैसा श्रद्धान करना सम्यग्दशेन है, विपरीत श्रद्धा करना भिथ्या दर्शन है। मेरा 
कोई कुछ नहीं है, ऐसी श्रद्धा करनेमें आ्रानन्द मिलेगा। यदि यह बात श्रद्धामें श्रा गई कि 
निजका निज है और परका पर है तो आत्माका कभी कोई बिगाड़ नहीं होना है। प्रत्येक 
पदार्थ केवल अपने आपकी परिणतिसे ही परिणमता चला जाता है। यदि तुम अपना 
जीवन सत्यकी श्रद्धाके अनुकूल बनाओ्रो तो तुम्हारा जीवन ठीक चलेगा तुम्हारा किसीने 
कुछ नहीं किया। सबकी दुकानें अलग-प्रलग चल रही हैं, वे ही ग्राहक हैं, वे ही विज्ेता हैं, 
उसीमें से उनको माल मिल जाता है, उसीमें से माल चला जाता है--ऐसी दुकान सबकी 
अपनी-अपनी चल रही है। ऐसी प्रतीति करो कि सारे संसारमें मैं स्वतन्त्र एक हूं । सबसे 
अ्रपरिचित रहकर भी अपने आपमें परिणमता .रहता हूं। यह भी हमारा भ्रम है कि यह 
मुझे; पहिचानता है। किसीके द्वारा कोई पहिचाननेमें नहीं आता है। ऐसे श्रप॑रिचयमें रह 
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कर यह आत्मा अपने आपमें परिशणमता चला जा रहा है। अपने आपमें इसका उपयोग 
जम जाये तो इस जीवका कल्याण हो जाए। जाताका स्वभाव जानना है। हम और आप 
का ज्ञान इतना कमजोर है कि अपने ज्ञानमें इष्टानिष्ट कल्पना कर लेते हैं । परन्तु इससे 
श्रद्धामें कोई विशिष्ट गुण हानि नहीं होती है। जितना भी बच्ध होता है. वह प्रतीतिके 
अ्रनुसार होता है। आपका विश्वास आपके अनुसार नहीं हो पाया तो चाहे कितनी भी 
तपस्या करते रहो, सब व्यर्थ है। बन्धको रोकने वाला आत्माका स्पर्श याने अनुभव ही है । 

१३-अध्यवसानमें जीवत्वकी प्रतीतिका मूल अज्ञान--यहाँ श्रात्माके श्रसाधारण “लक्षण 
न जानने वाले एवं परको ही आत्मा समभने वाले एक पर्यायमसुग्धकी मान्यता बताई जा 
रही है कि वह श्रध्यवसानसे पुथक्‌ कोई आ्रात्मतत्त्व ही नहीं मान रहा है। उसका यह ठोक 
बजाकर कहना हो रहा है कि अ्ध्यवसान ही जीव है। क्योंकि इससे अतिरिक्त श्रन्य कोई 
जीव पाया ही नहीं जाता, जैसे कि क्ृष्णता (कालिमा) से अतिरिक्त श्रन्य कुछ अंगार है 
ही नहीं । यह दृष्टान्त भी इस चतुरने कितना बढ़िया दिया है जिसमें अपना सारा भाव 
भलका दिया । अथवा यहाँ अन्य कोई कहने वाला है ही नहीं, सो श्री पृज्य श्रमृतचन्द जी 
सूरिका कौशल देखो । अमृतचन्दजी सूरि सम्यस्टृष्टि, स्वानुभावी महापुरुष थे | तभी मिथ्यात्व 
में हो सकने वाली गलतियोंका भी ठीक ठीक वर्णोत व उदाहरण दे रहे हैं। सुलझा हुआ 
ही पुरुष उलभन व सुलभनोंको यथार्थ प्रतिपादन कर रूकता । पर्यायमृढ़ प्राणी मिथ्यात्वका 
यथार्थ वर्णोन क्या करेगा ? बह तो बेहोश है। देखो यहाँ अंगार द्रव्यस्थानीय है और कृष्णता 
विकारस्थानीय है। मूढ़की मान्यता है कि जैसे कृष्णतासे अ्रतिरिकत अंगार कुछ नहीं है 
इसी तरह अध्यवसानसे श्रतिरिकत श्ात्मा कुछ नहीं है । अंगारकों बुकाकर देखलो कालिमा 
मिलेगी, सो जलते अंगारमें भी कालिमाके अतिरिक्त कुछ नहीं है । कोयलाके सारे पर्द 
खोल लो, धो धो करके देखलो, कलिमासे अतिरिक्त कुछ नहीं है। श्रंगार जलतेकों भी 
कहते हैं, बुभेको, अधजलतेंको भी कहते हैं । कहीं भी देख लो, कालिमासे भ्रतिरिक्‍्त वह 
कुछ नहीं । सो जैसे कृष्णताके सिवाय अ्रद्धार फद्भार कुछ नहीं, इसी तरह अ्ध्यवसानके 
अतिरिक्त आत्मा-फात्मा कुछ नहीं, ऐसी विभावमूढ़की मान्यता है | वह खुलासेमें इस तरह 

हीं कह पाता किन्तु क्ुकता इसो कुतत्त्वकी ओर है । 

१४-शानविकल्पसे सम्पक्त्वको क्षतिका अभाव--सम्यकत्वमें बाधा ज्ञानके विकल्पोंसे नहीं 
आती है । ज्ञानका विकल्प मायने चीज ज्ञानमें आना । चीजके ज्ञानमें आनेसे सम्यकत्वको क्षति 
नहीं पहुंचती है । सम्यक्त्वकी क्षति यही है कि या तो सम्यक्त्व मिट जाये या संवर और 
नि्जेराकी हानि हो जाये । आत्मामें रागढ्रेष कपायायि भी होते रहें, मगर इनसे सम्यक्‍त्द 
की हानि नहीं होती है । यह बात जरूर है कि राग-हेष मोहके आत्मामें परिशमनसे आत्मा 
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का विकास रुक जाता है, रागादि आत्माके विकासको नहीं होने देते, उसमें बाधक होते 
हैं:--परन्तु सम्यकक्‍्त्वको इनके होनेसे कोई हानि नहीं पहुँचती है। कषाय भी सम्यकक्‍त्वका 
नाश नहीं करती हैं । कषाय होती रहें, बार-बार होती रहें, यह परम्परा सम्यवत्वके नाशका 
कारण बन सकती है, वहाँ भी उनसे सम्यक्‍त्वमें बाधा नहीं पहुंची । विपरीत अभिप्रायसे 
ही सम्यक्त्वकी क्षति हुई । रागादिक बाधक अ्रवच्य हैं आत्मोत्कषमें । यहाँ तो केवल स्वरूप 
की दृष्टि रखकर वर्णोन हो रहा है कि राग चरित्र गुणका विकार है, वह सम्यवत्वका विपक्षी 
नहीं । केवल सम्यग्दर्शन ही आत्माके उत्कर्षंका कारण नहीं है, अ्रपितु चारित्र भी तो 
ग्रात्माके सुविकासके उत्कर्षेमें कारण है । कितने ही जीव जो विपरीत अ्रभिप्रायमें पड़े हुए 
हैं, वे कहते हैं--अ्रध्यवसान ही जीव है। राग्वेंष श्रादि विभावोंसे कलुषित परिणमन 
ग्रध्यवसान कहलाता है। राशादि परिणामोंसे सम्यवत्वका नाश नहीं होता, इनसे चारित्रकी 
क्षति है। सम्यक्त्वके कारण जो संवर निर्जरा होती है, वह रागादिके होनेपर भी होती 
रहती है । सम्यवत्वके रहनेपर रागका रहना एक दोष है । परन्तु राग चारित्रपर आक्रमण 
करता है, सम्यक्त्वका घात नहीं कर सकता है। श्रात्मामें जो रागादि परिणाम पाये जाते 
हैं, उन्हें अध्यवसान कइ्ठते हैं, रागादि भाव वुद्धिपूर्वक हों या अबुद्धिपृ्वक हों, समभमें 
श्राते हों या न आते हों--रागादिसे कलुषित जो परिणाम है, उसे अध्यवसान कहते हैं । 
मिथ्याहृष्टि जीव श्रध्यवसानकोीं जीव मान बैठा है। क्रोध मान-माया-लोभ-राग-द्वेष, मद मोह 
भय करते हुए उन्हें यह प्रतीति रहती है कि यही (क्रोधादि) मैं है । उसके श्रागे पीछे रहने 
वाला भी कोई है, यह भी उन्हें खबर नहीं रहती है। सम्यकत्वमें उतन्यमात्रकी ही प्रतीति 
होती है, रागादिक परिणाम मैं हूं, यह प्रतीति सम्यकत्वमें नहीं होती है । 

१४. चिद्भावकी प्रतीति होनेपर मी रागादिको संभावना पर शंका समाधान-- शंका-- 
श्रात्मामें चैतन्यकी प्रतीति होने पर रागादि वसे हो सकते हैं ? समाधान-जैसे जब किसी 
का कोई इष्ट गुजर जाता है, वह भोजन भी करता है, सोता भी है, परन्तु प्रत्येक समय 
इष्टकी श्रोर चित्त रहता है। भोजन करते हुए भी उसे इष्टकी प्रतीति है, लेकिन भोजन 
भी करता ही है। इसी प्रकार सम्यस्दष्टिके प्रतीति तो चेतन्य स्वभावकी है, कदाचित्‌ 
आ्रात्मामें रागादि भाव भी आये, परन्तु उनसे श्रात्माका विशेष बिगाड़ नहीं है। श्रात्माक्रा 
बिगाड़ है तो विपरीत अभिप्रायसे हैं। वह राग जिस समय घनिष्ठु हो जाये कि विपरीत 
ग्रभिप्राय उत्पन्त करने लगे तो सम्यवत्वमें तब वाघा होती हैं । रागादि भाव चार जातिके 
होते हैं-(१) अनन्तानुवन्बी, (२) श्रप्रत्यास्यावावरण, (३) अत्याख्यानावरण, (४) हज मत । 
अनस्तानुबन्धी राग तो मिथ्यात्वको पोपता तु संसारबच्थन कराता हा शेप राग उपभोगके 
हेतु तो है परन्तु संसार-वन्धन नहीं कराते अर्थात्‌ मिथ्यात्वव नहीं पोपते | अनन्‍्तानुबन्धी 
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शान द्ादि परिगास विपरीत अ्रभिप्रायके उद्भावक ही हुए, लेकिव सम्यवत्वका बाधक 


विपरीत अभिप्राय ही है । ऐसा सम्बन्ध होनेसे अनस्तानुबंधी भी सम्यवत्वकी घासेक हुई । 
2 ६, भोहमें रागहपकल्मापितसावमें जीवत् की कल्प्ता-राग-द्वेष-मोहादि जो अध्यव 

सास £, मानना कि यही मैं हूं, बहदी विपरीत अ्रभिप्राय है । राग नी विपरीत अभि- 

प्राय है , परन्त राय मिथ्याथ्द्वा नहीं है । स्वरूपपर दृष्टि दो, राग मिथ्या श्रद्धा नहीं हैं । राग 
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राग हैं, राग चारित्र शुगादा विकार हैं, परन्तु वह मिथ्या श्रद्धा रूप नहीं हैं। जीवका 
ग्यस्प अ्रध्यवसान सासने पर मृवित कीसे हो ? कोई वाहता है कि अ्रध्यवसान ही जीब है । 
अैम हमसी उसने ऐसा क्यों कह दिया ? ऐसा विषाद किया तो इसमें रागहेप रूप परिण- 


मस ही "हम हैं, यह श्द्धा निश्चित समभी गई । अ्समानजातीय व्यंजन पर्याय ही उस- 
का दस # । रागहपसे कलपित जो परिणाम हू, वही “जीव” है, ऐसी मोहियोंवी वाल्पना 


डे कर 5 य ञ घ्र्ल द्धोंझ न कार गद्नेप कप जज अलग 
2 ॥। थे बहस है, 5से बोयलेंस बालापन अलग नहों है, उसी प्रकार राग-द्ेप-मोहस अलग 
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घात्मा है ही नया ? अतः राग हेप होना 
मलके हपसे शान होना ही जीव है । 

धसी सर्ह आात्मास लिन्‍न राम-ठेय-मोह नहीं हैं और रागाहिसे भिन्‍न पात्मा हीं है । शब्रत: 
में जारता हूं कि रागादि परिसाम ही झात्मा हैं | एक वार देहलीमें जन हम थे तो किसीने 
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तो जीव है। कोई लोग कहते है कि रागादिक 
अंगारेसे “कालापन” कोई अ्रलग चीज नहीं है, 
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आशय री सूर्यनामरजी महाराजसे जिक्र दिया क्रि:-“राग हेप बात्मासे कतई नहीं छूदते 
४ शार शामने पके मब्य परुनेपर मोक्ष हो जाता है ।” बद्यपि प्रन्‍नकननि यह प्रदन हंस करके 
पिया, धर््तु बट जता कि उन्हें यह प्रतीति है कि आत्मासे रागठ्ेप कभी छूठते नहीं हैं । 
पय राभादि प्रत्यग्त बस हो जाते है, यही मोक्ष है । | ऐसी प्रतीति सी, अवएय 
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की हानि है | एक बार गिर जाना उतना बुरा नहीं, जितना गिरते जादा बुरा है। गिरते 
जाना माने निरन्तर गिरना है । गिरते जानेमें बेहोशी है। अतः निरन्तर गिरनेसे सम्यवत्व 
में हानि है। जेसे बरसातमें पैर फिसलना “गिरना” है। मगर फिसलते जाना-यह निरन्तर 
गिरते जाना है। पाप सम्यर्हृष्टिके भी होता है, मगर पाप निरन्तर होते रहने और पुण्य 
कम होनेमें सम्यवत्वकी हानि है। पुण्यका निरन्तर अश्रपकर्ष होने लगे, यह भी सम्यक्त्वकी 
हानिका कारण है। सम्यक्त्वकी उत्पत्ति होना या सम्यकत्वमें किन्‍्हीं श्रंशोंका बढ़ना, या 
निर्जरा संवर विशज्येष रूपसे होने लगना--ये सब सम्यवत्वके गुण हैं। क्षयोपशम सम्यवत्वसे 
क्षाथिक सम्यकत्व हो गया यह सम्यकत्वका गुण है । 

१८, ज्ञानोपयोगमें स्वयंमें विकारकी अकारणता--ज्ञानोपयोगमें श्राकार बनता है। 
इस श्राकारके बननेसे सम्यक्त्वकी क्षति नहीं होती । ज्ञानोपयोग न सम्यवत्वके गुणाका कारण 
है, और न दोषका कारण । क्योंकि ज्ञान और सम्यकत्व गुण न्यारे-न्यारे हैं! ज्ञानकी क्रिया 
से सम्यक्त्वमें गुण दोष नहीं पड़ता है सम्यकत्वकी हानि होना, पाप बढ़ने लगना, पुण्य 
घटने लगना--ये सब सम्यक्त्वके दोष हैं, सम्यवत्वकी क्षतिके कारण हैं । दशेनमोहनीयके 
नंष्ट होनेसे जो परिणाम होता है, वह सम्यक्त्व है। जसे एक दर्पणामें तेल लगा है, कुछ 
मटमैला सा हो रहा है, उसकी सफाई कर दी तो वह सफाई क्‍या चीज है ? सफाई जो 
स्वच्छता है, उसके होनेपर जो चमक आई, उसे सफाई कहते हैं। सम्यवत्व आत्माकी 
सफाई है:--जिस सफाईके होने पर ज्ञान गुण प्रकट होता है, वह सफाई दर्शनमोहनीयके 
श्रस्त होने पर होती है। ज्ञान न सम्यक्त्वरूप परिणमता, न मिथ्यारूप । सम्यव्॒त्वके साथ 
रहनेवाले ज्ञानको सम्यक्‌ कहते हैं, और मिथ्यात्वके साथ रहनेवाले ज्ञानकी मिथ्या कहते 
हैं। जैसे काँचके हरे गिलासमें पानी हरा मालूम पड़ता है लेकिन पानी हरा नहीं है। उसी 
प्रकार ज्ञान मिथ्यात्वके साथ मिथ्यारूप मालूम पड़ता है और सम्यक्त्वके साथ सम्यक्रूप । 
ज्ञानका काम है, जानना । जैसे कोई मुनि है, उसके सामने उसका ग्ृहस्थावस्थाका पुत्र जाये 
तो वह उसे जान मात्र लेगा, उसमें विकल्प नहीं करता-। यदि कोई ग्रहस्थ हो तो वह पुत्र 
को पुत्र तो जान जाता है, परच्तु उसके साथ वह॒ विकल्प भी करता है कि यह मेरा पुत्र 
है । भगवानका काम तो ज्ञाता द्रष्टा रहना है, लेकिन मोहियोंके मिथ्या श्रद्धा विशेष है । 
ज्ञान तो बेचारा सरल है, उसका काम तो जानना मात्र था, लेकिन जानकर जसमें 
विकल्पादि होना मिथ्याज्ञानके व्यपदेशका कारण हो जाता है। भगवाचमें और ६ म्में कम 
बढ़का फके है। भगवान्‌ तो पदार्थंकों जानते मात्र हैं, हम उसमें विकल्प भी तो करते हैं 
यही हमारा विशेष जानता है। जीवका कल्याण अकल्यारा अस्तित्व गुणाके परिर!मनसे 
नहीं है। श्रात्मद्रव्यके साधारण गुणोंके कारण गआत्माका ,भल्रा बुरा नहीं है। योगके 
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परिणमनसे भी आत्माकी भलाई-बुराई. नहीं है। श्रहन्त भंगवानका कितना योग चल॑ंता 
है, परन्तु योगके-परिणमन होनेसे उनमें कोई हानि नहीं पहुंचती । आत्माके अन्य गुणोंके 
परिणमनसे- भी आत्माकी बुराई नहीं है। आत्माकी बुराई सम्यवेत्व और चारित्रगुणके 
विकारसें है| सम्यक्‍त्व और चारित्रके बिगड़ने पर आत्मा की हानि हुई। जहाँ सम्यकत्वकी' 
हानि हुईं, वहाँ राग द्वेष मोहादि ही परिणमते हैं। वहाँ वे स्वयं वह है ऐसी प्रतीति होती 
है | जैसे बच्चा धाय या ठगिनीके द्वारा पाला गया,- वह उसी धायको याठगिनीको श्रप॑नी माँ 
समझता है और कहता है+ परल्तु कुछ बड़ा होनेपर माल्लुम' पड़ा कि किसीं ठगिनीने हमें । 
पाला पोंसा है, तो उस धाय या ठगिनीके प्रति प्रतीतिं हो जाएगी कि यह मेरी माँ नहीं है 
परन्तु कुछ परिस्थितियाँ ऐसी हैं उससे वह तुरन्त नहीं छूट सकता और उसे 'मां'! भी कहंता 
रहेगा, . मंगर ज्ञान होते ही उसकी यह प्रंत्तीति बदल गई 'कि यह मेरी माँ नहीं है। इसी 
प्रकार इस संसारमें रहनेवाले जीवकी जब प्रत्तीति. बंदल गई कि मैं एक हूं, शुद्ध हूं, चत्तन्‍्य .. 
मात्र आत्मा हूं, जानना-देखना मेरा स्वभाव है, दुनियाके समस्त पदार्थ मेरेसे भिन्‍न हैं, उन 
: जीवोंकी ' परपदार्थसे बुद्धि हट जाती है और स्वकी प्रतीति होने लगती है। फिर भी कुछ | 
परिस्थितियाँ . ऐसी हैं कि इनका त्याग नहीं हो पाता । राग द्वेषकी परिणतियाँ आत्मामें . 
होती रहें, परन्तु इससे सम्यक्त्वका बिगाड़ होनेवाला नहीं है । नह का 
. १६, भिथ्या अभिप्रायके विकल्प --संम्यवत्वकी क्षति मिथ्या अभिप्रायसे: होती है। 
रागह्वेषका होने लगना मिथ्या अभिप्रायका कारणा बन जाता है। अ्रतः रागं-द्वेष भी नहीं 
करना । कोई कहता है कि कर्म विधना, ब्रह्मा, विधि--यही एक जीव है, इसके शअ्रतिरिक्त 
.. भ्रन्य कोई जीव नहीं है । जो लगातार संसारकी परम्परासे कीड़ा करता हुआ चला आया 
है, वही जीव है । यह कर्म संसारमें खेलता हुआ चला आया, इसमें कर्मका क्या बिगाड़ ? 
- क्षेत्ति तो आत्माकी हुई तभी तो यह कमेकी क्रीड़ा कहलाई । बहुतसे' जीव. कहते हैं कि कर्म 
के अतिरिक्त हमें चेतन व्गेरह दिखाई नहीं देंता है । भैया ! सम्यकत्वकी हानि होनेपर जीव 
के कैसे भाव हुए--इसका ही तो वर्णन चल रहा है । हे 
. अबरे अज्भेवसाणेसु तिब्बमंदाणुभावगं जीव॑ | 
मण्णंति तहा अबरे रोकम्मं चावि जीवोत्ति ॥४०॥ ु 
: २०, तीत्रमंदातुभावण अध्यवसानसें जीवत्वकी कल्पना--अच्य अज्ञानी जीव अ्रध्यव- 
. सातनोंमें तीन मंद अनुभावोंमें गत जो है उसे जीव मानते हैं तथा अच्य श्रज्ञानी जीव नो- 
कर्म (शरीर) को जीव मानते हैं। यह एक तीसरा विमृढ़ पुरुष है जो जरा और चतुरसा 
हैं। इसके आशयमसें यह बैठा है कि अ्रध्यवसान कोई तीत्र अनुभागंवाला है, कोई मन्द अनु- 
भाग वाला है, तो ये विशेष अनुभव तो मि्ते चले जाते हैं, तभी तो तीव्रेसे मन्द और 
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मन्दसे त॑.न्न होगा, परन्तु मैं (आत्मा) तो मिटनेवाला नहीं, सो श्रध्यवसान ही जीव नहीं है, - 
किन्तु अध्यवसानकी संतान जीव है ।-इसको भी अध्यवसानके श्रतिरिक्त तो कुछ मिला- नहीं 
और अध्यवसान कुछ बदलते दिखे, साथ ही भ्रध्यवसान श्रनादि अ्रनन्त दिखे, ऐसी स्थितिमें 
अ्रध्यवसानकी संतानकों जीव मान लेना प्राकृतिक वात है.। कालिमाके.अ्रतिरिक्त कोयला" 
क्या, कालिमाके अ्रतिरिक्‍त श्रद्धार क्या ? इसी तरह शअ्रध्यवसानकी, संतानके - श्रतिरिक्त 
श्रात्मा भी कुछ नहीं है । 
२१-प्रश्ुताके भान बिना. अध्यवसानसंतानम जीवत्वकी कल्पना--भैया ! विज्ञानघन 
परमानन्दमय निज प्रभ्ुकी प्रभ्ुता भूलकर यह जीव कंसी-कसी पर्यायोंको धारण' करता है 
कंसा-कैंसा बरबाद होता -है ? मुफ्त भ्रममें दुःखी होता है यह । आत्मच्‌ !-अब तो दृष्टि-करो * 
अपने प्रभुकी श्रोर । पूर्व गाथामें बतलाया था कितने ही मोही जीव श्रध्यवसानको श्रात्मा 
मानते हैं । .कितने ही लोग- कुछ जरा विवेक करते हैं, सोचते हैं कि अध्यवसान परिणाम - 
बदलते रहते. हैं. यह तो जीव नहीं है, १रन्‍्तु उन परिणामोंमें जो तीव्र मनन्‍्द विपाक होते हैं 
उनमें जो रहता है, वह जीव है। तीत्रमन्‍्द फलोंकी जो परम्परा है. वह जीव है। क्रोध 
जीव नहीं है, परन्तु क्रोधकी जो सनन्‍्तति है, वह जीव है। तीत्रमन्द और मध्यम जो फल 
हैं, इन तरीकोंसे होनेवाले नाना प्रकारके अ्रध्यवसान हैं, उनमें रहनेवाला जो संतान है वह 
जीव है। क्योंकि राग-हेष आदि विभावक्ी सन्ततिसे भिन्‍न कोई जीव नहीं है। राग-द्वेषसे 
भिन्‍न जीव मिल सकता. है, परन्तु राग दषकी सन्तानके अतिरिक्त जीव नहों.है. ऐसा लोग 
कहते हैं। जैसे क्षशिकवादी लोग कहते हैं कि आत्मा नया-तया पैदा होता रहता है, एक 
ही पआ्त्मा लगातार नहीं रहता है । वर्तमानमें जितनी हालतें हैं उनका उतना ही आत्मा - 
है, विचारोंका नाम ही आत्मा है | उनसे यह पूछा जाय कि जब-विचारोंका नाम ही आत्मा 
है तो एक:क्षण॒के बाद दूसरे ही.क्षण एकदम विरुद्ध विचार क्यों नहीं चलते, अनुकल -विचार 
ही क्यों श्राते: हैं ? जैसे द।पक .ज़ल रहा है, वह अनेक है। जितनी तेलकी. बूंद हैं उतने ही 
दीपकःहैं । एक बंद जली वह एक ज्योति है, दूसरी बूंद जली, वह दूसरी ज्योति है। वे 
ज्योति अनेक हैं । परन्तु वे एक ही क्यों मालूम पड़ती है ” लोग दिया जलाते हैं कि लगा- 
तार वे बंदें जलने लगती हैं। लगातार जलनेके कारण वे एक मालूम पड़ती हैं। तो इसमें 
लगात रपनेका श्र्थात्‌ सन्‍्तान भी तो जानता है इसी प्रकार विचारोंका नाम आत्मा है। 
एकके . बाद दूसरा, दूसरेके बाद तीसरेके क्रमसे विचार आते रहते हैं, अ्रत: मालूम पड़ता है 
कि विचार एक ही आया । इस प्रकार विचार ग्रनेक होते हैं। उन विचारोंकी जो सन्तान 
है वहुं जीव है, ऐसा भी कोई कहते हैं । विचार, राग, मोह आदिकों देख-देख मोही जीव 
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कहता, है :कि रागकी जो सन्‍्तान चलती है, वहो जीव है। इस प्रकार आत्माकों न जानने 
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वाले मोही जीव श्रात्माके विषयमें कहते हैं कि श्रध्यवसानकी सन्‍्ताने ही जीव हैं, क्योंकि 
इनके अंतिरिक्त हमें कोई. जीव नहीं दीखता है.। कितने ही मोही .कहते हैं कि शरीर ही 
जीव है। शरीरसेभिन्‍त कोई ज़ीव नहीं है। जो नयां बने जो पुराना-बने--इस. प्रकार 
प्रववैमान. जो शरीर है, वही जीव है, इसके . अ्रतिरिक्त. जीव नहीं है ऐसा श्रात्माको न 
जान॑नेवाले कहते हैं । 

२२. अध्यवसानवेगात्मवादिता--पढ़े लिखे मिथ्याहृष्टि. लोग अध्यवसानोंमें जो तीज 
मंद अनुभागको प्राप्त होते हैं उसे जीव कहते हैं | रागद्वेष भावकों जीव कहा, एक तो यह ; 
परिणाम श्र दूसरे रागढ्ेष भांवोंमें जो अतुराग पड़ा है, फलदानशक्ति पंड़ी है, तीन मंद 
अनुभाग है उस शक्तिको जीव मना । तो कोई जीव इस नोकमंको ही जीव समफ्तता है । ह 
शरीरका जो नया बनना है, पुराना बनना है .उसे यह मानता है कि मैं झ्रब पैदा हुआ अंथवा । 
में ग्रव मरा । ४ |] 

२३. मोहीकी शरीरमें जीवत्वकी कल्पना-यह एक चौथे प्रकांरका विमृढ़ पुरुष है । यह . 
शरीरको हीं जीव मानता-। उत्तमें. भी कोई ठबकेके मूढ़ हैं, कोई चतुर मृढ़ हैं | भोले मूढ़ तो 
इस शरीरको ही जीव मानते हैं । शरीर मिट गया तो जीव मिट गया, शरीर हो गया तो 
लो जीव हो गया, ऐसी बुद्धि इनकी है। परन्तु जो चतुर चौथे विमृढ़ हैं वे कहते हैं ,कि 
नई पुरानी अव्स्थामें प्रवतेमान जो नोकर्म (शरीर) है वह जीव है। यह शरीर सामान्य 
को जीव कह रहा है । उसके नए नए प्रादर्भाव अथवा विकास चलते रहते हैं। उन विशिष्ट 
शरीरोंका सन्‍्तानभूत अथवा उन विशिष्ट शरीरोंमें व्यापक जो नोकर्म (शरीर) है वह जीव 
है इसके भ्राशयमें । सो जैसे कृष्णताके अ्रतिरिक्त कोयला और कुछ चीज नहीं है, इसी तरह , 
नोकमंके अतिरिक्ते जीव भौर कुछ चीज नहीं है। भैया ! यह तो ज्ञानियोंकी भाषामें अज्ञा- 
नियोंकी बात बताई जा रही है । अज्ञानी थोड़े ही जानता हैं कि यह नोकमे है, यही जीव 
हैं। वह तो उसको लक्षित करके “यही मैं हूं” ऐसा अनुभव करता है। यदि कोई नोकर्म 
समझे तो कर्म भी समता होगा और फिर आगे बढ़ना होगा । प्रिय आत्मन्‌ ! अ्रप्रनेपर 
भ्रव तो दया करो, इस शरीर विडस्वनाकों ही आत्मसवंस्व मानकर बयों भ्रपार कष्ट उठा रहे 
हो ? वाह्मसे नेत्र बन्द करो, अपनेमें ज्ञाननेत्र खोलो, आत्मा स्वसंवेद्य चीज है | यहाँ लौकिक 
तकोंसे और इन्द्रियोंसे आत्माको जानदा चाहते हैं। दटीरका नाम नोकर्म इसलिए कहा 
गया कि सुख दुखके खास कारण कर्म हैं, उसी प्रकार प्रायः दुखका कारण शरीर - पड़ता 
है। नो >ईपत्‌ थोड़ा । जैसे कमे सुख दुखके कारण हैं, उसी प्रकार शरीर भी सुख दुखका 
कारण है । ऐसा नहीं कि .नोकमके विना सुख दुखका . कर्मको पूरा अधिकार हो जाये। 
सहयोग सम्बन्धी जैसे कार्य नोकर्म (शरीर) करता है। तोकमंसे भिन्‍न हमें कोई जीव 
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दीखता ही नहीं, ऐसा किन्‍्हीं लोगोंका कहना है । 

२४. दृष्ट शरीरयें जीवत्वकी कल्पना--शरीर ४ प्रकारका है:-औदारिक, वैक्रियक, 
आहारक, तैजस और कार्माण । शंकाकार जो कह रहा है, उसके लक्ष्यमें अन्तिम चार 
शरीर नहीं हैं, केवल औदारिक शरीर है। शंकाकार तो औदारिक शरीरको ही लक्ष्य करके 
कहता है कि शरीर ही जीव है | कोई यदि चतुर शंकाकार होता वह कहता कि तैजस और 
कार्माणा शरीर रूप सूक्ष्म नोकर्म जीव है जो कि जीवके साथ प्रति समय लगा रहता है, वह 
स्वूल शरीर प्राप्त होनेके कारण बनते हैं, वह निरन्तर रहता है भ्रतः शरी रसे भिन्‍न जीव 
है ही नहीं । जो पुनर्ज॑न्म मानने वाले हैं, वे कहते हैं कि तैजस और कार्माणके श्रलावा 
जीव रहता ही नहीं है। जो प्रुनर्जन्म नहीं मानते हैं, वे कहते हैं कि शरीर नष्ट हो जाता 
है और शरीरके उत्पन्न होनेपर जीव भी उत्पन्न हो जाता है। पम्चतत्त्व (भूमि जल, 
पावक गगन, समीर) से अलावा कोई शरीर नहीं है। शरीर ही जीव है, ऐसा कितने ही 
श्रात्माको न माननेवाले जीव कहते हैं। श्रभी तक श्राचायें महाराज वे बातें बता रहे हैं 
कि जिन्हें मोही जीव सोच सकता है। आत्मतत्त्वके श्रनभिज्ञ किसी-किसी प्राणीकी मान्यता 
॥ कभ्मस्सुदयं जीव॑ अबरे कम्माणुभायमिच्छंति | 

तिव्बत्तरामंदत्तरा गुणेहि जो सो हवदि जीवो ॥४ १॥ 

२५. कर्मोदयमें जीवत्वकी कल्पना--अन्य कोई कर्मके उदयकों ही जीव मानते हैं. तो 
श्रन्य कोई कर्मके अनुभागको जीव मानते हैं कि तीत्र मंद गुणोंसे नाना रूप है। कितने ही 
जीव करके उदयको ही जीव मानते हैं। कैसा है वह उदय याने फल ? जो पुण्य और पाप 
के उदयमें श्राकर जीवपर आक्रमण करता है, उसीको कितने ही लोग जीव कहते हैं । पुण्य 
पापके माने शुभ और अंशुभ भावके हैं। शुभ और अशुभ भावोंके अतिरिक्त हमें कोई जीव 
नजर नहीं भ्राता है । इन भावोंके अतिरिक्त भी क्या कोई जीव है ? पुण्य श्रीर पापके अ्रति- 
रिक्त कोई जीव नहीं है, ऐसा वह कहता है । कर्मका उदय, कर्मका विपाक ही जीव है। 

२६. कर लिभागमें जीवलकी कल्पना--कितने ही जीव मानते हैं कि सुख-दुःखका अनु- 
भवन ही जीव है, इसके अतिरिक्त कोई जीव नहीं है, सख-दुःखके अलावा मोही: जीवोंको 
कोई चीज समभमें नहीं आती है | साता-श्रसाता रूप परिणाममें व्याप्त जो तीच्र मंद गुण, 
उन गुणोंसे भेदको प्राप्त होनेवाला जो कर्मोंका श्रनुभवन है, वही जीव है। सुख-दुःखमें 
न्यूनाधिक जो सन्‍्तान चल रही हैं, उसे जीव कहते हैं । परन्तु ये सब यथार्थ वात नहीं हैं । 
सुख दःख कया हैं ? यह आत्माके विकार हैं, आनन्द ग्रुगकी पर्यायें हैं ।' आनन्द ग्रुणकी 
दाल पर्याय हैं:--सुख, दु:ख और आनन्द । आनन्द नित्रिकार पर्याय है.। . आनन्द गुणाकी 
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विकृत पर्यायें सुख दुःख हैं | जो इन्द्रियोंकी सुहावन्ता लगे, उसे सुख कहते हैं और जो 
इन्द्रियोंकी सुहावना न लगे, उसे दुःख कहते हैं। आसमत्तात्‌ नन्‍्दति आत्मानम इति आनन्द: 
श्र्थात्‌ जो श्रात्माकों चारों ओरसे समृद्ध करे, उसे आ्रानन्द कहते हैं । शंकाकारकी दृष्टि 
निर्विकार पर्याय आनन्द तक भी नहीं पहुंच पाई है। वह कहता है कि सुख दुःख रूप जो 
पर्याय हैं--वही जीव है, इसके अ्रलावा जीव नहीं है। परन्तु आत्मा न सुख रूप है और 
न दुःख रूप है तथा न निविकार आनन्दरूप परिणमन ही जीव है, क्योंकि निविकार आनन्द 
तो बादकी श्रवस्था है, जीव तो इनसे पहलेसे ही जीव था। नहीं तो जीव प्रारम्भसे अन्त 
तक निविकार होना चाहिए था ? आनन्द गुण भी जीव नहीं है। यदि श्रानन्‍्द गुण मात्र 
ही जीव होता तो श्रानन्दमात्र ही जीव नजर श्राना चाहिए था। दर्शन, ज्ञान, चारित्र, 
श्रादि भ्रनेक गुणोंका समुदाय भी जीव नहीं है । सूख दुःख तो विकृृत अ्रवस्था है, वह जीव 
नहीं है, यह तो जल्दी स्पष्ट हो जाता है। तुम्हारी समभमें आनेवाले अनेक गुणोंका एक 
नाम जीव है । “सम गुण पर्यायों द्रव्यम” | जसे पत्ता, कोपल, फल, फूल, बीज, शाखा-- 
इन सबका एक नाम एक वृक्ष है। वास्तवमें यह भाषा गलत है कि वृक्षमें फूल लगे हैं | 
अरे, इन सबका नाम ही तो वृक्ष है । इसी प्रकार यहाँ जितने भी अनेक गुणा हैं, उन सब 
गुणोंका जो एक पर्यायवाची शब्द है, उसका नाम आत्मा है। आत्मा तो अभेदरूप है । 
उसके गुणरूप भी भेद नहीं किये जा सकते हैं। इस तरह आत्मा और स्वभाव ही वह गुरां 
के भेदरूप भी जीव नहीं कहा जा सकता है। यहाँ कोई यह कहता है कि विचारोंके समूह 
का नाम ही जीव है । यहाँ पर दृष्टियोंके समूहूुका नाम ही जीव कहा गया है, ऐसी उनकी 
मान्यता है | जीवोंका यह अनुभव है कि सुख दुःखके अलावा जीव है ही क्‍या ? मालुम 
पड़ता है। आचार्य महाराज जिनको सुना रहे हैं, उनके मनमें यह श्रद्धा जमी हो, परन्तु कह 
नपा रहे हों कि सूख दुःखके अलावा कोई जीव नहीं है। जीव कोई भौतिक चीज तो है 
नहीं, जो सामने लाकर रख दिया जाये, यह स्वसंवेद्य है । . 

२७. शुभ, अशुभ भाषसें भी जीवत्वका अभाव--कोई कहते हैं कि तीज मन्द गुणोंकर 
भेदको प्राप्त हुए नाना प्रकारके शुभ अशुभ भाव जीव हैं। विषय पोषनेके भाव व उन्हींसे 
सम्बन्धित बषाय भावके उपयोगकों अशुभ भाव कहते हैं और सेवा, सद्दिचार, लोकहित 
भावना आदि मन्दकषायसे होनेवाले उपयोगको शुभ भाव कहते हैं। सातारूप (राजी होने 
रूप) परिणशामको सुख कहते हैं श्लौर असातारूप परिखामकों दुःख कहते. हैं। जैसे शुभ 
अशुभ कर्मके उदय हैं झ्तः जीव नहीं है, इसी प्रकार सुख दुःख भी कर्मके विपाक हैं श्रत्तः 
जीव नहीं है । शुभ अशुभ भाव और सुख दुःखमें क्या अन्तर है ? इसको दिखानेके लिए पुज्य 


शीमद्‌ प्रमृतचन्द्र जी सुरिने शुभ अछुभ भावके लिए कर्मका उदय शब्द दिया है और सुख 
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दुःखके लिए कर्मका अनुभाग शब्द दिया है। शुभ अशुभ भावसमें तो कर्तव्यका भाव चलता 
' है व सुख दुःखमें भोकतृत्वका भाव चलता है। उदय अह्पस्पर्शी है, अनुभाग दृद्स्पर्शी है। 
' यह एक पाँचवें प्रकारका विमृढ़ पुरुष है जिसकी मान्यता है कि कर्मंविपाक ही जीव है। 
' कर्मविपाक शुभ और अशुभ भाव है जो कि पुण्य और पापरूपसे सारे विश्वको व्याप रहा 
है, आक्रान्त कर रहा है। इसने भीतर देखा तो कुछ और खाली राग द्वेष व अध्यवसान 
भावमें जीव माने जानेका सन्‍्तोष नहीं हुआ इसे । यह कुछ उपयोगके समीप श्रा रहा है 
किन्तु उपयोगकी स्वच्छताके मर्मको नहीं पा सका है। इसी कारर शुभोपयोग और अशु: 
'भोपयोगसे अतिरिक्त कुछ जीव न दिखा । हे 
२८. कर्मानुभागमें आत्मत्वका मोह--अ्रब छठे प्रकारके विमृढ़ पुरुषका भन्तव्य 
देखें--वह कर्मके अनुभवकों जीव मानता है। यहाँ अनुभव कहनेसे सुख दुःखका ग्रहरणा 
करना है। सुख दुःखके अतिरिक्त कोई जीव नहीं, सुख दु:ख रूप अनुभव ही जीव है। सूख 
दुःख रूपमें जो कर्मका अनुभव चलता है वह जीव है, यह अनुभव ही तीक्र मंदत्त्व गुणों 
(डिग्रियों) के कारण नाना भेदरूप है। सो नाना रहो किन्तु साता अ्रसातारूपसे सदा 
अभिव्याप्त है। इसकी मान्यतामें सुख दुःखके अभ्रलावा कुछ जीव है ही नहों । ग्रहों 
आत्मन्‌ ! तुम चैतन्यपिण्ड, सहजानन्दस्वरूप हो । यह क्‍या तेरी.गति हो रही है, मति हो 
रही है कि विक॒ल्पविडम्बनाकी परेशानीसे छुट्टी ही नहीं.पाते । -ऐहिक सुख दुःखमें इतने 
आ्रासक्त हो गए हो कि सुख दुःखके श्रतिरिक्त तुम कुछ सहज विलक्षण स्वरूपवाले हो, यह 
सुननेको भी तैयार नहीं होते । यह छटा छटाया छट्ठा मूढ सुख दुःखके अ्रतिरिक्त कुछ जीव 
ही नहीं मानता | | । 

२६. कर्मोदय व कर्मालुभागमें अनात्मवादिता--कोई अ्ज्ञानी कर्मके उदयको ही 
जीव समभते हैं | कर्मका उदय हुआ और उसमें जो कुछ भी अपनेमें प्रभाव हुआ उसका भी 
नाम उदय है और द्रव्यकर्म प्रकृतिका उदय हो, निकलना हो, उसका भी नाम उदय है। 
तो प्रायः कर्मोदयसे प्रभाव उत्पन्त होनेमें प्रभावरूप उदयकों समभता है ,कि यह मैं हूं, 
मैं इससे निराला कोई ज्ञानमात्र स्वरूप हूं ऐसी उस अज्ञानीकी बुद्धि नहीं जगती । . कोई 
कर्मके अनुभागकों ही जीव मानते हैं। जो फलदान शक्ति है वही मैं जीव हूं, ऐसी बातें 
कुछ लोग मानते हैं । क्योंकि जो निपट मूर्ख लोग हैं वे श्रनुभागको क्‍या जानें, वे फलशक्ति 
को क्‍या समझें, किन्तु जो कुछ पढ़े लिखे लोग हैं, कुछ शब्दोंका परिज्ञान रखते हैं और न 
प्राप्त हो अपने आत्माका स्वरूप तो जब अपना टिकाना अपने को न मिला तो बाहर 
भटकते हैं और अपने चैतन्यस्वरूपसे बाहर जो कुछ उन्हें श्रात्महूपसे विदित हो उसे आत्मा 


मानते हैं | 
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जीवो कम्मं उहय॑ दोण्णिवि खलु केवि जीवमिच्छेति । 
अवबरे संजोगेश दु कम्मारां जीवमिच्छेति ॥४२॥ 

३०, जीव और कम के उभयमें आत्मत्वकी कल्पना-देखो आात्माके बारेमें लोगोंकी 
क्या-क्या धारणाएं हैं ? कोई कहते हैं.कि जीव और. कमेका मिश्रण जीव है | वेसे जीव और 
कर्म इन दोनोंका मिश्रण जीव है, यह बात शअज्ञानी नहीं समभतां, क्योंकि उन्हें खाली जीव 
और कर्म दिखा नहीं, कर्म कभी दृष्टिमें वहीं आया -श्रत: अ्ज्ञानी जीव उन दोनोंके मिश्रण 
को जीव तो कहता है, किन्तु उनकी स्वयं स्वयंकी सत्ता न जानकर कहता है । इस सातवें 
विमूढ़ पुरुषको शुद्धसत्ताक जीव तो समभमें श्राया नहीं और कर्मको जीव कह सकता नहों। 
इतना -तो जानता है कि जिसमें सुख, दुःख, जानकारी भ्रादि हो रही है वह जीव है, पर 
वह॒सब दिख रहा है कर्मके नाट्यमें । भरत: न केवल जीव इसकी समझें श्यत्मा है, न 
'कैवल कर्म इसकी समभमें आत्मा है। इनका उभय ही पआात्मा है ऐसा यह सप्तम विमुद़ 
मानता है, चाहता है। इस कल्पित स्वरूपसे ही बने रहनेकी चाह है इसकी । 

३१. जीवकर्मोमयात्मदष्तिा--कोई परुष ऐसे होते हैं कि जीव और कम इन 
दोनोंके मेलको जीव समभतते हैं। केवल जीव नहीं दृष्टिमें, केवल कर्म नहीं दृष्टिमें, किन्तु 
जीव कर्मका मिल करके आत्मा बना है ऐसा मानते हैं। ऐसा माननेका कारण उनका 
भज्ञान है। यह बोध नहीं है कि प्रत्येक पदार्थ अपना निजी चतुष्टय रखता है। दो मिल 
कर कभी एक पदार्थ होता ही नहीं है, सो स्वरूप चतुश्टयका परिज्ञान नहीं, जीवतत्वका 
बोध नहीं और कमेकि प्रभावसे लिपटे हुये ही हैं, कर्मोके प्रभावमें लिपटकर भी सम है, 
बुद्धि है, ऐसा कुछ ख्याल करते हैं तो कुछ बात तो चेतनकी पकड़ी गई और सारी बातें 
कमकी पकड़ी गई । इस प्रकार जब एक मिश्रण कर लिया तो वह अ्रज्ञानी जीव और कर्म 
इन दोनोंके मेलको जीव समझता है। इन शब्दोंमें कोई कह सके या न कह सके, पर इस 
प्रकारकी बुद्धि अनेक लोगोंके रहा ही करती है। एक जीवतत्त्व जब हृष्टिगत नहीं होता 
और जीवकी बात, जीवका प्रताप बराबर 'चल ही रहा है, समझ बन ही रही है, ऐसी 
स्थितिमें कुछ श्रपना तत्त्व मिलाया, शेष परतत्त्व मिलाया तो इत सवको मिल करके यह 
मानता है कि मैं जीव हूं । 

३२, कम संयोगमें जीवत्वकी कल्पना--अ्रव भ्रष्टम' विमृढ़की बात देखिये -यह कर्मो 
के संयोगको ही जीव सानता है। श्रर्थ क्रियामें समर्थ कर्मका संयोग ही तो है । भिन्‍्त-शिन्‍्त 
रूपसे कर्म रहें तो वे क्या कर सकते हैं ? खाटमें झञ्राठ काठ होते हैं-४ मिचवा, २ पाटी, 

२ सीरा । ये भिन्न-भिन्न रहें तो ये पुरुषके सलानेमें समर्थ हैं क्या ? इनका संयोग करके 
चुना दो, फिर काम करेंगे ये । इनका संयोग वोई अलग' चीज नहीं । कितने ही अज्ञानी 
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कम्मके संयोगकों जीव कहते हैं । जैसे-- ईंटोंके संयोगसे भित्ति है और शआ्आाठ काठके संयोग 
का नाम खाट है, उसी प्रकार आ्राठ कमोंके संयोगका नाम ही जीव है। जैसे आठ काठके 
बिना कोई खाट नहीं होती है, इसी प्रकार यह श्रज्ञानी कहता है कि आठ कर्मोके संयोगके 
बिना जीव नहीं है। उक्त सब कल्पनायें मोहमें होती हैं । 

३३. कम संयोगात्मवादिता--कुछ लोग कर्मोके संयोगकों जीव मानते हैं| केवल एक 
एक कर्म क्‍या करे ? कर्म जैसे कि ८ माने हैं-- ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, 
आयु, नाम, गोत्र और श्रन्तराय । इनका जो मेल है, संयोग है वही जीव है । जैसे चारवाक 
लोग मानते हैं कि आ्राठ काठका जो संयोग है सो खाट है। उन आठमें से अगर एक न हो 
कुछ चीज, एक मिचवा या एक पाटी या कोई पाया, तो काम बन सकता है क्‍या ? नहीं 
बन सकता । वह खाट नहीं कहला सकती । ८ काठका जो संयोग है सो ही तो खाट है । 
आठ काठसे भिन्‍न और खाट क्या ? इसी तरह झ्राठ कम नहीं, फिर जीव कुछ न रहा । 
श्राठ कर्मोके संयोगका ही नाम जीव है। कुछ सूढ़ जीव अपनेकोी न जानकर इन कर्मोके 
समूहको जीव समभते हैं श्रौर जानते हैं | सुन रखा है कि ज्ञानावरणका उदय आता तो 
ज्ञान कम हो जाता है। ज्ञानावरण जरा सहुलियत देता है तो यह ज्ञान प्रकट हो जाता 
है । दर्शनावरणसे दर्शनका सम्बंध है, वेदबीय कर्मसे सुख दुःख मिलता है । मोहनीय कर्मके 
कम बढ़ होनेसे हम जीवोंको कुछ प्रकाश आवरण आदिक मिलते है। आयुके कारण शरीर 
टिका हुआ है, तामकर्मसे यह सब मैं बच बैठा हूं, इस शरीरकी रचना हुई है| गोतसे हम 
ऊँच नीच कहलाते है । अंतरायसे सब देना लेना न देना लेना झ्रादिक बनते है । तो ८ कर्मो 
से रहित हम और रहे क्या ? जो भी व्यवहार है, जो भी प्रवृत्तियाँ हैं ये सब अष्ट कर्मोकि 
प्रतापसे है । तो यह अज्ञानी जीव अ्रष्टकर्मोके संयोगकों ही जीव समझता है। उससे भिन्‍न 
मैं कुछ जीव हूँ ऐसा उसकी दृष्टिमें नहीं है | 

एवंविहा वहुविहा परमप्पाणं वर्दंति दुम्मेहा । 
ते ण परमद्दुवाई रिच्छुयवाईहि खिह्िद्वा ॥४१॥ 

३७. परात्मवादियोंमें परमार्थवादिताका अभाष--इस तरहके बहुतसे दुद्ु द्धि जन 
परको ही आत्मा मानते हैं। वे परमार्थवादी नहीं है ऐसा निश्चयवादियोंने निर्दिष्ट किया 
है | आचार्य कहते हैं कि इस प्रकारकी- कल्पना , करनेवाले जीव परमार्थवादी नहीं हैं-इस 
प्रकार बहुतसे लोग परपदार्थोकी आत्मा कह देते हैं। चेतन्यस्वभावके श्रतिरिक्त हा कुछ 
भी है, सो सब पर है। अतः शरीर कर्म, रागद्वेषकी परम्परा श्रादि सभी पर हैं। एक 
चैतन्यस्वभावकी हृष्टिसे देखा गया आत्मा तो निज है, इसके श्रतिरिवत सव पर हैं | जिनकी 
बुद्धि सोई हुई है, वे परको ऋात्मा वहते हैं। निश्चय दत्ववी माननेवालोंने बताया है कि 
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वे परमार्थवादी नहीं हैं । यह वही बता पायेगा, जिन्होंने परमार्थकों जाना है | एकके जानने , 
में ्रनेकका निषेध हो सकता है। जो अनेकका निषेध करेगा, उसे इस एक चीजका पता 
है, तभी तो निषेध करेगा । आरात्माकी जानकारी सबसे बड़ी चोज है। देखो जो विमृढाष्टक 
द्वारा आठ कुतत्त्वोंमें तत््व्की कल्पना की है उनमें से अध्यवसान तो जीवका परिणमन है ह 
किन्तु वह नैसगिक नहीं है, औपाधिक है, अध्यू व है श्रतः परतत्त्व है, जीव नहीं है । कर्म 
तो पौदगलिक है, अ्रजीव प्रकट ही है। अरध्यवसानकी- संतान कल्पना है, प्रत्येक अ्रध्यवसान 
भाव अपने समयमें उस जातिकी परिपूर्ण पर्याय है, उसका अगले समयमें व्यय हो जाता है 
वह द्रव्य तो है नहों जिसकी संतानरूपमें कल्पना की जावे। शरीर (नोकर्म) तो प्रकट 
अचेत्तन है। कर्मोदयजनित भाव (शुभ अशुभ भाव) झपाधिक भाव है, परभाव है, भ्रश्न:व 
है वह जीत्र नहीं है। जीव तो परमार्थतः शुद्ध चेतनामात्र है। सुख दुःख आदि भी इसी 
तरह इन्हीं कारणोंसे जीव नहीं हैं । कर्म और जीवका मिश्रण तो हो नहीं सकता क्योंकि 
वे जुदे-जुदे पदार्थ हैं। अपना-अ्रपना अस्तित्व रखनेवाले दोनोंका समुदाय भी जीव नहीं 
है। कर्म अ्चेतन हैं, उनका संयोग भी जीव नहीं है। आ्रात्मा तो इनसे परे निजचेतन्य- 
स्वभावमात्र है। इसका प्रकट अनुभव तो निज ज्ञायकस्वाभावके उपयोग द्वारा एकला होने 
की स्थितिमें होता है । आात्मज्ञान होनेके बाद विकारका श्रभाव हो जाता है| उसके संसार 
बढ़ाने वाला बन्ध नहीं है। जैसे किसी महाजनके यहाँ लाखों रुपएका कर्जा होता था वह 
निपटा दिया जावे सिर्फ मामूली सा कर्जा शेष रहे तो वहाँ सौ दो सौ रुपएके कर्जेकी गिनती 
नहीं होती है। परको आ्रात्मा कहने वाले जीव परमाथंवादी नहीं हैं। 

३५, अज्ञानमं अनेकपरात्मवादिता--इसी प्रकार और और भी परजीवोंमें परतत्त्वों 
में यह मैं हूं” ऐसा मानता है । कुछ लोग तो पुत्रादिकको ही ऐसा समभते हैं कि यही मैं 
हूं । इतनी आसक्ति होती है जिस आसक्तिमें प्ौर कुछ सूभता ही नहीं । कुछ लोग जो घधनमें 
आसक्त हैं वे धनको ही समभते हैं कि यही मैं हूं, धन न रहा तो मैं कुछ न रहा । जो लोग 
नाम इज्जतको समभते हैं कि यह मैं हूं वे नाम इज्जत न रहे तो ऐसा अनुभव करते कि 
अरब मैं कुछ रहा ही नहीं | बहुतसे लोग कहतें हैं कि ग्रब॒ क्या जीवन है वह तो मर गया। 
जेसे कोई तीन वर्ष पहिले प्रधानमंत्री था रूसका तो उसका लोग बड़ा आदर करते थे 
उसका बड़ा नाम लियां जाता था, उसका नाम अखबारोंमें खब आया करता था, पर श्रब 
उसके प्रधानमंत्री न रहनेपर उसका कोई नाम भी लेने वाला है क्या ? लोग बड़े आइचर्य 
से देखते हैं कि भरे श्रव वह क्या रहा ? वह तो मर गया। तो जो लोग इज्जतमें आसक्ति 
रखते हैं उनकी दृष्टिमें इज्जत न रहे तो उसे जीवन ही नहीं समभते । जिन्हें पर्यायमें, नाम 
में, विभावमें, किसी वस्तुमें आसक्ति है ०े उस उसको मानते हैं कि यह मैं हूं। और इस 
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'झ्रज्ञानने, आसक्तिने बड़ों बड़ोंकी परेशान कर लिया है, पर जो यथार्थत: महापुरुष हैं वे 
केभी इनसे परेशान नहीं होते । ' 

३६, अवशिष्ट समयको सत्पथमें व्यतीत करनेमें भमलाई--वे भी पहिले इसी चक्कर 
में पड़े हुए थे, जो श्राज सुलभ गये हैं ऐसे महापुरुष और सिद्ध भगवन्त, वे भी कभी हम 
आप जैसे ही चकक्‍करमें पड़े हुए थे। उन्हें भी इस दुनियाका सब कुछ रंग ढंग 
ही सर्वस्व दीखता था, लेकिन जब ज्ञानप्रकाश हुआ, उससे विरक्त हुए तो पार पा गये 
संसारसे । हम आप भी एक विकत्पोंमें ही उलककर अपने झ्रापको बरबाद किए जा रहे हैं, 
उससे मिलेगा क्‍या, दूसरों पर नजर डालकर समझ लो । जो लोग घरमें रहे, भ्रच्छा किया 
बुरा किया, आखिर मर गए, तो क्या मिला उन्हें ? उनको एष्टिमें रखकर भी समझा जा 

' सकता है कि इस संसारमें रहनेका कुछ नहीं । जब अपना कुछ भी नहीं है, और उस ही 
को सर्वेस्‍्व समझा जाय तो इस संसारका दुःख कंसे मिट सकता है ? बाह्यपदार्थोंके प्रति 
तो हठ ऐसी किया करते हैं, इन इन्द्रिय विषयोंके प्रति तो हठ ऐसी करते हैं कि कुछ भी 
हो, किसी प्रकार हो, बात यों ही होना चाहिये, पर कदाचित्‌ यह ज्ञान नहीं जगता कि 
ग्रपने श्रात्मस्वभावमें ठहरनेके लिए, अन्य सबको बिल्कुल घुलानेके लिए हमारी हठ हो तो 
हमारी इसमें दया है। जब हम परपदार्थेसि धोखा ही धोखा खाते 'आ रहे हैं, कोई समझे 
कि मायाचार करके हम विषय साधन बढ़ा लें तो हमने बुद्धिमानी की, सो ब्ुद्धिमानी नहीं 
है । वह तो एक श्रपना पतन है, बरबादी है। हमने अपने आपको धोखा ही दिया | कोई 
पुरुष किसी दूसरेको सताकर यह माने कि मैं बड़ा चतुर हूं, मैंने धोखा दिया दूसरेको और 
' ग्रपना काम सिद्ध किया, पर वास्तवमें उसने श्रपनेको ही धोखा दियाःओऔर अपने श्रापका 
' ही बिगाड़ किया । कुछ बड़ी उम्र बीतनेपर स्वयं समभमें आ जाता है कषायोंका वेग कम 
होनेपर स्वयं समभमें गा जाता है कि मैने व्यर्थ ही इतना जीवन खो दिया । कैसे खो 
दिया ? विषयोंमें रत रहे, कषायोंमें प्रीति वी, दूसरोंसे विरोध ईष्यभिाव रखा आदिक अनेक 
परिणामोंसे विकल्पोंसहित जो जीवन. गुजरता है उससे सनन्‍्तोष नहीं मिल सकता । श्राखिर 
पछतावा ही मिलेगा, क्योंकि अपनी ही जातिकी चीज होती तो वहाँ सन्‍्तोषका अवसर था । 
की गई अपने विरुद्ध अपनी, परेशानीकी बात तो उने दुष्कर्मोके फलमें श्रन्तमें पछंतावां ही 
- मिलेगा | हम रहे सहे समयके लिए भी चेत नहीं पाते हैं, न यह संकल्प कर पाते हैं कि जो 
समय गुजरा सो गुजरा, श्रव जो रहाःसहा समय है उसे तो बिल्कुल ठीक ढंगसे, गुजार लें, 
यदि ऐसा किया जा सका तो समभिये कि हम लोग सब भले मार्गमें चल रहे । यदि यह 
- लहीं किया जा सकता तो समभिये कि हम लोग एक भ्रंनुचित पथमें जा रहे हैं। 
३७, प्रशमादिसद्भावोंसे जीवनकी सफलता--प्रशम, रुम्वेग, अनुकम्पा,>श्रास्तिक 
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इस चार प्रकारके परिशामोंको रखनेमें कौनसी अ्रशान्ति है ? प्रशमभाव रखें, शान्तिभाव 
रखें, सम्वेग परिणाम, संसार शरीर भोगोंसे विरक्तिका परिणाम, इन भोगोंमें लोग तो 
कल्पनाओंमें राजी होते लेकिन अन्तमें रीते रहना पड़ता है. इस कारण असन्‍्तोष बढ़ेगा, 
और फिर वहाँ मैं क्या करू, वुछ उसे दिखेगा नहीं सत्पथ । शरीरमें आासक्त रहेगा तो 
शरीर तो बूढ़ा बनेगा, रीगी बनेगा, मिटेगा, तो इस शरीरकों निरखकर आसक्तिके कारण 
यह बड़ा विह्नल होता है जो पहिलेसे ही अनासक्त हो, रोगमें वह घबड़ायेगा नहीं, अ्रपना 
श्रहित न मानेगा । तो सम्वेगभाव रखनेमें शान्ति ही है। अनुकम्पादयाका परिणाम--स्वयं॑ 
पर दया, दूसरेपर दया, किसीपर श्रन्याय न करना ऐसे परिणामोंमें आासक्ति, है, मैं आत्मा 
हूं, मुक्ति ऐसे होती है, जीवकी ऐसी श्रवस्थायें हैं, र्वभाव विभाव जो जेसे हैं तैसे दृ्टिमें रहें, 
अपने आत्माके अस्तित्त्वकी प्रतीतिमें रहें तो इसमें इसका क्या बिगाड़ ? इसका लाभ ही है । 
तो इससे चाहिये कि रहे सहे समयको हम शास्तिमें गुजारें, वेराग्यपुवेक गुजारें । मैं हे, ऐसा 
अपने प्रत्यक्ष श्रद्धामें रहे, ऐसे भावमें गुजरे तो समझ्ियि कि जीवन सफल है, और रहे सहे 
जीवनको भी यदि ऐसे ही अनापसनाप विषयोंमें, कषायोंमें गवायें तो मरणके बाद कीड़ा 
मकोड़ा असंज्ञी हो गये तो फिर कुछ वश नहीं चलनेका । इस कारण बुद्धि मिली है, कुल 
श्रेष्ठ है, जैनशासन मिला है तो इनका उपयोग यह है कि प्रशम, सम्वेग, श्रनुकम्पा आस्तिक 
आदिक गुणोंकी वृद्धिमें श्रपता प्रयत्न रहे, यही बड़े सन्‍्तोषकी बात होगी । 

एए सब्वे भावा पुश्गलद॒व्बपरिणामणिप्पण्णा । 

केवलि जिशेहि भरिषया कह ते जीवो त्ति च्चंति ॥४४॥ ॥' 

३८, परभाषोंकी पुद्गलपरिणामनिष्पन्नता--ये समस्त भाव पुदुगलकद्गरव्यके परिणामसे 
निष्पस्त हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहा गया है। अतः वे जीव हैं ऐसा वंसे 
कहा जा सकता है ? कोई कहते हैं कि जो हममें राग-द्वेप-उठ रहे हैं, वही जीव है । यदि 

' राग-हेष ही जीव है तो राग-हेष ही करते रहो। यदि राग द्वेषादिको जीव न माना तो 

' रामादिसे छुटकारा मिल सकता है। जहाँ राग-द्वेष मैं हूं, वहाँ “मैं” को कैसे मिटाया जा 
सकता है ? इस प्रकार बन्धन नहीं छूट सकता है । आत्माके झाश्रयसे बन्धन छूटता है, क्षरिक . 
के आश्रयसे बन्धत नहीं छूटता है। इन परभावोंमें कुछ तो चीजें ऐसी हैं, जो पुद्गलके 
निमित्तसे हुई हैं और कुछ ऐसी हैं कि जो पुद्गल द्रव्यका परिणमतन है। श्रज्ञानी इन दोनों 
को जीव मानता है। पुदंगल द्वव्यके निमित्तसे राग-द्वेष, साता-असाता, शुभाशुभ भाव होते 

श्ह हे दा दरव्यके निमित्तसे हुए परिणमन हैं। पुदुगल द्रव्यके निमित्तसे हुए वे भी जीव 
नई जो पुदंगल द्रव्यके परिणमन हैं, वे भी जीव नहीं हैं | सबसे पहले यह श्रद्धा करनी 

' है कि शरीर मैं नहीं हूं। यह बात जह्दीसे सीख़ी जा सकती है, क्योंकि औरोंके शरीर 
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जलाते प्रतिदिन देखे जाते हैं । बहुतसे लोगोंको यह श्रनुभव होता है कि जैसी हमारी बुद्धि 
होती है, वैसी किसीकी है ही नहीं । जैसा हमारा पुण्य है, वैसा किसीका है ही नहीं । मरने 
वाले तो और कोई होंगे मैं सदा जिन्दा रहूंगा, परन्तु यह सब श्रज्ञानीकी कल्पना है । भिखारी 
भी यही मानते हैं कि जैसी हममें चतुराई है, वेसी किसीमें है ही नहीं । जीवको श्रपने-अपने 
बारेमें ऐसी श्रद्धाएं जमी हुई हैं । सम्भव है कि जिनमें श्राज बुद्धि नहीं है वे इसी पर्यायमें 
था किसी अन्य पर्यायमें हमसे झ्रधिक ज्ञानी बन सकते हैं। रागमें कोई सफल नहीं होता 
है, परन्तु वह मानता है कि मैं रागमें सफल हो गया । 

: ३६, रागादिविकारोंम) स्वभावरूपता होनेकी अशक्‍यता--- , 
कितने ही लोग मानते हैं कि राग-द्वेष ही जोव है, क्योंकि जीवने अपने की एक समय भी 
रागह्रेषसे रहित अनुभव नहीं किया है। अतः अज्ञानी रागादिकों ही जीव मानता 
है। अज्ञानी मानता है कि राग ही मैं हूं, राग ही मेरा सब कुछ है श्ौर वह ऐसी 
श्रद्धा रखता है कि मैं रागसे श्रलग नहीं हो सकता हूं । जिन वच्चोंके मनमें यह भाव भरा 
रहता है कि मैं परीक्षामें सफल न हो पाऊंगा तो वह पास नहीं हो पाता है। राग-द्वेष मैं 
नहीं हूं, क्योंकि ये पुदृगल द्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न होते हैं। जसे दर्पण है, दर्पएमें हरा रंग 
दिखाई देता है। ज्ञानीको यह पता है कि यह प्रतिबिम्व दर्पणवी चीज नहीं है। सामने 
निमित्त आया, हरा प्रतिबिम्ब हो गया । यह तो दर्पणाका स्वभाव है कि निमित्त पाये इस 
रूप परिणाम जाये । मलिन जीवकी भी कुछ ऐसी श्रादत है कि निमित्त पाये रागढ्वेंघ रूप 
परिणम जाये । श्रतः रागद्वेष मैं नहीं हूं । ये रागादि चेतन्य स्वभाव रूप नहीं बन सकते हैं 
क्योंकि रागद्वेष श्रादिका स्वभाव चतन्‍्य नहीं है । जब स्वानुभव होता है तब उपयोग आत्मा 
की औ्रोर लगा रहता .है, शुद्ध द्रव्य रूप आत्माकी ओर उपयोग लगता है। ऐसे उपयोगके 
समय भी रागादि द्रव्य चलते रहते हैं, परन्तु उपयोग उन्हें नहीं पकड़ रहा है। ये 'रागादि 
भाव आत्मामें होते हैं, होने दो, इससे आत्माका क्‍या बिगाड़ ? मैं तो चतन्य मात्र ज्ञानवाला 
श्रात्मा हूं । यदि आत्माकों चेतना आप दिख जाये तो रागादि अबुद्धिपृ्वंक ही होते रहेंगे । 
जितनी भी बातें ऊपर बताई गई हैं, ये जीवद्रव्यके हो चहीं सकती । अ्रतः रागादि जीव 
नहीं हो संकते हैं । रागादिको जीव माननेमें आगमसे वाधा, युक्तिसे बाधा, स्वानुभवसे भी 
बाधा आती है। .इतना तो निश्चित है कि यदि यह जीव ' विषय कषायकी ओर उपयोग 
'लगाता तो दुःखी होता और यदि चैतन्य स्वभाववने ओर ध्यान लगाता है तो सुख्री होता 
है। यदि हम परपदार्थकी शोर उपयोग लगाते हैं तो उसका फल केवल आकुलता ही है। 
क्योंकि यदि इसमें ऐसा उपयोग लगाया तो ऐसा ही परिणम जाना चाहिये, लेकिन परिण- 
'मता नहीं है, किन्तु श्रश्ञानीका इसको श्रोर उपयोग है, अतः अ्रज्ञानीको दुःख स्वयमेव होता 
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है | यदि अखण्ड चित्स्वभावकी शोर दृष्टि लग जाये तो शांति मिलती है। हम 
वैसा विचार बना पायें, चाहे त बना पायें, लेकिन जीवके वह अनुकूल है । आगम, युक्ति 
आदिसे बाधा होनेके कारण शरीर रागादिको जीव मान लेना मिथ्यात्व है । जिन-जिनको 
मोही जीवने आत्मा साना, वे चीजें या तो पुद्गल द्वव्यके परिणमन हैं या पुदुगल द्रव्यके 
निमित्तसे हुई हैं, ये दोनों ही जीव रहीं हैं | मैं इनसे अलग एक शुद्ध श्रात्मा हूं 

४०. समस्त अनात्मतत्त्वोंकी पुदूगलमयता -- कोई पुरुष कहता है कि रागद्वेषभावोंको 
कलुष्तिपनेका जो परिणाप्त है वह जीव है. तो कोई कहता है कि रागद्वेघादिक क्रियामें 
ग्रथवा ज्ञानावरण आदिक कर्म ये ही जीव हैं, तो कोई कहता है कि नहीं, उन अ्रध्यवसान 
भावोंमें, उन रागद्वेषादिक परिणामोंमें जो तीज्ता मंदताकी शक्ति पड़ी है उस तीब् मंद अनु- 
भागमें जो रह रहा है वह जीव है। तो किनन्‍्हींका कहना था कि शरीर ही जीव है| इस 
मान्यता वाले त्तो सभी हैं, जितने मिथ्याहृष्टि हैं। जो कुछ विद्वान हैं, दार्शनिक हैं कुछ 
बोलनेमें चतुर हैं वे और-भौर तरहसे जीव कहते है, पर शरीरको जीव कहनेवाले तो सभी 
मिथ्याहृष्टि हैं। अ्संज्ञी भी शरीरको आपा मानते हैं, एकेन्द्रिय आदिक भी । और ये मनुष्य 
भी सभी कहते हैं कि शरीर ही जीव है । तो कोई कहता है कि कर्मोमें जो विपाक पड़ा 
हुआ है. कर्मोका उदय, कर्मो्में होते वाले कमेंका उदण इनकी तो किसे खबर है ? और 
कर्मोके उदयमें उत्पन्न होनेवाले जो विभावोंका उदय है उन विभावोंके उदयको जीव कहते 
हैं। कोई कर्मोकी शक्तिको जीव कहते हैं। कोई कहते कि नहीं. जीव और कर्म दोतोंका 
जो मिलावट है सो जीव है । कुछ जीव जेसी बात दिखें तो और कुछ जीव न हो, इस तरह 
'की बात अपनेमें दिखें और सबका मिले दिखे तो कहते कि जीव और कमे दोनोंका मेल जीव 
है। तो किन्हींका कहना है कि इन कलहोंमें क्या है ? आठ कर्मोका जो संयोग है वही जीव 
है | यह मानने वाला श्रज्ञानी बहुत बढ़िया सा रहा, सुननेमें कहनेमें कि बताश्रो आठ काठके 
सिवाय खाट क्‍या है, थों ही आठ कर्मेके सिवाय और जीव क्या ? इस प्रकार अनेक तरह 
से परतत्त्वोंकी जो जीव मानते हैं उनको समभाया जा रहा है कि ये सभीकी सभी बातें जो 
कही गयी हैं वे तो पुद्गलके परिणामसे उत्पन्न हुए भाव हैं अर्थात्‌ पौदगलिक जितनी भी 
बातें भ्रभी कही गई हैं अज्ञानियोंसे, वे सब पौद्गलिक बातें हैं, श्र्थात्‌ पुदगलके परिणामसे 
उत्पन्त हुये हैं। उनमेंसे कुछ तो हैं पौदृगलिक भाव सीधे उपादान हृष्टिसि और कुछ हैं जीव- 
भाव, जैसे अध्यवसाथ विकार, लेकिन ये पुद्गलक्मके उदयके निमित्तसे उत्पन्त हुये हैं इस 
कारण पौद्गलिक हैं । भाव यह है कि स्वयंके निजकी चीजें नहीं हैं। जैसे कर्म शरीर ये 
स्वयंकी चीज नहीं हैं, इसी प्रकार रागद्वेघादिक विकार ये भी स्वयंके तत्त्व नहीं हैं, हयेःहे 
स्वयंसें, किन्तु स्वयंकी श्रोरसे स्वयंके सहज स्वभावके नाते हुए नहीं हैं, किन्तु पुद्गल कर्मके 
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तैयार हथे योगी निःशंकतासे मिरख रहे हैं कि ये सब कोई जीव नही हैं। पहिले तो इस 
श्रमूर्त स्वरूपसे ही यह निर्णय हो जाता है कि जो जो कुछ दिखते हैं वे भी सब जीव नहीं । 
तो व्यवहारक्षेत्रमें यथ्यपि यह बात युक्त ' नहीं बेठतीं कि यह कहने लगें कि ये मनुष्य पशु, 
पक्षी ये सच जीव नहीं हैं, किन्तु जीवेके असाधारण स्वभावपर सहजस्वभावपर ट्ष्टि 
देकर यह निइचय रखकर कि स्वभाववान स्वभावमें होता है। फिर निरखा तो पहिले तो 
एक मोटे रूपसे यही भेद श्रा गया कि जो दिखे वह जीव नहीं । जीव इन्द्रियसे नहीं दिखा 
करता । इन्द्रियका विषय है रूप, और जीव काला, पीला, नीला, लाल, सफेद आदिक नहीं 
है वह तो ज्ञानभाव स्वरूप है । तो जो कुछ दिख रहा यह जीव नहीं । श्रब झौर अन्दर 
चत्में तो जिसने स्वभावमात्रसे जीव निरखनेका झाशय बनाया है-एक श्रध्यात्मयोगमें बसने 
के लिए विशुद्ध दृष्टि बनाया है ऐसे पुरुष निरख 'रहे है कि ये रागद्वेष श्रादिक भाव ये 

दूगलके परिणामसे उत्पन्त हुए हैं, प्रदगलके निमित्तसे उन्पन्त हुए हैं, श्रतः यह भी मैं 
नहीं हूं। मैं हूं श्रनादि अनन्त अहेतुक शारवत्‌ असाधारण चेतन्यस्वभाव। ऐसा निर्णय जिस 
दृष्टिमें बसा है उस हृष्टिका यह कथन चल रहा है ! 

४३, अध्यात्मयोगबवृधिके प्रयोजनका प्रकश्श--इस अ्रधिकारमें जिसका कि नाम 
जीवजीवाधिकार है, यह बतानेका प्रयोजन है कि वास्तवमें जीव क्या है, और जो यह नहीं 
है वह सब जीव नहीं है, श्र्थात्‌ श्रजीव है । अजीव होकर फिर हम उसे किस द्वव्यमें डालें ? 
उसे हम पुद्गल द्रव्य मानें या अन्य कुछ मारने ? धर्म ग्रादिक माने यह निर्णय करनेका 
प्रसंग नहीं है । उसमें आशय जीवके शुद्ध स्वरूपको निरखकर जीवको ग्रहण करनेके आग्रह 
का बनाया है। उस समय यह प्रश्न नहीं उत्पन्न होता कि रागादिक भाव यदि जीव नहीं 
हैं, श्रजीव हैं तो शेष ५ द्रव्योंमेंसे कौनसा द्रव्य है ? क्‍या पुदूगल ? क्या धर्म अधर्मादिक ? 
ऐसा प्रश्न उठाये जानेका प्रसंग नहीं है । यहाँ तो केवल जीवके सहजस्वरूपको निरखकर 
उसके अतिरिक्त समस्त भावोंका प्रतिषेध करके उस स्वभावमें उपयुक्त होनेका प्रकरण हैं। 
निर्णय यदि करना है तो निर्णायमें यह बात्त श्रायगी कि रागद्वेषादिक परिणाम 
जीवके परिणमन हैं, किन्तु पुद्गलकर्मके उदयका निमित्त पाकर हुए हैं। यहां एक 
स्वभावहप्टिसि जीवका स्वरूप वाहा जा रहा है। चतन्यश्ून्य जो जो कुछ भी भाव हैं, जो 
जो भी द्रव्य हैं उन सबसे निराला यह मैं चैतन्यस्वभाव हूं, जीवद्रव्य है, अन्यरूप मैं कैसे 
हौञ्गा रह जिन पुरुषोंने इस चैतन्यस्वभावरूप स्वतत्वका अनुभव किया हैं वे पुरुष समझ रहे 
६ कि जैसे स्वर किट्ुकालिमामें रहकर भी उससे भिन्‍न है इसी प्रकार जीवका सहजस्वरूप 
इन अध्यवतान झादिक इन शरीरादिक रूप नहीं है। भले ही ये कर्म अनादिकालसे अब 


कर्म 
पे छक सुस्तरणकी घारा बनाये हुये आ रहें हैं ओर इस वजहसे जीव घाराप्रवाह संसार 
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भावोंमें चला श्रा रहा है, फिर भी जो स्वतत्त्वका अनुभव करने वाने जानते हैं कि उस 
संसरणसे, उस क्रीड़नसे, उस कर्मसे यह मैं पृथक्‌ केवल चित्स्वभावमात्र हूं । भले ही चढ़ात 
उतारके साथ यह -अध्यवसानोंका संतान चला भरा रहा है | रागह्वेप मोह श्रादिक परिणामों 
की संतति चढ़ाव उतारको लिए हुए है जिसका कि फल बहुत ही बुरा है । ये सब चले आा 
रहे हैं, पर यह मैं जीव नहीं हूं, जिसने समस्त पर और परभावोंसे उपेक्षा करके एक सहज 
विश्राम लिया है और उस विश्वाममें आत्माके स्वभावका दर्शन किया है, अनुभव किग्रा है, 
उन्हें यह स्पष्ट विदित है कि यह सब बच्ेड़ा, ये सब औपाधिक भाव, ये सब उपाधियाँ, ये 
मैं नहीं हूं । मैं तो एक जतन्यमात्र जीव हूं । 

४४, ज्ञानमात्र अन्तस्तत्वके बोधका प्रताप--देखिये-- यह श्रपना मूल मंत्र समझ 
लीजिये श्रपती भाषामें , मूल उपासना यह ध्यानमें रहे कि मैं सबसे निराला ज्ञानमात्र हूं । 
अपने स्वरूपकी परख करनी है ना, यह बात तो ध्यानमें बनी ही रहना चाहिये, चाहे अपने 
रहनेके स्थानपर कमरेमें लिख भी लें, जिससे देखते हए रहें कि मैं सबसे निराला ज्ञानमात्र 
हूं । यह ध्यान रहेगा तो कितनो ही विपदाश्रोंसे, व्यसनोंसे, पापोंसे, दुष्कल्पनाओ्रोंसे ृत्ति 
उसकी भट हो जायगी । मैं ज्ञानमात्र हुं। जो ज्ञानस्वरूप है वह साधारण है श्रर्थात्‌ व्यक्ति- 
रूपतामें नही आ पाता है कि जिसका नाम रखा जा सके । लोग नाम, रखते हैं इस पर्याय 
का, वह व्यक्तिरूप बन जाता है, इस मूर्तका तो नाम रखा जाता है, किन्तु जो ज्ञानस्वरूप 
हो ज्ञानभावमात्र, उसका नाम क्‍या ? और कदाचित कुछ नाम भी रखा जाय तो उस नाम 
से यह भेद नहीं हो सकता कि इन अनन्तानन्त जीवोंमेंसे इस नामके द्वारा केवल मुझको ही 
पुकारा गया है। ज्ञानस्वभावमात्र श्रात्मतत्त्वका नाम आप क्या रखेंगे ? ज्ञान रखें, आत्मा 
रखें, जीव रखें, जो यहाँ रखे जाते नाम श्रमुकचन्द, अम्ुकलाल, अमुकप्रसाद आादिक | ये 
क्या इस ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वके नाम है ? मैं ज्ञानमात्र हुं ऐसा ध्यान जाते ही बहुतसे अब- 
गुण समाप्त हो. जाते हैं। जिनको हितकी लगन है, अपनेको अविकार वनानेकी बुद्धि लगी 
है और अभ्यास द्वारा बहुत कुछ निर्णय और साधन किया है वह एक ज्ञानमात्र मैं हूँ, इस 
अर्थकों जानकर इस शब्दको सुनकर वे अवगुणोंसे कट दूर हो जाते हैं। मैं ज्ञानमात्र हूं तो 
इस मुझका फिर कोई क्या हो सकता है ? यह घर इस ज्ञानमात्रका कुछ है क्‍या ? प्रकट 
भिन्‍न है, देह तक.भी मेरा नहीं हैं, फिर ये परिकर मेरे क्या होंगे ? ज्ञानमात्र निज तत्त्वको 
जाननेपर यह -ममता सुगमतासे मौलिक ढंगसे हट जाती है कि इसके अतिरिक्त अ्रन्य॒ उपाय 
करनेपर ६ृटना कठिन हो जाता है । 

४५. ममता. दूर करनेका उपाय--उपदेश होता है कि ममता दूर करो, ममता किस 
तरह दूर करें, कोई उपाय तो बताशो । अच्छा उन उपायोंमें चलिये । यह निरखते जावो 
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कि कोई किसीका साथी नहीं है, कोई किसीका कुछ चाहता नहीं है, सब स्वार्थके गर्जी हैं, 
सब श्रपने भाग्यसे उत्पन्न होते हैं, अपने ही भाग्यसे चले जायेंगे, ऐसी सारी बातें भी समझ 
लें, लेकिन मोहकी जड़ समाप्त नहीं हुई है, वह तो एक ऊपरी ही ज्ञानप्रकाश है और क्षण 
भरको सन्‍्तोष करा देने वाला ज्ञान है। जहां मोह मूलसे नष्ट हो और हमारी तृप्ति सन्‍्तोष 
के लिए स्थिर रह सके ऐसा कोई उपाय है तो वश वह प्रकाश है। सबसे निराला मैं ज्ञान- 
मात्र हूं, ऐसा बोलते हुए भी यदि तृप्ति सनन्‍्तोष नहीं हो पा रहा, ऐसा सुनते हुये भी यदि 
कोई तृप्ति नहीं हो रही है तो समझना चाहिये कि इसका प्रयोगात्मक ज्ञान नहीं कर रहा 
हूं, किन्तु अब भी किसी परतत्त्वका राग लगा है, परसे परभावसे राग हुये बिना श्राकुलता 
नहीं होती । यदि सच्चाईसे एक तान होकर लगनके साथ अपने शअ्रन्तज्ञान उपयोगको प्रवेश 
कराते हुए अपने श्रापके इस स्वरूपको तक लें, यह हूं मैं ज्ञानमात्र-ऐसा तकते ही वहाँ भार 
नहीं रहता । कहाँ बोफ ? आकाशमें बोफ कहाँ, वह तो अमृत है, ऐसे ही आत्मामें बोझ 
कहाँ ? वह तो श्रमुर्त है, ज्ञानभावमात्र है, जिसमे ऐसा सोचनेमें ही निर्भारता, ऐसा लखनेमें 
ही निर्भारता, और शान्ति उत्पन्त होती है । कभी हृढ़ ग्रभ्यासके बलसे ऐसी परिणति बन 
जायगी, तब वहाँ व्यक्त निर्भार कृता्थ हो जायगा । 

8६, क्ृतार्थताका अन्त३ उद्यम--जीवने अपनेको कृतार्थ करनेके लिए नाना उपाय 
किए । जैसे मनुष्य जीवनमें जवानीमें जो घनाज॑न करते हैं उसमें वे यही भाव रखते है ना 
कि हम इतने वर्ष खूब उद्यम कर लेवें ताकि उसके बाद कृतार्थ रहें । जो प्रयोजन हैं वे सब 
सही सलामत मिलते रहेंगे | यही तो भाव रखते हैं। जो कोई भी जों उद्यम करते है उनके 
उद्यमका भाव है कुतार्थ होना, क्योंकि शान्ति कृतार्थतामें ही है। जो प्रयोजन है वह पूरा 
हो चुका, बादमें कुछ करनेको न रहे, ऐसी स्थितिको कछ्ृतार्थता कहते हैं । कृतार्थ होनेके लिए 
सारे यत्न है, मगर कोई कृतार्थ न हो सका | सभी लोग कुछ न कुछ बिकल्पोंमें, कल्पताशों 
में समाये ही रहते हैं। क्ृतार्थ होनेका उपाय तो यही है कि यह दृष्टिमें आ जाय कि मैं 
यह ज्ञानस्वभावमान्र हूं। इसको दूर करनेको क्‍या पड़ा है ? जो कुछ करनेको पड़ा हुश्रा 
माना जा रहा था वह सब अज्ञानसें अ्रमसें माना जा रहा था। इस मुझ ज्ञानमात्र आत्मा 
का बाहरमें है क्या ? जो कुछ माना जा रहा था तो वह शअ्ज्ञानमें माना जा रहा था। उसे 
सानस्वभावमात्र स्वतत्त्वकी सुध हुई है । उस सुधमें तत्काल ही भ्रलौकिक स्वाधीन आनच्द 
भी भनुभत हो रहा है। तब मेरी यह छृतार्थताकी ही स्थिति है। यह रहा-सहा जो कुछ 
भी अक्वतार्थपन्त है या भंभट है वे सब इस ही के प्रसादसे दूर हो जाते हैं । अपनेको ऐसा 
अनुभव करें कि मैं ज्ञानमात्र हूं। भले ही कुछ लोग नया पुराता बन रहे, शरीरको जीव 
मान रहे लेकिन तनिक भी चुद्धिका प्रयोग करनेवाले समझ जाते हैं. कि शरीर मैं नहीं हूं । - 
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शरीर है जड़ पौदूगलिक विनश्वर । मैं हूं चेतन्यस्वरूप ग्रमर अविनाशीतत्त्व | भले ही लोग 
जज ढुःखको कर्मके उदयको जीव रूपसे माना, किस्तु जो विवेचक जत हैं, ज्ञानीजनीने सुख 
ठु:ख परिणामसे मिराला केवल ज्ञानानन्दका भ्रनुभव वर सईने वाले इस तत््वकों स्वभावसे.. 
समभा है कि उन सुख दुःख परिणामोंसे यह निराला है । कुछ लोगोंकी सम्रझमें आता होगा 
कि जीव और करे इन दोनोंका जो उभयमेल है वह जीव है । लेकित यह तो वस्तुस्वरूप - 
ही नहीं । दो चीजें मिलकर एक बरनें--यह वस्तुस्वरूपमें रहीं पड़ा है। ८ कर्मोका संयोग भी 
जीव नहीं । बह तो जो कुछ है सो है, उससे भिन्‍त ज्ञानमात्र निज जीवत-+वका जानियोंने 
परिचय पाया है। अरे और कुछ नहीं करते तो परको पर जानकर. उच् से. उपेक्षा करके, 
विश्रामसे ही अगर बैठ जाय तो इन पौद्गलिक तत्त्वोंसे' भिन्‍न चित्स्वभ्ावमात्र मैं हूं, यह 
स्वयं तैरे भ्रनुभवमें श्रा सकेगा । जो चंतन्यस्वरूप है सो जीव है और जो इंतन्यशून्य है सो 
जीव नहीं है । 

४७, उत्तम लक्ष्य बनानेका ध्यप्त--जीवनका उत्तम लक्ष्य बनाना चाहिये कैसे 
ही बनें अपने उद्धार करनेवाले अपने हम ही बनेंगे, श्रतः हममें ग्राज यह बात श्रा जानी 
चाहिए कि हम विषय कषाय आदियें इच्छाएं कम करके ज्ञानकी शोर भुककें । मानके लोभमें 
यदि आपकी अ्रपनी सम्हाल न हुई तो वड़ी हानि है। मरण समाधि सहित हो जाये, यह 
सबका लक्ष्य होता चाहिये । जन्न मैं मरू तब मेरेमें किसी प्रकारका विंकल्प न उठे, मैं मरू' 
तो निविकल्प शान्तिपूर्वक मरू-यह भाव और काम मरते वक्‍त भी होना चाहिये । पाण्डवों 
ने क्या-क्या नहीं किया, किन्तु उनके मरण समय इतने अ्रच्छे परिणाम रहे कि तीनकों 
मोक्ष मिला, दो सर्वार्थसिद्धि गये । श्रपना उत्तर जीवन सुधार लो, पूर्व जीवन कैसे गुजरा, 
पूर्व जीवनमें कंसे रहे ? इनका विकल्प भी करना लाभदायक नहीं है। आत्माका स्वभाव 
मोक्ष है, वैसा यह जीव भ्रपना उपयोग बनाता रहे, यही सबसे बड़ा सहायक है । आत्माका 
साथ देने वाला स्वयं आत्माका ज्ञान है, श्रत: ऐसा मत मानो कि रागद्वेष ही जीव है । 
किट्टकालिमासे जुदे सोनेकी तरह, रागद्वेष कर्म, नोकर्म आदिसे जुदा आत्मा ज्ञानियोंके 
उपयोगमें आता है । 

४८. आत्माके उपयोगमें चैतन्य आत्मा हो, पर अपनी शोभा--सब कुछ कर 
लिया, रागद्वेष श्रादिके करनेसे कुछ नहीं मिल जायेगा। परिवार कृटुम्बके बीचसें रहकर 
भौतिक चीजोंको बढ़ा लिया जाये, उनसे क्‍या होता है ? ग्रात्मा इतना ही मात्र तो है 
नहीं ॥ आरात्माकी शोभा तो ज्ञान गौर शीलसे है। ज्ञान प्राप्त करनेके लिए चारों भअ्नुयोग 
हैं। करणानुंयोग तो इतना श्रसीम है कि उसका ज्ञान प्राप्त करते करते भिन्‍्दगी समाप्त हो 
जाती है। द्रव्यानुयोगके ज्ञातका तो ऊंचा मर्म है। इसका परिचय होनेपर तो आत्मा 
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सर्वस्व सार प्राप्त कर लेता है। जितना भी ज्ञान करते जाओ्रो आनन्द ही बढ़ता जायेगा । 
ज्ञान्के सिवाय शान्ति कहीं नहीं है। रागहेपसे व्थारा ज्ञानी जीवने अपने आात्माका अनुभव 
किया है । ऐसा अनुभव होनेपर थोड़ी ही दृष्टिमें पूराका पूरा श्रात्मा समा जाता है। 
जिसने वस्यई देखी है, उसके सामने बम्बई बी वात की जाये तो उसके सामने सारे वम्बईका 
खित्रसा खिच जाता है। हमने इस ओआत्माकेअतिरिक्त बहुतसे आनन्द लिए, परन्तु एक बार 
सथ दुछ भूलकर कैवल श्रात्मीय तत््ववा अनुभव करो तो जीवनका उद्धार हो जाए । यदि 
लक्ष्य नहीं बनाया तो जैसे लावपर तैर रहे हो, कभी इस तरफ आश्रोगे, कभी उधर जाओगे, 
लक्ष्य वन जानेपर पहुंच ही जाओगे । अपना लक्ष्य बन जाये, यही सबसे वड़ी चीज है । 
श्रात्माका काम सच विव त्पोंकी दूर करके भ्रपनेको निविकल्प स्थितिमें अनुभव करना है-- 
ऐसे श्रात्माके अनुभवसे शाइवत सुखकी प्राप्ति हो जाती है। यह भी मत सोचो कि हम 
निविकल्प समाधिमें झा गए, कोई भी विकल्प नहीं आना चाहिए । मन वचन काय तो जीव 
के निमित्तसे पैदा हुए हैं, धन तो जीवका कुछ है ही नहीं । हमें मरना है, यहाँ तो ठीक है, 
परस्तु इसके लिए यह करना, इसके लिए यह करना--ये सब व्यर्थके झंभट हैं। अतः 
श्रपना यह लक्ष्य बने कि हमें अपनेकों ज्ञानमय अनुभव करना है | इसके लिए एक दो घण्टा 
प्रतिदित अ्ध्ययत मनत करो तो लाभ होगा । श्रपने भीतरी भाव उठनेमें जो समय लगाओ, 
बह बहुत लाभदायक है । समय ऐसा होना चाहिए कि कुछ मुमुक्षु मिलकर आत्माके विषय 
में चर्चा करें। धर्मकी श्लोर दिलचस्पी हैतो आ्रात्माका उद्धार हो ही जाएगा अन्यथा मोहियों 
बी गोष्ठीमें श्राकुलताका उपहार मिलता रहेगा । 

2६, विमंबादकीकी शान्तिसि समझामेका अनुरोध-- अभी अभी तो प्रकरण 
हनिविला था। मोही लोग कसी कैसी कल्पना कर भटक रहे थे ? अनेक बातें मोहियोंकी 
निकली शोर झन्तमें तो कुछ मोहियोंने यह वताया । क्या ? कोई मोही कह रहा था कि 
काका अनुभवत जो कि तीव्र साता, तीजद्र असाता; मनन्‍्द साता, मन्द असाताके उदयरूप 
टला था, वही जीव है। आचाये कहते हैं, ऐसा नहीं है। सुख दुःखके अलावा भी 
हज जीव है, ऐसा जावियोंने समभा है। इसपर कुछ मोहियोंने यह कहा कि जैसे दही 
र पूरा घन जानेपर तीसरी झवस्था होती है, उसे श्रीखण्ड कहते हैं। इसी प्रकार 
वे भार कमतग मिश्रा ही जीव है ऐसा हम जानते हैं। उचर-कर्मोसे भिन्‍नत कोई जीव 
' हगि झानियोंने समझा है। भीतिक पदायोगें जैसे साइनस काम करती है । झग्निका 
थे पाया घोर पानी गर्म हो गया। अस्विका सिभित्त हटतेपर पानी ठण्डा हो जाता 

ध् सूप चक्ललताएं उत्पस्त होती हैं। आात्माकी घोर हष्टि देंनेस निशाक्ध 
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हत्य झात्मादं। ज्ञानियोंदे दड्धियाना है। कोन लीन मानते दि 


मै 
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जैसे आठ काठसे न्‍्यारी कोई खाट नहीं है, उसी प्रकार आठ कर्मसे व्यारा कोई जीव नहीं 
है | क्योंकि कर्मसे भिन्‍न आत्मा ज्ञानियोंकी समभमें आया है। आठ काठकी खाट अवश्य 
होती है, किन्तु उसपर सोने वाला तो उससे न्यारा हैं। उसी प्रकार कर्मोके ढेर कार्माण 
शरीरसे न्‍्यारा जीव है. ऐसा ज्ञानियोंकी समभझमें आया है। इस प्रकार नाता प्रकारकी 
हृष्टिवाले मोही जीव आत्माके बारेमें विवाद कर रहे हैं कि पुदगलसे न्‍्यारा कोई जीव 
नहीं है, तो कहते हैं कि उन्हें शांतिसे इस प्रकार समभा देना चाहिए | विशेषसे कहनेसे 
कोई प्रयोजन नहीं है, विशेषसे श्रथंकी सिद्धि नहीं होतो है । 

५०, व्यर्थंका शोर खतम बरके आत्मामें सत्य आराम पानेका अनुरोध--अ्राचार्य 
महाराज मोहियोंसे कहते हैं कि हे भाई ! जरा आराम लो, तुम बहुत थक गए होगे। 
वस्तुस्तरूपके विरुद्ध विचारोंमें थकान आ ही जाती है । व्यर्थके कोलाहलसे कोई लाभ नहीं 
है। तुम स्वयं ही अपने अन्दर स्वतस्त्र होकर देखो उस एक श्रात्माको । श्रपने हृदय 
सरोवरमें छः माह उसे देखो तो सही, फिर तुम्हें श्रात्मा मिलता है या नहीं ? वह श्रात्मा 
पुदूगलसे न्‍्यारा है। ऐसा आत्मा अपने श्रन्दर देखनेसे अवश्य प्राप्त होगा। अनन्‍्तानुबंधी 
कपाय छः: माहसे ऊपर भी चलती है यदि छः माह विशुद्ध उपयोग रहे तो श्रतन्तानुबन्धी 
समाप्त हो जाय । मान .लिया किसीकी श्रायु ६० वर्षकी है। साठ वर्षमें प्रायः ३ घण्टे 
रोज धर्म ध्यानमें लग जाते हैं। इस प्रकार ६- व्षमें ७॥ वर्ष तुम्हारे धर्म ध्यानमें 
निकले । उस साड़े सात वर्षमें, बजाय प्रतिदिन तीन घण्टेके ? घण्टा धर्मध्यान कर लो 
और कभी निरन्तर तुम छः माह ऐसे व्यतीत करो कि जहाँ वातावरण अ्रच्छा हो शौर 
उद्देव्य आत्मसिद्धिका हो तो अधिक लाभ है। मोहको छोड़कर छः: माह ही तो धर्मध्यान 
करो, इष्टसद्धि होती है या नहीं, यह तुम स्वयं जान जाओगे | व्यर्थक कोलाहलसे क्‍या 
फायदा किसी भी धर्मका-हो, अपने कुल धर्मका पक्ष भी भुलाकर मानों मान लिया कि तुम 
इस कुलमें उत्पन्न ही नहीं हुए हो ऐसा समझ करके सर्व आग्रह छोड़ श्रात्मामें व्यवस्थित 
रहो । फिर इतना जानो कि मैं क्‍या हूं ? अश्रन्य॒ सबके सहारे छोड़कर खुद समभो कि मैं 
श्रात्मा क्या हूं ? आपको इस प्रकार एक दिन सत्य मिल ही जावेगा । आत्मा स्वयं प्रश्न 
है | स्वयं भीतरसे निर्णय उठता आयेगा कि हम क्या हैं ? 

. ११. सत्यका आग्रह होनेपर आत्माड्ीं समऋ-मैं कौन हूँ, यह मैं अपने आप 
समभ्ू गा, यह सत्याग्रह करके अपनेको देखों। इस प्रकार वह आत्मा अपने आप नजर 
आ जायेगा । इस शैलीसे जो समभमें आयेगा वही जैन ज्ञास्त्रोंमें पहलेसे ही वर्णित है। 
परन्तु जैन शास्त्रोंमें लिखा है, इस परावीनताको भी छोड़ो । फिर देखना तुम्हें श्रात्माको 
उपलब्धि होती है या नहीं ? हम जैन हैं, इसलिए हम जिनमन्दिरमें दर्शन करने जाते हैं, 
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इससे तुम्हें क्या मिलेगा ? सुख दुःख मिटानेका उपाय अनुभव करना, यह उद्देश्य तो 
किन्‍्हीं अंशोंमें ठीक है। हम मलित हैं, संसारी हैं, कर्मसे ढके हैं, इसका उपाय समभना 
है. श्रतएव हम मन्दिरमें जाते हैं, ऐसा समभने से तो कल्याण है। तत्त्व निकलता है, 
किसी निश्चित उद्देश्यसे । इस प्रकार बड़ी शान्तिसि आचाये महाराजने उतर मोहियोंको 
समभाया। यदि समभानेपर कोई नहीं माने तो लो ऐसा उपाय करो कि न तुम अपनेको 
हिन्दू मानो और न हम अपनेकों जेत समझें, ऐसा निष्पक्ष हो करके श्रात्मध्यानमें बैठ 
जाग्रो तो देखो छः माहमें ही सिद्धी होती है या नहीं ? और यह जानोगे कि दुःखसे छूटने 
का उपाय क्या है ? छः माह इस प्रकार करके देखो तो जान जाश्रोगे कि आत्मा क्‍या है ? 
जिन्हें श्रात्म व श्रनात्माका परिचय नहीं है ऐसे पर्यायमुग्ध पुरुषोंने जिस-जिस चोजको 
आ्रात्मा मान डाला है उनके बारेमें जरा ध्यान तो दो, वे कया हैं ? वे सारे भाव पुद्गल द्रव्य 
के परिणामसे निष्पस्न हैं अर्थात्‌ पुद्गलद्रव्यके परिणाम हैं श्रौर ऐसा ही विश्वसाक्षी अन्त 
देवोंके द्वारा प्रज्ञप्त है, उनकी दिव्य ध्वनिमें भी बड़े-बड़े महर्षियों, ज्ञानियों तक ने ऐसा ही 
जाना । 

५२. विकारोंकी पुदूगलपरिणासमयता--परिणाममयके दो अर्थ होते हैं- (१) परिणाम- 
स्वरूप फलस्वरूप), (२) परिणमनरूप | जैसे शुभ भाव अशुभभाव, सुखानुभाव, दुःखातु- 
भाव राग, हेष, मोह आदि भाव ये सब पुदुगलद्रव्यके परिणामस्वरूप हैं श्रर्थात्‌ पुद्गल 
कर्मके उदयका निमित्त मिला तो उसका परिणाम जीवमें यही निकला कि जीवमें वे विभाव 
व्यक्त हुए । इस प्रकार परिणाममयका श्रथ्थ नैमित्तिक भाव हैं, यह निकला | परिशमनरूप 
का श्रर्थ तो प्रकट ही है कि शरीर, कर्म आदि पुदूगलके ही परिणमन हैं । फिर तो अध्यव- 
सानादिक समस्त भाव चेतन्य शून्य पुद्गलद्रव्यसे विलक्षण चैतन्यस्वभावमय जीव द्रव्य रूप 
होनेका उत्साह भी नहीं करते श्रर्थात्‌ उनसें जीवत््वकी संभावनाकी तो बात भी नहीं चल 
सकती । अरे यह बतंगड़ा मोहियोंने कैसा बना दिया ? देखो तो मोहियोंका ऊधम, भगवानसे 
भी बढ़कर जानकार बनना चाहते हैं। भगवानके तो कल्पना भी नहीं उठती, ज्ञानमें भी 
नहीं है कि ये परद्रव्य जीव हैं। भगवान तो समस्त विश्वके साक्षी हैं, ज्ञाता द्रष्टा हैं, 
सा जो स्वरूप है उसी रूपसे उसके ज्ञाता हैं । किन्तु इस मोही को बहुतसी. विकलायें 
याद हैं । | 

४३, व्यर्थ कोलाहलका परिहार करके अन्तस्तक्तके दर्शनके लिये आत्मविभ्रामकी 
सलाह-े आत्मच्‌ ! व्यर्थका कोलाहल छोड़ दो, व्यर्थकी कलकल करना छोड़ दो । 
कल मायने शरीर है, जो शरीर शरीर ही वर्राना है वही तो कलकल करना, है। आप 
स्वयं ज्ञानमय हैं तो श्राप क्या अपनेको नहीं जान सकोगे ? अपना जानना तो अति सरल 
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है, किन्तु आत्माको जाननेके लिंए तैयार हो जीव तभी तो संरल है। जो आत्माको जानने 
के लिए तेयार होता है वह परमें उपयोग लगनेका रंच भी उत्साह नहीं रखता । परकी 
रुचि हटे तो श्रात्माके ज्ञानंमें फिर देर क्‍या है ? यह आत्मा तो सनातंत ज्ञानस्वभाव ही 
है। अंहो जिसके ज्ञानोपयोगकी ज्ञानस्वभावमें एकता हो जाती है वह श्रात्मा धन्य है। 
ऐसी स्थिति पानेके लिए वस्तुस्वरूपका यथार्थ दर्शन करो । मोहके रंग विवेकज्योतिके 

गिटिक सकते नहों हैं। मोही अज्ञानी राग-हेष, शरीर व केमोंकों ही जीव मांत रहा 
था, परन्तु पुदगल कर्मके परिगामन और पुद्गल कर्मके निमित्त होनेवाला वह सव जीव 
नहीं है। मोटे रूपसे देहाती भी जानते हैं कि वेदना होनेपर जिसे तुम पुकारते हो, वह 
परमात्मा है श्र जिसमें वेदना हो रही है, वह आत्मा है। ये मोही जीव इस श्रात्माके 
विषयमें कई प्रकारंसे विवाद कर रहे थे । कोई राग्रादि भावोंकों आत्मा कहता था, कोई 
कहता इन श्रौठ कर्मोंसे भिन्‍न कोई जीवे नहीं है, कोई मानता कि पौद्गलिक शरीर ही 
जीव है। ऐसे नाना प्रकारकी मान्यता वाले इस मोही जीवको, जो पुदगलसे न्‍्यारा जीव 
नहीं मानता उसे शान्तिसे इस प्रकार समभा देना चाहिए | है आत्मन्‌ ! जिन्हें त झात्मा 
मानता, वे या तो पुद्गलके विकार हैं, या पुंद्गलके निमित्तसे पैदा हुए हैं। अब आचाये 
मोहियोंके प्रति कहते हैं कि व्यर्थमें चिल्लानेसे क्‍या फायदा ? तुम अपने ग्रापमें रवतन्त्र 
होकर उस आत्माकों एक बार देखो तो संही । अपने ही अन्दर छः मास तो देखो, जीव 
मिलता है या नहीं ? प्रत्येक आत्मा जिस वातांवरखणंमें पैदा हुआ है उसीको जीव मान लेंता 
है . यदि यह आत्मा एक बार भी अपना भंरोसा करके चाहे किसी भी धर्मको न मानकर : 
अर्थात्‌ धर्मोकों भुलाकर कि मैं जेन हूं, बौद्ध हुं--इसे भ्रुलाकंर इस आत्माका ध्यान करे 
स्वेंग्ं समझे कि मैं क्या हूं, तो वास्तविक तथ्यकी प्राप्ति हो सकती है| मजह॒बोंकोी प्लुलाकर 
संब विकल्पोंको छोड़कर फिर बुद्धिसे नि्य करे | वहाँ सब विकल्प झान्त होते और निर्वि- 
कल्प 'परिणंमन होता है। यही सम्यग्दशंनंका कारण है। हम अमुक धर्ममें पैदा हुए श्रते 
हमें यही धर्म चंलाना है, - यही ठीक है, अन्य सब मिथ्या हैं--ऐसी मान्यतासे वास्तविक 
सत्यकी श्रनुभूतिं नहीं हो सकती । 

५४, निज आत्मतत्वको समझे बिना धर्तलामका अभ्रांव-- समस्त धर्मोको गौरा 
करके, मैं क्या चीज हूं, इसका एक बार अपने आपमें निर्णय कर लेना चाहिए ऐसी हृढ़ 
प्रतीति वंनाओ्रो कि मैं स्वंयमेव अनुभव करूगा कि मैं कौस हूं । हम कंसे जाने कि परम्परा 
का चलाया हुआ्ना धर्म सत्य है अथवा नहीं है । सब विकल्पोंकों दूर करो । विकल्पोंको छोड़- 
कर सब पक्षोंकों घुलाकर स्वंतन्त्र रूपंसे यह निरंय करों कि कया हम अपनेको अपने आ्राप॑में 
नहीं जान सकते ? जान सकते हैं ग्रेवश्य, परन्तु उसंके' जाननेका उपाय यह है कि ' अपनेमें 
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यह लगन लगा लो कि मैं आत्मा क्‍या हूं ? इस अपने आत्माको समझे बिना धर्म हो ही 
नहीं सकता । अतः धर्म सेवत इच्छा करने चाला जीव सब मजह॒बोंको भुलाकर अपने आत्मा 
को एक बार जाने । आत्माके जाननेके पश्चात्‌ अपने आप स्पष्ट हो जाएगा कि , मैं श्रात्मा 
कया हूं ? ३ हे 
भू, आत्मलक्षणका दिग्दशुन-जरा ठहरो, विराम लो | है मोहियों जिस जिस चीजको 
तुम आत्मा मानते आये हो, उन भ्रमोंको छोड़ो । जिन-जिन चीजोंमें तुम आत्माका भ्रम 
करते हो, विवाद करते हो, उनमें आत्माका लक्षण नहीं है। लक्षण वह होता है जो 
अनाद़िसि लेकर अनन्तकाल तक साथ बना रहे । परल्तु आत्मामें सदा राग नहीं बना रहता 
है। राग क्षीणक्रषायोंमें नहीं पाया जाता है, अ्रतः राग आत्माका लक्षण नहीं हो सकता 
है। सिद्ध श्रात्मामें राग बिल्कुल भी नहीं पाया जाता । हाँ, यदि सभी झात्माओ्रोंमें राग 
पाया जाता तो रागको हम श्षात्माका लक्षण मान सकते हैं.। 'परन्तु राग प्रारम्भसे अन्त 
तक जीवके साथ नहीं रहता है अतः राग आ॥रात्माका लक्षण कैसे, हो सकता है ? जो चीज 
परके निभित्तसे होती है और घटती बढ़ती रहे, उसका सर्वथा कहीं न कहीं ,नाश' अवश्य हो 
जाता है। राग किसी जीवमें श्रधिक देखा जा सकता है--किसी जीवमें उससे कम पाया 
जाता है, किसी जीवमें उससे ज्ली कम रागकी मात्रा होती है तो फिर राग सदा बेना रहे, 
वह भी नहीं हो सकता है। राग परवस्तुकी निमित्त पा करके होता है, और घटता बढ़ता 
रहता है अ्तएव राग मूलतः नष्ट भी हो जाता-है । श्रतः कोई प्रार्त्प्रा ऐसा अवश्य है, जिसमें 
रागका लेश भी नहीं है। राग किसी न किसी तरह नष्ट हो जाता है, श्रतः राग आत्त्माका 
लक्षगा नहों हो सकता है । शरीर भी;जीवका लक्षण नहीं है, क्योंकि शरीरको हम लोग 
नष्ट होता देखते हैं। अपना शरीर भी किसी न किसी' दिन नष्ट हो जाएगा, फिर शरीर 
ग्रात्माका लक्षण केसे हो सकता है ? अमूर्तपना -भी जीवका लक्षण नहीं है | श्रमृर्त कहते 
हैं, जिसमें रूप, रस, गन्ध,,स्पर्श न पाया जाये । अमूर्त तो धर्म, अ्रधर्म श्राकाश और काल 
द्रव्य भी है । यदि अमूर्तपना -जीवका लक्षण होता तो धर्मादि भी जीव कहलाने लग जायेंगे | 
यद्यपि जीवमें रूप नहीं है, रस नहीं है, स्पर्श नहीं है, गन्ध नहीं है, शब्द नहीं है तो भी 
अमूर्तपना 'होनेसे जीवका लक्षण नहीं हो, सकता है। क्‍योंकि श्रमृतैत्त्व लक्षण लक्ष्य और 
अलक्ष्य दोनोंमें पाया ज़ाता है। श्रत: उसमें अतिव्याप्ति दोषका. प्रसंग श्राता, है । इस प्रकार 
राग, भोह, शरीर-व अमूर्तैत्त जीवका लक्षण नहीं है। जीवक़ा लक्षण है ज्ञान, चेतना | 
चैतनाके बिना कोई भी जीव तहीं पाया जाता । चेतनाको जीव्रका लक्षण मातना चाहिए । 
प्रश्न--रागादिक भाव आत्मामें हो होते हैं,/फिर उस रागको प्रदूगलका स्वभाव क्यों 
कहते हो ? रागादिकमाव भी आत्माके स्वभाव माने जाने चाहिएं।._ उत्तरः-- 
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अट्वुविह पि य कम्मं सब्बं पुगगलमयं जिणा विति । 
जस्स फल त॑ बुच्चइ दुक्खं ति विपच्चमाणस्स ॥४४५॥ 

५६, कमकी पुदूगलमयता--श्राठों ही प्रकारका जो वर्म है वह सब पुद्गलमय है 
ऐसा जिनेन्द्रदेव जानते हैं। उस विपक्ष्चमान पुदुगलकर्मका जो फल है वह दुःख ही है. ऐसा 
आागमसमें कहा गया है। श्राठ प्रकारका जो कर्म है, वह पुद्गलमय है । यद्यपि कर्म दिखाई 
नहीं देता है, परन्तु आ्रात्मामें जो खराबियाँ उत्पन्न होती हैं वे श्रात्मामें उत्पन्न हुई हैं, यह 
ग्रवश्य समभमें श्राता है। जब रागादिक भाव होते हैं वे भ्रनुभवमें झ्राते हैं। अ्रतः स्पष्ट है 
कि कोई परपदार्थ श्ञत्मामें रागादि उत्पन्त करनेमें निमित्त कारणा स्वरूप है। जिसके 
सम्बन्धसे राग होता है वह निमित्त आन्माके स्वभावसे उल्टा होना -हिए । जैसा चैतन्य 
स्वरूप मैं हूं, वेसा चैतन्य स्वरूप पदार्थ राग उत्पन्त होनेका कारण नहीं हो सकता है । 
कर्म पौदगलिक हैं, ग्रचेतन हैं, अतः वह रागके उत्पन्न होनेमें निमित्त कारण है । 

४७, दुःखकी करमंफलरूपता--दुःख कर्मका फल है, श्रतः दु:ख कर्मका श्रविनाभावी 
है, दुःख आत्माका स्वभाव नहीं है। जेसे किसीका लड़का जुआरी है, उसकी माँ कहती है 
कि यह तो अमुक लड़केकी आदत लग गई याने अमुकके लड़केने हमारे लड़केको यह आदत 
सिखा दी है। इसका.भाव यह है कि परके लड़केको निमित्त पाकर यह लड़का जुआरी 
बना है। उसी प्रकार आात्मामें जो दुःख उत्पन्त हुआ है, वह कमेंका फल है। कमका बंब 
न हो तो फल श्रच्छा मिलेगा । श्रव इस मनुष्यभवकों पाकर अ्रपने जीवनकों सुधारनेका 
मौका मिला हैः अतः भात्माको दुःखसे निवृत्त करनेका उपाय करना चाहिए। व्यर्थके कषाय 
भावोंमें/ अहड्भार ममकारोंमें समय नहीं बिताना चाहिए । तेरेमें ऐसी कौनसी चीज है-- 
जिसका तू घमण्ड करता है ? कर्मके उदयमें आनेपर कर्मका जो फल मिलता है, वह दु:ख 
ही है। आत्मामें परिणति होती है, परन्तु आत्माका स्वभाव नहीं है। रागादि पुद्गलके 
निमित्तके कारण होते हैं। कर्मके उदयसे उत्पन्न इन रागादिकको उत्पन्त करने वाला 
निरमित्त पुद्गल ही है। पौद्गलिक शब्दके दो भ्रर्थ हैं:--१-जो पृद्गलके निमित्तसे हुआ 
हो, और २-पुद्गलकी ही परिणति हो | रागादि चैतन्यके परिणमत् है, परन्तु कर्मके 
निमित्तसे राग, द्वेष, मोह उत्पन्त होते हैं। रागादिको न पृद्गलके ही कह सकते और न 
आत्माके । रागादि कर्मेका निमित्त पाकर आत्माकी विभाव पर्याय मानी जाती है। रागादि 
निमित्त रूपसे पौदूगलिक हैं, उपादान रूपमें नहीं हैं । श्राकुलता नाम दुःखका है। जीवके 
दुःखादिकमें पुदूगल द्रव्य निमित्त पड़ता है। जैसे दर्पण है। दर्पणा लाल चीजका निमित्त 
पाकर लाल हो गया । तो दर्परणाकी लालिमा दर्पणके निमित्तसे तो नहीं बन गई । यदि 
रागादिकका निमित्त आत्मा है तो रागादि श्रात्मासे कभी नहीं छूटने चाहिएं। परन्तु देखा 
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जाता है कि रागादिका आत्मासे सर्वथा श्रभाव हो जाता है। श्रतः रागादि कर्मके निमित्तसे 
ही हैं। रागादि पुद्गल कर्मके निमित्तसे आत्माके स्वभावके विकारका नाम है। रागादि 
आत्मामें होते हैं, यह कष्ट है, आात्माकी विपत्ति है। रागादि को नष्ट करके संसारसे छूट 
सकते हैं। अपना ध्यान, अ्रपनी चिन्ता विशेष रहे । चतन्यमें रागादि होते हैं, फिर भी 
रागादिको चैतन्यका स्वभाव न मानो, किन्तु पुदूगलका स्वभाव मानो । 

५८, अज्ञानियोंका पुदूगलविषकसे लग्शव-शंकाकारने जो कई प्रकारके श्राशय बत्ताये 
हैं परको श्रात्मा माननेके वे सबके सब पौदगलिक हैं। उन्तमें से कुछ तो हैं पुद्गलके 
निमित्तसे उत्पन्त होने वाले और कुछ हैं स्वयं पुद्गल उपादान वाले, सो जो पुदूगल उपा- 
दान वाले हैं वे तो प्रकट भिन्‍त ही है श्रौर जो पुद्गलके निमित्तसे उत्पन्न हुए हैं श्रर्थात्‌ 
पुदगलके उदयका फल है वह भी दुःखरूप है, भर पुद्गलके निमित्तसे जायमान होनेके 
कारण पौदगलिक हैं । श्राठों प्रकारके सारे ही कर्म पुद्गलमय बताये गए हैं जिनका कि 
उदय काल आता है तो उस समय दुःखरूप फल हुआ करते हैं। राग, हेष, मोह श्रादिक 
उत्पन्त करने वाले हैं ये ८ प्रकारके कर्म । वे सब पुद्गलमय हैं | उनका विपाककाल जब 
आता है तो फल मिलता क्या है ? दुःख, जो कि आत्मामें स्वभावसे बिल्कुल विपरीत है । 
आत्माका स्वभाव तो है श्रनन्तसुख, परमशान्ति, उससे विलक्षण है यह दुःख । तो 'जितने 
भी ये भाव हैं वे सब आ्राकुलतामय हैं, इस कारण यद्यपि वह आत्मामें सम्बन्ध है श्र 
अन्वयरूपसे आत्मामें रहते हैं, श्रात्माके परिणमन हैं, फिर भी वे श्रात्मस्वभाव नहीं हैं किन्तु 
पुदंगल स्वभाव हैं। यहाँ भ्रब शंकाकार यह पूछता है कि यदि अध्यवसान श्रादिक भाव 
पुदुगल स्वभाव हैं तो उन्हें जीवरूपसे फिर क्‍यों कहा गया अनेक खण्डोंमें ।॥ चार गतियाँ 
होती. हैं श्रादिक वर्णन जीवोंके बारेमें फिर शास्त्रोंमें क्‍यों कहा गया है ? उसका उत्तर 
देते हैं । 

५६. देह देवालयमें निज्न सनातन देवका दशन--आत्माके सम्बन्धर्में मोही जीवकी 
नाना प्रकारकी कल्पनाएं हुईं । किन्हीं ने रागकी सन्तानको आत्मा कहा, किसी ने सुख दुख 
को आत्मा जाता, किसी ने शुभ-प्रशुभ भावमें जीवकी कल्पना की, कोई शअज्ञानी शरीरको 
ही आत्मा मान बैठा, किन्हींके कर्मको आत्माकी संज्ञा दी, कोई जीव और कर्मके मिश्रणकों 
आत्मा समानता है, परन्तु ये सब पदार्थ आत्माएं नहीं हैं । आत्माका वह लक्षण है, जो 
आत्मासें जैकालिक निविकल्प पाया जाता है, वह है चैतन्य । चैतन्य स्वभाव शअ्रात्मा है, 
ऐसा ज्ञानियोंने श्रनुभव किया । उस चैतन्य स्वभाव आत्माको कहाँ खोजा जाये, यह 
योगीन्द्रोंने कहा कि यद्यपि 2 आत्मा देहमें बस रहा है, परन्तु देहको छूता तक नहीं है । 
देह भ्रपना देवालय है, जिसमें वह काररणपरमात्मा अभी निवास करता है। यह देह 
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देवालय है, संग्रोकि शसमें बह देख बसता है. जिसे स्वभावह प्टिसे देखा जाये तो वहीं पर- 
मात्मा नजर झाता ही । स्वभाव प्टिसे देगा गया बहा लितल्वभाव आत्मा कारगापरमात्मा 
है। बह काारगामरमात्गा देहमें बसता हझ्ा भी देख़वी ने छता है श्र ने वह देशने अलग 
है याने देहने जुदे ब्ाहरके प्रामगणमें । जो समताभावमें स्थित है, ऐसे योगियोंकोी परमात्मा 
दिलाई पड़ता है। परर्मात्माके अवलोगसका बाधबा अहृद्धार और ममकार है । अर चज्छार 
झग्रौर मगकारता ग्रभाव हो तो परमात्गतत्त्व अनुभवमें आता है । एक गँविमें एक नकटा 
रहता था, उसे लोग नकटा ही कहने थे | एक दिन उस नकटेने कहा कि इस नाक की नोक 
के झोटमें परमात्मा नहीं दिखाई देता है, जब इस नोककों काट दिया जाता हैं, तो साक्षात्‌ 
पस्मात्माके दर्णन हो जाते है । जो उसकी सलिढ़ा रहा था, उसने कहा यदि ऐसी बात है तो 
भेरी भी राककी नोक काट दो। नम देने दूसरे आदमीको भी छूरी लेकर नक्ठा कर डाला | 
फिर पूछा कि अरब तुमे परमात्मा दिखाई देता है ? उस नये नकटेने कह्ठा कि नहीं । फिर 
पूर्व नकटेने उसे उल्टी पट्टी पढाई कि झरे, तू तो नकड़ा होनेके साथ पागल भी हो गया है 
आ्रौर कहा कि अ्रव यदि तेरेसे कोई नकटा कहे तो तू उसे समभझा दिया कर कि इस नाक 
की नोककी झोटमें परमात्मा दिखाई देनेमें बाधा पड़ती है। इस प्रकार लोग नये 
नकटेको नकठा कहने लगे । जो उसे नकटा कहते उससे वह कह देता--भैय्या, इस नाककी 
नोककी ओटमें परमात्मा दिखाई पड़नेमें वाधा पड़ती है, परमात्मा दिख जानेकी तृष्णासे 
लोग नाके कटाने लगे । इस प्रकार उस नगरमें सभी नकटे हो गये । एक दिन राजमृहमें 
मीटिंग होनी थी सभी लोग पहुंचे । सवको नकटे (नाक कटे) देखकर राजाकों अपनी नाक 
की चोंव -भह्दी मालुम पड़ने लगी । उसने पूछा कि भाइयों, श्राप लोगोंकी नाकें तो बहुत 
सुन्रर हैं मेरी ताककी चोंच बहुत भद्दी मालुम पड़ती है। सब लोग बोले कि राजन -इस 
नाककी नोकके हटनेपर परमात्माके दर्शन होते हैं, तो राजाने कहा फिर तो मेरी भी नाक 
काट ठो । मूल नकटा (जो सबसे पहले नकटा था) बोला कि राजचु मैं आपसे एकान्‍्तमें 
कुछ पूछना चाहता हूं | एकान्तमें कहा, श्राप इन भूंठोंके फेरमें मत पड़ो, ये सब मूठ बोलते 
हैं, मैं भी भूठ बोलता हूं। उसने सारी वास्तविक वात राजासे कह दी । श्रव इसका मर्म 
देखो नाक माने वास्तवमें मान है। अर्थात्‌ नाकके (मानके) कट-जाने पर, नष्ट होने पर 
परमात्माके दर्शन हो जाते हैं । परमात्माके दर्शनमें वाधक श्रहंवृत्ति ही है। मैं विद्वान हू, 
मैं श्रीमान हूं मैं त्यागी हूं मैं मुनि हूं. इस तरह की आत्मबुद्धि को मान कहते हहैं । बेहको 
ग्रलग माने बिना आत्मबुद्धि कर ही नहीं सकते । शरीर ही आत्मा है, ऐसा. जिसके 
दिसागमें जम जाये, वही शरीरकों धनी, पण्डित कहा करता है। पर जिसमें यह श्ात्मा 
बुद्धि खतम हो जाये और समताभाव जगे तो साक्षात्‌ परमात्माके-दर्शन हो जाते हैं । 
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६०, परसंपारिणामिक निज कारणसमंयमारकी उपासना-परमात्मा दो . प्रकारसे 
है,--(६) कारंणपरमांत्मों और (२) कार्यपरमीत्मा श्ररहन्त-सिद्ध' हैं4 कायपरमात्मा 
किस बीत विशेषकें होनेसे बन गये ? अरहन्त' सिद्धमें कोई नई बात आ करके जम..नहीं 
. गई | उनके चैतस्यस्वभावका विकांस हो गया है ।' वह चैतन्यस्वेभाव जिसका पूरात 
विकांस क्रार्यपरमात्मा कहलाता है,' कारणपरमात्मा कहलाता है। चत॑न्यस्वभाव, ही 
कारणपरंमात्मा है। चैतंन्यंस्वभाव जिसके ने हो, ऐंसां कोई जीव नेहीं है समस्त जीव 
कारंणप्रमांत्मा हैं। कोई भी जीव ऐसा नहीं हैं; जो क्रारणंपरमात्मा नःहों। वह 
_ चतन्यस्वभाव जिसे कारणुपरमात्मां कहते हैं, वह सब झत्माश्रोंमें है। वह स्वभाव सब 
_ जीवोंमें है; परन्तु श्रभी अंनेकोंके प्रच्छेन्‍्त है, अत्यन्त प्रच्छन्‍्त नहीं है, फिर भी बहुत कुछ 
: अंशोमें प्रच्छन्‍्त है। जो चैतन्यस्वभाव थोड़ा प्रकट होते होते जब पूर्ण प्रकट ही जाये बही 
कार्यपरमात्मी है। कारशॉपरमांत्मा 'विशुद्ध परिणंतिका नाम नहीं है, .परच्तु विशुद्ध 
परिणंतिका' नाम कार्यपरंमात्मा है, उसका जो  उपादोत स्वभाव है वह कारणपरमात्मा 
है स्वभावहंष्टिसें प्रत्येक जीव कारणंपरमात्मा है, अंभव्य भी कारणपरमात्मा है। श्रभव्य 
- के केवल ज्ञानोवरण होंता है। यदि अभव्यके केवलंज्ञानकी योग्यता न हो तो: केवल. ज्ञाना- 
_ चरण नहीं हो सकता है। अंभव्य माने जिसके .केवलज्ञान न हो सके । .कारणप्ररमात्मा 
निरंचल है, अभय है | कारणपंरमात्मा, कार्रणसमयरसार पारिणामिक्र भाव; जीवत्व--ये सब 
कारणपरमांत्माके पर्यायवाची शब्द हैं॥ कौरणापरमात्मा उस स्वभावको कहते हैं कि जिसके 
अ्रवलेम्बनंसे कार्यपरमांत्मा बनते हैं ।  पूर्णो कार्यपरमात्मा श्ररहन्त सिद्ध हैं.।. कार्यपरमात्मा 
जिस स्वभांवकें अ्रवलम्बनसे' बनते हैं, वह है कारणापरमांत्मा । 


६१६ कारणपरमात्माकें .प्रसंगसें ,पारिणासिक भावका-विधरण -- द्वव्यदश्सि भव्य 
ओर अभव्य,दोनों समान: हैं। शुद्धताकी :इशिसे' उनक्के भेद,कर-लिए गये हैं.।. अनन्त गुरों 
की. अपेक्षासे: सभी : जीव - समान. हैं । . द्रव्योंकी जाति बनानेकी यह पद्धति है. कि तुम ऐसी 
बात बनाभ्रो:कि जो बात;सबमें .. समान, रूपसे. घट सके ।, -जीव द्रव्यकी दृष्टिसे भव्य-प्भव्य 
सभी समान॑हूँ । अनन्त, गुण भव्यमें: हैं और वैसे ही. भ्रनन्त गुणा श्रभव्यमें- भी हैं. गुण 
विकासको प्राप्त हो. तब भी. उसंका नाम गुण ही है-और गुरा विकासको . न प्राप्त. हो, तब 
भी उसको. गुंण.-ही कहते हैं.। यदि; किसी <द्वव्यमें एक भी गुरा कम या अधिक होता तो भी 
सात द्रव्य मानें.'जाते। | पारिणामिक भांव ४ हैं--१ शुद्ध -जीवत्व, २. दश. प्राणरूप जीवत्व 
रे भव्यत्व, “४ अभव्यत्व ।: “इनमें से शुद्ध:जीवत्व.'परमपारिणामिक भाव.है श्लौर शेपके 
३ अशुद्ध पारिणामिकभाव हैं। शुद्ध पारिणामिक भाव कारणुपरमात्मा है। कारण- 
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परमात्मा चैतन्यस्थवभावकों कहते हैं। कार्यपरमात्मा बननेकी योग्यता हो या ने हों, सभी 
जीव कारणापरमात्मा हैं। कारणपरमात्मतत्त्वके श्राधारपर कार्यपरमात्मतत्त्व प्रकट होता 
है जहाँ फिर प्रति समय केवलज्ञानका विशुद्ध परिणमन होता रहता है । श्रत: जिसका 
ाधार पाकर ज्ञानमय परिणति होती है उसे कारणपरमात्मा कहते है। यह देह देवालय 
है। परपदार्थके श्रवलम्बनसे धर्मभाव उत्पन्त नहीं होता है। परपदार्थके श्राश्यसे या तो 
पुण्य भाव होता है, या पाप भाव होता है। घर्म भाव तो स्वकी हृष्टि बनानेसे होता है । 
कार्यपरमात्मा प्ररहन्त भगवानकी भक्ति करते --यदि निज स्त्रभावका अवलम्बन हो जाए 
तो धर्मभाव होता है। यदि निज चित्स्वभावका भ्रवलम्बन न हो तो भगवाचकी भत्तिसे 
पुण्य भाव प्रकठ होता है। कोई गरीब रोगी या असहाय घ॒र्म नहीं कर सकता, यह बात 
नहीं है | 
६२, कारणपरमात्मतसलके आश्रयमें धर्मविकास--वास्तवमें अंतन्वरवभावके अव- 
लम्बनको धर्म कहते हैं । कारणपरमात्मा अतन्यस्वभावके अवलम्बनका नाम नहीं है, 
किन्तु चैतस्यस्वभावका नामे है । चैतन्यरव्रभावका अ्रवलम्बन पर्याय है | जैसे यह अंगुली 
है । सीधी, गोल, टेढ़ी आदि भ्रवस्थाओंसे युक्त यह अंगुली है । परन्तु सभी अवस्था शओोंमें 
रहने वालो अंगुली एक है । वह एक अंगुली अ्रंगुलीसामान्य कक्ल्लाती है। अंग्रुलीसामान्य 
आँखोंसे नजर नहीं श्राती है । सब टेढ़ी, सीधी, गोल श्रादि सब अवस्थाओंमें रहने वाली 
कोई एक्र अंगुली सामान्य है। इसी तरह आत्मा भी नाना पर्यायोंको करने वाला कारण- 
दरमात्मा है। वह एक, जो सभी पर्यायोंरूप परिणत हुआ, उस एक आत्द्रव्यको स्वभाव 
दृष्टि बनाये तो जान सकते हैं । स्वभावहष्टिसे देखा गया श्रात्मा कारणपरनात्मा है। 
उस कारणपरमात्माके अ्रवलम्बनसे धर्म होता है। स्वभाव है कारणपरमात्मा, उसकी 
दृष्टि हो तो मोक्षमार्ग चलता है, भर धर्म बनता है। यह नियम नहीं कि कारणपरमात्मा 
कार्यपरमात्मा बन कर ही रहें । श्रन्तरात्मा, वहिरात्मा और परमात्माका नाम कारण- 
परमात्मा नहीं है, किन्तु कारणपरमात्मा की ये तीन (अन्तरात्मा, बहिरोत्मा श्रौर 
वरमात्मा) पर्याय हैं। पारिणामिक भावका नाम कारणपरमात्मा है। कारणपरमात्मा 
की दृष्टि होवे तो कार्यपरमात्मा बन सकते हैं। वह कारणपरमात्मा प्रत्येक जीवमें 
मौजूद है । जो उसको जान ले या अनुभव करले, वह कार्यपरमात्मा वन सकता है। उस 
स्वभावकी हदृ्टिसे धर्म प्रकट होता है। वह कारणपरमात्मा सबमें बस रहा है। जैसे 
दूधमें घी सर्वत्न प्रत्येक अंशमें व्याप्त है । दूधमें घी कारण घी है। दूध कहो और उसे 
कारण घी भी कह सकते हो । कारणपरमात्माके दर्शन होने पर मिथ्यात्व खतम हो 
जाता है। 
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६३. पदार्थोक्ा स्वतन्त्र-स्व॑तस्त्र अरितित्व-- प्रत्येक द्रव्य अपने प्रदेशमें, अपने गुरामें 
और श्रपनी-अपनी पर्यायमें स्थित है, यह द्व्यका स्वभाव है । प्रत्येक जीव अ्रखण्ड सतत है । 
प्रत्येक पदगल द्रव्य अखण्ड है | अ्रखण्डत्व द्रव्यका लक्षण है| जिसका खण्ड होवे, उसे पर्याय 
कहते हैं । प्रत्येक द्रव्य अपना-अपना प्रदेश, गुण पर्याय रखता है। पदगलका एक-एक पर- 
माणु अखण्ड है। जीवद्रव्य भी अखण्ड है। धर्म-अधर्मद्रव्य तथा आकाश काल द्रव्य अखपड 

। अनस्तानन्‍्त परमाणुप्रोंकी मिलकर एक पर्याय बनी है उसे समानजातीय द्रव्यपर्याय कहते 
हैं। जीव और शरीर मिल कर एक बने, उसे अ्रसमानजातीय द्रव्य पर्याय कहते हैं । जिन्हें 
अपने व्यवहारमें जीव कहते हैं, वे सब श्रसमानजातीय द्रव्य पर्याय हैं । जो श्रखण्ड है वह 
द्रव्य है। प्रत्येक द्रव्य अपने गुश्पोंमें, अपने-अपने प्रदेश और अपनी-अपनी पर्यायोंसें बसता 
है । ये परमाणु भले ही मिले हों, परन्तु एक परमारु दूसरे परमाणुके प्रदेश, गुणा, पर्यायमें 
नहीं जाता है। यह द्वव्य इंतना ही अखण्ड है, इससे बाहर नहीं है, ऐसी प्रतीति द्रव्यके 
विपयमें आजाये तो मोह बली जल जायेगा । सम्बन्ध दृष्टिसे पदार्थोको निरखना यह सब 
मिथ्यात्व है । पदार्थोकों भिन्‍त-भिन्‍न देखे, उसे सम्यक्त्वका चिन्ह, कहते हैं। योगियोंको 
परमात्मा महान्‌ झ्राननन्‍दको उत्पन्त करता हुआ दृष्ट होता है 

६७, आनन्दकी आत्माभ्रयता-दुःख सुखके लिये जीवको श्रम नहीं करना प्रड़ता । मोही 
परन्तु जीव दू:ख सुखमें श्रम न समझकर आनन्द अत्यन्त श्रम समभता है। इस आत्मामें 
विकल्प न होनेसे समताभाव जागृत होता है। समताभावके जगनेसे प्रमानन्द प्रकट होता 
है । समस्त विकल्पोंकी झराहुति देनेपर छोड़ देनेपर परमात्मत्तत््व प्रकट होता है | परपदार्थ 
में आत्मबुद्धि ही परमात्माके दशनमें बाधक है । यह कारणापरमात्मा प्रत्येक प्राणीके देहमें 
वसा हुआा हैं| है योगी ! कर्ममें निबद्ध होकर भी यह परमात्मा सकल (शरीर सहित) नहीं 
होता है | देहमें बसता हुआ भी यह आत्मा सकल नहीं है। ऐसे झ्रात्माको कारणपरमात्ता 
कहते हूं। जो कारणपरमात्मा ज्ञानमयताकी हृष्टिसे ध्याया जाता है, मैं ज्ञानमात्र हूँ, ऐसा 
ध्यान बने झौर विगाल्प न उठें-केवल यह ज्ञान ही उसकी श्रात्मामें रह जाए तो उस 
फारणपरमात्माके दर्शन होते हैं। योगी जन इस कारणपरमात्माका +रिन्‍्तर ध्यान करते 
हैं। जिनके उपयोगमें यही ८तस्वस्वभाव रह गया उसे आत्माका आत्मामें लीन होता कहते 
हैं; सेगवानके रवहुपमें उपयोग हो त्तो वह आत्मामें लीन होना नहीं है । भगवानमें उपयोग 
लेगमा, वधाय आशुभोपयोगरूप विपत्तियोंकी दूर करनेके लिए हैं । भगवाचकी भक्ति करनेसे 


आत्मा घात्मस्थ नहां कहलाता हूं। किन्तु वारणपरमात्माक्ती अभेवहष्टिसि आत्मा आत्म- 
आकर... आए अनकक- जी हक हे 


| 
डः ५ हो ६ सेस्यस्प भाव 72 त्त्मा 
वे हज £ | जा ६ पीसास्एट भाव टू उसका प्र क्तास ह्दी कायपरमा तर हँ । कारर- 


स्पात्मारी ने रहा यही कार्यपरमात्माकों प्रवट करना है । 
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६५, औपाधिक विकार स्वाभाविक ,तत्त नहीं-ये रागादिभाव होते हैं आात्मामें, १रन्तु 
कर्मोद्यके निमित्तसे होते हैं, श्रतः ये रागादि आत्माका विकार हैं | स्वभाव वह कहलाता है, 
जो बिना किसी परके निमित्तसे होता है श्र जो आत्माके साथ त्रिकाल बना रा्ता है। 
रागादिक भाव पुदुगलके निमित्तसे होते हैं, - अत: इनको पुद्गलके स्वभाव कहा गया है। 
वस्तुत: रागादि किसीके स्वभाव-नहीं हैं, न आत्माके स्वभाव हैं, और न पुद्गलके हो। 
वस्तुत: रागादि पुदुगलके परिणमन नहीं है, श्रतः पुद्गलके स्वभाव नहीं हैं तथा रागादिक 
भाव शआत्मामें त्रिकाल नहीं रहते, अतः आत्माके स्वभाव भी नहीं हैं । तभी तो सांख्य लोग 
अ्रम करने मात्रको रागादि कहते हैं। कर्मको निमित्त पाकर ये रागादि आत्मामें होते हैं, 
ऐसा समभाना चाहिए। अ्रतः निमित्तकी अपेक्षासे देखो तो रागादि पृदूगलका स्वभाव है 
ओर उपादानकी अपेक्षा देखो तो आत्माके स्वभावके विकारमाव हैं। जेसे कोई खोटा कार्य 
करता है, उसे कोई कहता कि तुम्हारे कुलका यह काम नहों है। जब उस व्यक्तिको गौरव 
होता कि जो काय मैंने विया वह मेरे कुलके योग्य नहीं था, मुभे करना ही नहीं चाहिए 
था, इससे मेरे कुलमें लाउछन. लगता है। इसी तरह झात्ग जिसका काम धतन्‍्यमात्र हु; 
रागादि बिल्कुल भी नहीं है । यदि वह राग-द्वेष मोह श्रादि श्रकृत्य कृत्य करे तो उसे जानी 
ग्राचार्थ समभाते कि अरे सूढ़ आत्मन्‌ ! चेत, रागादि ऋरना तेरे योग्य काये नहीं है । तब 
आत्माको स्वयमेव गौरव होता कि मेरा स्वभाव ज्ञाता-दृश रहनेका है । रागादि करना मेरा 
स्वभाव-नहीं है । भ्रत: इन रागादिको मैं फिर क्‍यों करता हूं ? 

६६. शगादिभाषके स्वाशित्वका विचार-- प्रश्न-जिज्ञासु पूछता है कि श्राचार्यदेव 
फिर ये रागादि किसके स्वभाव हैं ? उत्तर-ये रागादि पुद्गलके स्वभाव हैं। निमित्त हृष्टिसे 

समादि पद्गलके मत्थे मढ़े गये । जंसे दर्पण है। दर्पणके सामने कोई खिलौना रख दिया 
गया तो .दर्षएण खिलौने को निमित्त पाकर खिलौनाके भ्राकार रूप दर्पण अपनेमें प्रतिबिम्ब 
बनाता है। यहाँ पूछा जा सकता है कि, दर्षणामें उत्पन्त हुआ प्रतिविम्बरूप .दर्पणा किसका 
स्वभाव है ? यह प्रतिविम्व दर्पणका स्वभाव तो नहीं है। क्योंकि खिलौनेका प्रतिबिम्ब 
दर्षणमें पहले तो था नहीं । जब दर्पणके सामने खिलौना आया तो, दर्पण खिलौनेरूप 
परिणम गया और जब खिलौना दर्षणशके सामनेसे हुटा दिया तो दर्षणमें प्रतिबिम्ब भी हट 
जाता है, फिर श्रतित्रिम्ब दर्षणका स्वभाव कंसे रहा ? यदि खिनौनेका प्रतिबिम्ब दर्पणाका 
स्वभाव होता तो व प्रतित्रिम्ब दर्पणमें त्रिकाल ऋझलकना चाहिए था । यदि फोटो दर्पणका 
स्वभाव होता तो खिलौनेका प्रतिविम्व खिलौना सामने आनेसे पहले भी झाना चाहिए था 
ओर खिलौना हटनेपर भी खिलौनाका प्रतिब्रिम्ब दर्पणमें दिखाई देना चाहिए था। जब 
खिलौनेका प्रतिविम्व दर्षणुका स्वभाव नहीं है, तो खिलौनेका प्रतिविम्ब खिलौनेका ही 
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स्वभाव होता चाहिए ? नहीं, खिलौनेका प्रतिबिम्बित खिलोनेका स्वभाव नही हो सकता । 
वर्योंकि खिलौनेकी कोई चीज खिलौनेके बाहर दर्पणमें नहीं जा सकती है; खिलौनेकी चोज 
खिलौनेमें ही रहती है | यदि प्रतिबिम्ब खिलौनेका स्वभाव होता तो उसका प्रतिबिम्ब दर्पण 
में नरीं पड़ना चाहिए था। जैसे अपने लोग व्यवहारमें कहते हैं कि यह किताब मेरी है, 
किन्तु यह बिताब मेरी तो हीं है, कागजकी है । उसी प्रकार यह प्रतिबिम्ब दर्पणका स्व- 
भाव नहीं है । यदि प्रतिचिस्ब दर्पणका स्वभाव होता ठो प्रतिबिम्ब दर्षशके साथ त्रिकाल 
रहता | प्रतिबिम्ब खिलौनेका रवभाव भी न्हीं है। यदि प्रतिबिम्ब खिलौनेका स्वभाव होता 
तो खिलौनेसे बाहर नहीं जाना चाहिए था। श्रत: प्रतिबिम्ब खिलौना और दर्पणका स्वभाव 
नहीं है। प्रतिबिम्ब खिलौनेको निमित्त पाकर दर्पणके गुणोंका विकार रूप परिणमन है। 
ख़िलौनेको निमित्त पाकर दर्पण विभाव रूप परिणम गया । क्रीडनक दर्पणशभाव वह फोटो 
है । ये रागादि पृद्गल स्वभाव हैं ' एृद्गल > कर्म, स्व ८ आत्मा और भाव ८ परिणमसन । 
रागादि गआत्माके स्वभाव नहीं हैं, किन्तु (दगलके स्वभाव हैं | कर्मकों निमित्त पाकर श्रात्मा 
के भाव है। उपादान दृष्टि हो तो आत्माके स्वभावसे रागादि हुए तथा निमित्तपर दृष्टि 
हो तो रागादि पुद्ूगलके स्वभाव हैं । बस्तुतः ये ग़गादि न पुदुगलके स्वभाव हैं और न 
आत्माके ही स्वभाव हैं | रागादि तो अ्रमकी श्रवस्था हैं । 

६७, रागादिको पुदूगलस्वभाव जानकर अपना कर्तव्य--ये रागादि भाव पुद्गलके 
निमित्तसे होने वाले आत्माके परिणमन हैं। ऐसा जानकर रागादि भावोंको आत्मा | मत 
समभो । जो' भी तुमपर परिणमन चल रहे हैं, उन्हें तुम श्रपना मत समझो । पुद्गलके 
मिमित्तसे होनेवाले रागादिको पुद्गलके स्वभाव मत सम्ो । यदि यह प्रतीति हो जाये कि 
रागादि मैं नही हूं तो रागादिसें तत्काल निवृत्ति हो जाए। जैसे कोई रास्तेपर दौड़ता जा 
रहा है। दोड़ते-दौड़ते उसे यह प्रतीति हो जाये कि जिस रास्तेपर मैं दौड़ रहा हूं, वह 
रास्ता गलत है तो उसे उस रास्तेपर दोड़नेसे तत्काल निवृत्ति हो जायेगी । यद्यपि वेगके 
कारण वह दस कदम आगे चलकर म्क सकेगा, परन्तु उसे तत्काल पहले १ दमपर ही उस 
रास्तेपर दौड़नेसे अन्च्छा हो जायेगी तथा उसका उस ओर प्रयास भी नशीं रहेगा । इसी 
प्रकार रागादि मैं रहीं हूं, यह प्रत्ेति श्रात्मामें जिस समय उत्पन्त हई, उसी समयसे रागादि 
से निवृत्ति हो जाती है। रागादि मैं नहीं हूँ, यह प्रतीति होनेसे पहले मैं चैतन्य मात्र आत्मा 
हूं, यह प्रतीति होता चाहिए ।,चैतन्यमात्र मैं हूं यह प्रतीति होनेपर रागादि मैं नहीं हैं, यह 
प्रतीति सच्ची है। चत्त्यमात्र आत्माकों आत्मा समककर आत्माकी ओर हृष्टि होना 
चाहिए। कषायोंक्रों मिटावा, यही कल्याणके लिए एक प्रयोजन है। सम्यकश्रद्धासे कषाय 
मिटती हैं, अ्रत्एव आत्मतत्त्वके विषयमें हृष्टि लगादी चाहिए और सम्यवत्वभाव जानना 
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चाहिये । अब यहाँ जिज्ञासु पूछता है कि राग-हेष मोहादिभाव पद्गलके स्वभाव हैं तो इन्हें 
अनेक तंत्रोंमें अ्ध्यवसानादिक जीवके क्यों बताये गये है ? इसके समाधानमें श्रीमत्कुन्दकुन्द 
देव कहते हैं-- 

ववहारस्स दरीसणमुवएसो वण्णिदों जिणवरेहि । 

जीवा एदे सब्बे ग्रज्फमवसाणादओओ भावा॥ ६।॥ 

६८. जीवको अध्यवसावादिरुपताका निश्चयस अभाव --ये सब अ्रध्यवसान आदि 
भाव जीव हैं ऐसा यह सब व्यवहारका प्रदर्शन कराया है, ऐसा जिनेन्द्रदेवोंके द्वारा वर्शित 
हुआ है। समयके वास्तविक स्वरूपको जाननेके लिये दृष्टि स्वभाव पर करनी होती है। 
है। न तो पुदंगलकी रचना जीव है और न पुद्गलके निमित्तसे होनेवाली रचना जीव है, 
जो कारणसमयसार है सो जीव है। परमशुद्ध निश्चयहृष्टिमें जो पारिशणामिक भाव जाना 
गया उसे जीव कहते हैं। एकेन्द्रिय, तरस, रागद्वेष, मो शरीरादि जीव नहीं है। केवल 
ज्ञान भी शुद्ध दृष्टिसि जीव नहीं है। क्योंकि केवलज्ञान ज्ञानकी परिणति है। परिणति 
जीव है नहीं, श्रतः केवलज्ञान भी जीव नहीं हो सकता है। जीव अविनाशी है, केवलन्नान 
प्रति समय नष्ट होता रहता है, भर नया-नया पैदा होता रहता है। केवलज्ञानकी यह 
विशेषता है कि उसकी परिणति उसी प्रकारकी होती है, जिससे उसका प्रतिसमय बदलना 
मालुम नहीं पड़ता है। शुद्धता दो प्रकारकी होती हैं-- १-पर्याय की शुद्धता और -२-द्रव्य 
की शुद्धता । पर्यायकी शुद्धता भगवान भ्ररहन्त सिद्धमें है, द्रव्यरूप शुद्धत्व द्रव्यमें सनातन है। 
समयसार दो प्रकारसे है: -कारणरूप समयसार और कार्यरूप समयसार । कार्यरूप समय- 
सार भगवान श्ररहन्त सिद्ध हैं. परसे भिन्‍्नत्व श्रौर अपने से अभिन्‍लत्वको द्रव्यशुद्धि कहते 
हैं। द्रव्यशुद्धि जीवमें श्रछादिसे अनन्त तक है। पर्यायशुद्धि जीवमें किसी क्षरासे होती है । 
जीव द्रव्यहृष्टिसे शुद्ध है। उसको अध्यवसानादिरूप कहना व्यवहारतयका उपदेश है. 

६६. पर्यायशुद्धिके लिये आलम्ब्य तक्॒का विचार--पदार्थ अ्वेक्तव्य हैं, जो कुछ है 
सो है। ग्रात्माको यदि सर्वथा अशुद्ध ही मानें तो कभी शुद्ध नहीं हो सकता है। शुद्धकी दृष्टि * 
करनेसे बनता है शुद्ध और अशुद्धकी दृष्टि करनेसे बनता हैं भ्रशुद्धझ--यह आध्यात्म शास्त्र 
का प्रथम सिद्धान्त है। अब सोचिये एक मिथ्याहृष्टि जीव पर्यायमें अशुद्ध है, राग-हेष 
को अपनाता है, अशुद्धका अवलम्बन किये हुए है। अ्रब वह कौनसे शुद्धका श्रवलम्बन करे 
कि वह सम्यग्हष्टि हो सके ? तर्क--अरहंत सिद्धका अवलम्बन करे । उत्तर-जीव परका 
अवलम्बन कर ही नहीं सकता। यह अध्यात्मशास्त्रका नियम है। जैसे आपने अरहन्त 
भगवानका स्परण किया, तो यह आपने अरहन्त भगवानका अवलस्बन नहीं किया, परल्तु 
अरहन्त भगवाचुके विषयमें तुम्हारे मनमें जो पर्याय उत्पन्न हुई है, उसका तुमने अवलम्बन 
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किया है। वास्तवमें तुम दृश्यमान पदार्थोको नरीं जान रहे हो । एक भी चीजको तुम 
नहीं जानते | किसी भी परमाणुको तुम नहीं जान सकते । निश्चयसे जानते हो उसे, जो 
तुम्हारे भ्रात्मामें श्रथविकल्प हो रहा है । वास्तवमें हमने कया जाना है, इस अन्तरकी चीज 
को बतानेके लिए उसका नाम बताना पड़ता है कि हमने इसरूप परिणत शआात्माक्रों जाना | 
वह ज्ञेयाकार इस तरहका इस श्रद्श्ुत चीजको बतानेके लिए कहा जाता है । जिस वस्तुका 
जो गुण होता है, उस गुरका परिणमन उसी वबस्तुमें होता है, अन्य वस्तुमें दूसरी वस्तुके 
गुणका परिणमन नहीं हो सकता है। जिस वस्तुका जो गुण है, उस वस्तुकी क्रिया उसी 
वस्तुमें होती है-यह एक साधारण नियम है। भगवान्‌ निश्चयसे अपनी ही श्रात्माको 
जानते हैं। व्यवहरमें कहते हैं कि भगवान समस्त पदार्थोंकों जानते हैं, श्रतएव 'सर्वेज्ञः हैं । 
वास्तवमें उनका केवलज्ञान आ्ात्माको ही जानता है। उनकी श्ञात्मामें सम्पूर्ण विश्व ऋल- 
कता है। भगवान्‌ विश्वके आकाररूप परिणत आत्माको ही जानते हैं, इस बातको समभने 
के लिए कह दिया गया है कि भगवान्‌ विश्वके ज्ञाता हैं । जंसे एक दर्पण है । उसके सामने 
अपने पीछे ५-७ लड़के खड़े हुए हैं जो दर्पषेणमें प्रतिबिम्बित हैं। हमारे पीछे खड़े हुए 
लड़के कया कर रहे हैं, यह हम दर्पणमें देखकर बता सकते हैं । परन्तु हम केवल दर्पणाको 
ही देख नहे हैं। हम किस प्रकारके परिणत्त दर्षणको देख रहे हैं, यह बात हम लड़कोंकी 
क्रियाओं का निर्देशकर बता रहे हैं । इसी प्रकार हम दृश्यमान पदार्थोंको नहीं जान रहे हैं । 
निशचयसे हम ज्ञानका जो ज्ञेयाकार परिणमन है, उसको जान रहे हैं । केवलज्ञानकी ऐसी 
योग्यता हैं कि उसका ज्ञेयाक्रार परिणमत विद्वरूप बना रहता है। परच्तु निरचयत: 
भगवान्‌ विश्वको नहीं जानते हैं, विश्वरूप परिणत अपने श्रात्माको जानते हैं ।+.इचयसे 
आत्मा परको नहीं जानता है, श्रात्मा आत्माको जानता है । कोई-कोई मनुष्य केवलज्ञानको 
जीव स्वीकार करता है, परन्तु केवलज्ञान जीव नहीं है | केवलज्ञान ज्ञानका परिणमन है | 
अतः केवलज्ञान जीव नहीं हो सकता है। 

७०. कारणपरमात्मतत्वके आश्रयसे पर्यायविशुद्धि--अ्रब प्रकृत्त तत्त्वपर आइए, 
प्रकृत यह चीज है कि शुद्धका श्रवलम्बन करनेसे शुद्ध परिशमन होता है और अशुद्धका 
अवलस्ब॒न करनेसे 'अशुद्ध वरिणमन होता है। दूसरे कोई परका अवलम्बन कर ही नहीं 
सकता है | सदा जीव अपना ही अवलस्बन कर पाता हैं। जब यह जीव अपने ही श्रवल- 
म्बत करता है तो मलिन आत्मा किसका अवलम्बन करे कि वह शुद्ध बन जाए ? रागद्वेष 
आदिके अवलम्बनसे शुद्ध बन नहीं सकता है । करेगा अपना ही अझवलंबत्त, दूसरेका कर नहीं 
सकता है । मलिन आत्मामें भी ऐसा कौनसा तत्त्व है, जिससे आत्मा शुद्ध बन सके ? अर- 
हंतका विचाररूप जो ध्यान है, वह भी अशुद्ध भाव है । जीव भ्ररहृतका अवलंबन कर ही नहीं 
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सकता है। श्ररहन्तका अ्रवलम्बन्रूप पर्याय अशुद्ध है । शुभ भाव श्रौर अशुभ भाव दोनों 
अ्रशुद्ध भाव हैं । जब मलिन श्ञात्माको चेतन्यस्वरूपवी खबर होती है---चैतन्य स्वभाव मलिन 
दशामे भी है। «तन्य स्वभावका अ्रवलम्बत किया तो उसकी शुद्ध पर्याय बन जाती है। 
सिद्धोंके बारेमें श्राप जो विदार कर रहे है, वह विचार शुभ है श्रतः अशुद्ध है। परके 
सम्बन्धमें हुए निज विचारकों ही जीव जान सबता है, विचारमात्र श्रशुद्ध हे । इस मलिन 
अवस्थामें भी 5तन्यस्वभाव श्रनादि अनन्त शुद्ध है श्रात्मा द्रव्यहप्टिसे शुद्ध है, पर्याय- 
हृष्टिसे अशुद्ध है | द्रव्य और पर्यायके मुकाबिलेमें जितने भी पर्याय ज्ञान हैं, सब श्रशुद्ध हैं, 
गुणा मात्र शुद्ध हैं | जैसे ज्ञानकी मत्यादि ५ पर्याय श्रशुद्ध है, परन्तु ज्ञान सामान्य गुरा है, 
ग्रत: शुद्ध है। भेदहप्टिसे गुण शुद्ध है श्लौर अभेदहृष्टिसे स्वभाव शुद्ध है । ज्ञानके मति 
श्रुतादि ५ परिणमन श्रशुद्ध हैं । अशुद्ध माने पर्याय है | शुद्ध माने स्वभाव-- यहाँ पर शुद्ध 
अ्रशुद्धका यह श्र्थ लेना | विशेष, पर्याय विदाशी हैं, जो विनाशीक है, वह जीव तत्त्व नहीं 
है । जो विनाशीक है, वह $शुद्ध हैं छर जो अविनाशी है वह शुद्ध है। केवल शुद्ध औतन्य 
स्वभावके अवलम्बन्से शुद्धता प्रकट होती है | यहाँ अशुद्धका श्र्थ 'चल' है और शुद्धका भ्र्थ 
निश्चल है । -ि३चलके अवलम्बन्से जीव शुद्ध होता है । जो शुद्धको झाश्रय ब.रके जानता 
है, वह शुद्ध होता है श्र जो अशुद्धकों श्राश्रय करके जानता है, वह अशुद्ध होता है । 
राग-देष क्रोध, स्थावर, चस, संसारी, मुक्त श्रादि जीव हैं--यह सब व्यवहारका 
कथन है। मुक्त ही यदि जीव होता, तो जिस समय जीव मुक्त नहीं हुआ था तो क्‍या उस 
समय वह जीव नहीं था ? यदि संसारी ही जीव होता तो मुक्त जीव जीव नहीं रहेगा ? 
७१, निश्चयहष्टिसे ज्ञात तत्तके अवलम्बनसे द्गव्यमें निर्मल पर्याय--शुद्ध दृव्यके 
अ्रवलम्बनसे तो जीवका कल्यारणा होना है; किन्तु यदि कोई कहे कि हम तो +शचय निश्चय- 
को मानेंगे, व्यवहारकों हम नहीं मानते तो वह समझ ही नहीं सकता । किसी बातकों व्यव- 
हारसे समभकर फिर निश्चयहृष्टिसे कहो तो वह समझना तुम्हारा ठीक है। जीव न वीत- 
राग है, न सराग है; जीव न-सकषाय है ओर न अ्रकषाय है; जीव न संसारी है और न 
मुक्त है; जीव न प्रमत्त है और न-अप्रमत्त है, किन्तु एक ज्ञायकस्वभाव और चैतन्यस्वभाव 
जीव है । बाकी पर्याय रूपको ज्यव कहना यह सब व्यवहारका दर्शन है। मोटे रूपमें ऐसा 
जानो कि शरीर मैं नहीं हूं, क्योंकि घरीर नष्ट हो जाने वाली चीज है। मनुष्य मैं नहीं 
हूँ, देव मैं नहीं हूं, नारकी मैं नहीं हूं, क्योंकि ये सब पर्याय हैं। पर्यायमात्र नष्ट हो जाने 
वाली चीज है। राग मैं नहीं हूं तथा वर्तेमान ज्ञान, जो हो रहा है, वह भी मैं नहीं हूं, 
क्योंकि ये चीजें सब मिट जायेंगी, परन्तु मैं नष्ट होनेवाला नहीं हुं। मैं चैतन्यस्वरूप प्रात्मा 
हूं। जो जो परिणमन मेरेमें हो रहे हैं, वे सब मैं नहीं हूँ। सर्दत्न द्रव्य परिपूर्ण है, ऐसी 
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बात द्रव्य-हष्टिसि समझ पाओगे | द्वव्य-हष्टिका जो तत्त्व है, वह कारणसम्यसार है। 
कारणसमयसारके अ्रवलम्बनसे जो कार्य बनता है, वह सब कार्यसमयसार है । जीवरूपसे 
जो रागादि कहे गये हैं यह सब व्यवहारदर्शन है। क्योंकि यह जीव सब पर्यायोंमें गया है । 
जीवका पर्यायोंसे ही विदेष परिचय है, अतः उसे पर्यायकी वात कहकर ही समझाया जा 
सकता है। अतएवं साधारणातया बताया जाता है .कि जीव संसारी है, मुक्त है, त्रस है, 
स्थावर है, मनुष्य है, देव है, आदि । यह सब व्यवहारका कथन है। व्यवहार निश्चयका 
प्रतिपादक है। श्रर्थात्‌ जो वात हमारे निश्चयनयसे समभमें आई है, वह हम व्यवहार द्वारा 
ही कह सकते हैं या यों कहिये कि निशभ्चयकी बातको व्यवहार द्वारा ही समझाया जा सकता 
है । जैसे हम मन्दिरमें देख रहे हैं, हरा रंग दिखाई दे रहा है । हम उसे देखकर जान सकते 
हैं कि मन्दिरमें बिजली जल रही है | इसी प्रकार जीवमें राग है। जीवमें राग कहनेसे ही 
तुम समभ जाोगे कि जीवमें चेतना गुश अवश्य है। जैसे मन्दिरमें खूंटीपर माला टंगी 
दिखाई दे रही है। उसे देखकर ही हम समझ जायेंगे कि मन्दिरमें बिजली जल रही है। 
मोटे रूपमें यह जानना कि शरीर मैं नहीं हुं, रांग मैं नहीं हूं, मैं इसका पिता हूं, मैं इसका 
मामा हूं, मैं इसका भानजा हूं श्रादि बातें तो सब ऋलपनाकी चीज हैं । इन सब श्रहद्धारों 
को दूर करना है और कारणसमयसारकों समभना है । कारणसमयसारकों समभकर उसकी 
ओर दृष्टि लगानी है । उसकी श्रोर दृष्टि लगानेसे ही हमारा कल्याण होना है । 


७२, आत्महितमे आलम्ब्य दत््व--जिसका आलम्वन करके हम सम्यक्‍त्व प्राप्त कर 
सकते हैं, वह चीज जीवमें श्रनादिसे ही है। जीवको जब उस श्रनादि अ्रनन्त चीजका ज्ञान 
होता है, तभी सम्यक्त्व होता हैं। उसका आलम्बन लिया समझो, सम्यक्त्व पैदा हो गया । 
उस अ्नादि अनन्त चंतन्यस्वभावके अवलम्बन न लेनेसे सम्यक्त्व नहीं उत्पन्न होता है। 
वह श्रपने भ्रन्दर श्रनादिकालसे मौजुद है और सदा तक बना रहेगा | जिसके आलम्बनसे 
सम्यवत्व जगता है, उसे कारगासमयसार कहते हैं। उसका आलम्बन लो या न लो, फिर 
भी वह «जज अनादिकालसे अपने अन्दर है, और अन्त तक बनी रहेगी । जिस तरह पत्थर 
में से जो मूत्र निकालती है, वह उसमें पहलेसे ही दिद्यमान है। पत्थरमें जो परमाणु स्कन्व 
मूतिको ढके हुए हैं, चारों ओर लगे हैं, उस मूर्तिको ज्योंकी त्यों निकालनेके लिए उन 
पत्वरोंकोी हटाना पड़ता है । जो सूत्ति उस पत्थरमें से प्रकट होगी, वह उसमें पहलेसे ही 
विद्यमाव है । इसी तरह वह रवभाव जो कि प्रकट होनेपर भगवान कहल 


ताहे, आात्माम 

प़्हि ७८ द्ध रा स्दि निस्सि खजमसके वबरक राग किक ञ्प् कम साथ 325 / ० रिममीक पर 
हैले से द्टी चचमात हू, दिच्तु उसके झावरक राग इप झाद साथ हूं, उन्‍हें जुटा दमेपर 
श्दा शकटटा हे के: कल हा अक- +०-+ ७. ७७: पे ट मकन्‍लडन 3३०७ ५ सद्ध स््ध श ः 
स्का पअदट हू जाता हट  चसवचाददा समात प्ंयदा हा पद अवस्चीा है | सवनसानद्षत्त 
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विषम श्रवस्थाश्रोंका होना रुसार अवस्था है। हम «तन्यस्वभावका झबलम्बन लें, तभी 
हम शुद्ध बन सकते हैं । चेतन्यस्वभावके अवलम्बनसे ही सम्यकत्व जागृत होता है । सत्संग, 
पूजा, भक्ति, ध्यान ये विकल्‍प साक्षात्‌ धर्म नहीं हैं । जिसके आलम्बनसे धर्म होता है, सम्य- 
वत्व जगता है, वह हमारेमें पहलेसे ही मौजूद है। चैतन्य स्वभाव ही जीव है, इस बातको 
लक्ष्यमें लेकर, 'रागादि जीव है! इस बातका खण्डन किया गया है । 

७३, व्यवहारदशेनमें अध्यवसानादिको जीव वहरूका वर्णन - जितने भी ये अ्रध्यवसान 
झ्रादिक भाव हैं वे सब जीव ऐसे भगवान सर्वज्ञदेवने बताये हैं, सो इसे भूतार्थनयसे नहीं बताया, 
किन्तु अभूतार्थनय अ्रथवा व्यवहार उसको हृष्टिमें यह मंतब्य है । कहते हैं कि व्यवहारसे यह 
जीव नहीं है, निशचयसे यह जीव नहीं है, इसमें श्रन्तर वया श्राया ? श्रन्तर यह आया कि 
निशचयसे जीव वह कहलाता है जो जीव अ्रपने :वरूपसे स्वयं अपने आपमें जो कुछ हो और 
जो विसी उपाधिके संसर्गसे ज्ञात आये वह जीव नहीं है। यह उपाधिके संसर्गसे श्राया, फिर 
व्यवहारसे इसे बताना पड़ा | ऊँसे कोई संस्कृत भाषा नहीं जानता श्रौर संस्कृतमें किसीने श्राशी- 
वाद दिया तो उस म्लेच्छ भाषावादीको स्लेच्छ भाषामें ही कहे तो उसकी समभझमें आ्रायगा, 
यों ही व्यवहार परिणमन अवश्ि संसर्ग निमित्त भाव इन्हींसे जो अपरि त हैं, परमार्थ 
उपादान शुद्धयका विषयभृत परमस्वभाव, इनसे जो परिचित नहीं हैं उवको एकदम यह 
पद कह दिया जायगा | उन्हें गति इन्द्रिय श्रादिक व्यवह्यर जीवको बताकर यह ॒जीव है 
चकि एक सम्बंध है दा मूलमें, जीव सम्बंध न होता तो ये पर्यायें बन कैसे जातीं ? जीव 
जब तक रहता है तब तक इस पर्यायमें सजगता रहती है, हलन चलने रहती है। तो वह 
सब एक मूल जीवके रहनेका ही तो प्रताप है और यही क्‍यों, जितने पदार्थ श्राज अश्रजीव 
पुद्गल सामने दिख रहे हैं चौकी पत्थर चटाई आदिक वे सब भी जीवका संसर्ग न पाते तो 
इस सकलको न धारण कर सकते। यद्यपि उनमें आज जीव नहीं: है लेकिन कभी तो था, 
सजीव तो था । तो इस तंरह वे अध्यवसाद झ्रादिक भाव यद्यपि साक्षात्‌ जीवतत्त्व नहीं हैं, 
चतन्यशुन्य हैं, किन्तु एक सम्बंध पाकर ही ये हुए हैं, उसमें श्राये हैं परिणमनत और फिर 
उस भवतके सम्बंधसे ये शरीरादिक परिणमन बने हैं इस कारण ये सब व्यवहारसे जीव हैं, 
निश्चयसे तो एक शुद्ध ज्ञानमात्र तत्त्व जीव है। व्यवहारनय भो व्यवहारतयसे कार्यकारी 
है । जिस कारण व्यवहारमें व्यवहार न माना जाय तो इसका अर्थ है कि चकि रह तो रहे 
हैं व्यवहारमें और बात करें निशत्तय एकान्तकी और यह कहा करें कि जीव तो शरीरसे 
बिल्कुल जुदा है शरीरके परिशमनसे जीवका कुछ भी नहीं होता । ग्रगर दशरीरको मार 
डालें तो उसमें हिसा काहेकी, क्योंकि शरीर अजीव है, जड़ है, उसमें लाठी मारनेसे उसका 
कुछ बिगड़ता नहीं, जैसे कि पंदार्थ ईंट, भींत, इनपर लाटी मारनेसे कुछ बिगंडता 
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नहीं, क्योंकि वे पुद्गल हैं, शरीर भी पुद्गल है। रहा जीव, वह द्रीरसे न्यारा है, उससे 
जीवको कुछ होता नहीं है | तो फिर व्यवहारमें दयाकी प्रवृत्ति ही कुछ नहीं रही । दूसरे 
'अगर यह बुद्धि करते कि इसमें बंध भी नहों होता तो शरीर व्यारा, जीव न्‍्यारा । श्रगर 
शरीरको मारनेपर जीवको बंध नहीं होता तो फिर मोक्ष किसका कराश्रोगे ? फिर मोक्षका 
उपदेश करना भी व्यथ है | तो सभी तत्त्वोंमें बाधा झ्राती है | यदि व्यवहारनय नहीं मानते 
और एव्ान्त कर लेते हैं कि बस एक यही निश्चय एकान्त है। बात यहाँ यों सम्भना है 
कि जो हम आ्राप ये शरीरमें दिख रहे हैं ये-जीव है या नहीं ? यह जो कुछ दिख रहा है 
जिससे व्यवहार कर रहे हैं ऐसे मनुष्य पशु पक्षी श्रादिक ये सब जीव हैं या नहीं ? तो 

त्तर यह है कि व्यवहारसे तो जीव हैं श्रौर निश्चयसे ये जीव नहीं है | निश्चयसे तो शुद्ध 
ज्ञानस्वभाव है सो ही जीव है । 

७४. व्यवहारदशून और निश्चयदशनका प्रयोगन--समस्त ये अ्रध्यवसानादिक 
भाव जीव है ऐसा सिद्धान्त शास्त्रमें वशित है, मसर्वज्ञदेव द्वारा प्रज्ञप्त है वह अभ्तार्थलयका 
दर्शन है, व्यवहारनयका दर्शन है । यह बात यद्यपि अभृतार्थ है श्रर्थात्‌ स्वयं सहज नहीं हुआा 
श्र है तो भी संसर्ग एवं सांसगिकता रूप व्यवहारके आशयसे तो ठीक है । यहाँ शुद्ध स्व- 
रूपकी दृष्टि है भ्रतः वास्तवमें ठीक नहीं है भ्र्थात्‌ उक्त परपदार्थ व परभाव जीव नहीं हैं । 
फिर भी व्यवहार तीर्थप्रवृत्तिके लिये दिखाना न्याययुक्त है, क्योंकि यद्यपि व्यवहारमें जो 
कहा गया वह अपरमार्थ है तथापि परमार्थका प्रतिपादक अवश्य है | हाँ, यदि कोई १रमाथथे 

की प्रतिपादकता रूपसे व्यवहारका श्र्थ न करे तो उसकी यह व्यवहारविमृढ़ता है। तथा 
जो व्यवहारकों भूठ कहकर सवेत्र भेद ही; भेद देखे, जैसा कि परमार्थ दृष्टिमें परभावसे, 
भेद दिखा करता है, पर्याय दृष्टिमें भी देखे तो उसकी यह निश्चयविश्ूूढता है । इस मान्यतामें 
क्या अनर्थ हो सकता है सो देखो--इसने ऐसा देखा कि जीवस्थान जितने हैं श्रर्थात्‌ त्रस 
स्थावर ये सब, कोई जीव नहीं हैं। तब जीवका देहसे सम्बन्ध न मानने पर चस और 
स्थावरोंका राख धूलकी तरह निःशद्धू उपमर्देन किया जायगा, उससे किसी की हिसा होगी 
नहीं, ऐसी स्वच्छन्दता हो जावेगी । इससे अ्रनर्थ क्‍या होगा--(१) परहितके लिये तो यह 
अनर्थ होगा कि प्रजीव उस उपमर्दनादिके निमित्तसे संक्लेशसहित मरर करेगा और जो 
जितने विकासपदसे मरण करेगा उससे नीचेके स्थानमें जन्म लेगा, इस तरह वह मोक्षमार्गसे 
दूर होगा और नीच योनि, नीच कुल, नीच गतिमें जीवन रहनेसे दु:ःखी रहेगा । (२) खुद 
के लिये कया भ्रनर्थ होगा कि वह तो भेद ही भेद देख रहा और निःशड्भू प्राणिघात कर 
रहा है, और हिंसा भी न हो तो बन्धका भी श्रभाव हो जायेगा । श्रव देखो मोक्ष तो बद्ध 
फा हो तो होता, सो बद्ध ये है नहीं तो मोक्षका उपाय क्‍यों किया जाय, लो इसी तरह 
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मोक्षका भी अभाव हो गया । लो, कल्याण मार्ग ही खतम हो गया है सर्वथा भेददर्शी तो 
ग, द्वेषं, मोहसे जीवको सर्वथा भिन्‍न ही देख रहा, अ्रंब राग, द्वेष, मोहसे मुक्त होनेका 
उपाय' ही क्‍यों होगा ? सो भैया ! व्यवहार व परमार्थकों ठीक ठीक समझो, एकान्त हृष्टिमें 
लाभ नहीं है, हानि है। श्रतः व्यवहारकी बात व्यवह्वारमें सत्य मानकर उसका विरोध न 
'करके मध्यस्थ होकर परमाथर्थ दृष्टिका भ्रवलम्बन करके निस्तरज्भ तत्त्वका निस्तरज्भ अनु 
भव करो | भृतार्थदृष्टिसे चतन्‍्य स्वभाव ही जीव है तथा राग, देष, मोहादि श्रध्यवसानों 
को जीव कहना व्यवहारका दर्शन है। भूतार्थ माने स्वयं ही होने वाला तत्त्व यह तत्त्व 
ग्नादि, अनन्त, स्थायी होता है। रागादि भाव मल्रिन भाव हैं। रागादि अभ्नुतार्थ हैं। 
रागादि अभृतार्थदृष्टिसे कहे गये हैं । थे व्यंवहार जीव हैं । 

७५, अभूताथे होनेपर भी व्यवहारके कहनेका अयोजन--जैसे म्लेच्छ भाषा 
म्लेच्छोंको परमार्थ समभानेके लिए बोली जाती है बसे श्रपरमार्थ परमार्थको बतानेके लिये 
कहा जाता है। व्यवहारका दर्शन धमकी प्रवृत्ति चलानेके लिये किया जाता है । यदि 
व्यवहार न हो तो एक बड़ा नुक्सान यह होता है कि धर्मप्रवृत्ति नष्ट हो जाती है। केवल 
निदचय ही एकान्त हो और व्यवहार बिल्कुल न मानो तो श्रर्थ यही हुआ कि शरीरसे जोव 
ग्रत्यन्त न्यारा है तो जिस चाहे जीवकी हिंसा करते रहो, किसी तरहका कोई भय नहीं 
रहेगा । शरीरको कुचलते जाञ्रो, जीव तो न्यारा है ही, ग्रत: जोबका क्या बिगाड़ ? करते 
जाओ हिंसा, पाप नहीं लगेगा | व्यवहार न माननेसे यह स्वच्छन्द प्रवृत्ति उत्पन्न हो 
जाएगी । राख मिट्टीकी तरह त्रसोंको लोग कुचलेंगे व्यवहार न माननेसे शरीरके हननसे 
जीवोंकी हिंसा न होनेसे बन्ध भी नहीं होगा । जब बन्ध नहीं हुआ तो मुक्त होनेकी क्या 
आ्रावश्यकता है; ? अ्तएवं' मोक्षका उपाय भी व्यर्थ है। जो व्यवहार जीव न माने, उसे 
मोक्षके उपायमें भी नहीं लगना चाहिंए। क्योंकि उसकी' हृष्टिमें शरोरके कुचलनेसे हिसा 
नहीं होती है एवमेव अन्य पाप भी नहीं होते । क्‍योंकि वहाँ रागद्वरेष जीवसे न्यारा है 
फिर उससे छूंटनेकी क्या जरूरत है ? मोक्षका उपाय न बननेसे मोक्ष भी नहीं रहता । 
इस प्रकार जिन ग्रन्थोंमें बताया गया कि त्रस जींव है, स्थावर जीव है, मुक्त जीव है 
संसारी जीव है---यह भी धर्मको चलानेंके लिये कहा गया है। निश्चयका जीव तो, ज्ञानके 
कामका है कि उसे समझो । व्यवहार -न याननेसे यह दोष आयेगा कि कोई ऐसी ब॒द्धि बनी 
रहे कि' शरीर भिन्‍न है श्रौर जीव भिन्‍न है:तो शरीरको मानते जाञ्नो, जीव उसकीं हृष्टिमें 
मरेगा ही नहीं । जीव न मरनेसे फिर हिंसा किसकी ? जो व्यवहारको नहीं मानता उसको 
मोक्षका उपाय भी नहीं बन सकता है। और फिर यह भी कठिन होगा कि अपने बारेमें 
जीवपना कैसे स्वीकार किया 'जाय, ऐसा कि मैं चैतन्य मात्र जीव हूं। प्रश्न-पर्यायोंकी जब 
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जीव रूपसे नहीं माना है, यहाँ स्वभाव॒को जीव रूपसे माना है तब तो फिर त्रसादि जीव 
हैं, यह व्यवहार क्यों चला ? इसका उत्तर आचाये महाराज हृष्ठान्तपूरवेक कहते हैं:-- 
राया हु णिग्गदोत्ति य एसो वलसमुदयस्स आदेसो । 
ववहारेण हु उच्चइ तत्थेक्को शिग्गदो राया ॥४७॥ 


. एमेव य ववहारो अज्भमवसाणादि अश्रण्णभावणं । 
जीवोत्ति कदो सुत्ते तत्थेक्को रिच्छिदों जीवों ॥४५॥ 


६, दृष्टान्तपृ्षेक प्रकृत व्यवृहार .निश्चय प्रतिपादन-सेना समुदायके संबंध 
में ऐसा कथन होता है कि यह राजा जा रहा है, सो यह व्यवहारनयसे कहा जाता है। 
नि यसे देखो तो वहाँ एक ही राजा जा रहा है। बाकी तो सब सेनाके लोग हैं । इसी 
प्रकार अध्यवसानादि अन्य भावोंके सम्बन्धमें ऐसा कथन होता है कि यह जीव है सो सूत्र 
(सिद्धान्तशास्त्र) में व्यवहार किया गया है (व्यवहारनयसे ऐंसा कहा गया है) । निशचयसे 
देखो तो वह एक ही (श्रनाद्यनन्त एकस्वरूप) जीव निश्चित किया गया है । जैसे एक राजा 
सजधज करके सेनाके साथ जा रहा है। लोग उसको देखकर कहते हैं कि देखो, यह राजा 
१० कोसमें फैला हुआ गया है। लेकिन राजा तो एक ३-४ हाथका होगा, वह तो १० 
कोसमें फैल नहीं सकता है । परन्तु व्यवहारमें कहते हैं कि यह राजा १० कोसमें फैल करके 
जा रहा है । राजा तो एक पुरुष मात्र है, मगर राजाका सेनाके साथ सम्बन्ध है भ्रत: राजा 
को १५० कोसमें फैलकर चंलनेवाला बताया जाता है। इसी प्रकार जीव तो एक है । वह 
नाना परिणतियोंमें जाता है, अ्रतः जिन-जिन पर्यायोंमें से वह गुजरता है, उन उन पर्यायोंको 
भी व्यवहारमें जीव कहने लग गये है । अतः पर्यायोंमें जीवका उपचार किया जाता है। 
देखो जितनी पर्यायें हैं, उतने जीव नहीं हैं, क्योंकि जीव तो नाना पर्यायोंमें क्रम-क्रमसे जाता 
है। जीव तो वास्तवमें उन अनुगत पर्यायोंमें एक है, वह नाना पर्यायोंमें चलता रहता है । 
हम जीव एक हैं, मनुष्य तिय॑च देवादि नाना पर्यायोंमें क्रम ऋमसे जाते हैं | नाना पर्यायोंमें 
जाना जीव तो नहीं हुआ । जीव यद्यपि एक है, चेतन्यमात्र है, तथापि रागादि जो अनेक 
परिणमन हैं, वह उनमें व्याप्त हो गया है। वस्तुत: जीवका जेसा स्वरूप माना, वैसा है 
जीवका स्वरूप रागादियें व्याप्त नहीं है, फिर भी व्यवहारी जन रागादि भावोंमें जीव मानते 
हैं । 

७७, आनन्दधाम अन्तस्तके आशभ्रयसे आनन्द लाभ--देखो, आत्मामें आनन्द 
भरा है, जिस आनन्दको आश्रय करके जीव अत्यन्त आनन्दको प्राप्त होता है। धनके उपा- 
जेनसे आकुलता ही मिलती है। धनको, चोर, डाकू लूट ले जायेंगे, २४ घण्टे इसीका भय 
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बना रहता है। बाह्य जितने भी पदार्थ हैं उनमें ग्रात्मबुद्धि जानेसे जीवको अनाकुलता नंहीं 
मिलती है । वॉस्तवमें देखा जाये तो शरीर मैं नहीं हूं । जैसे जीवके निकलनेपर शवमात्र रह 
जाता है, ऐसा ही तो यंह शरीर है। जिस कालमें शरीरमें जीव रह रहा है, तव भी शरीर 
जीव नहीं है । शरीरसे मैं जुदा हूं | शरीर मेरेसे जुंदा है। इस श्नात्मामें रूप नहीं है, स्पर्श 
भहीं है, रस नहीं है, गन्ध नहीं है, शब्द नहीं है । यह आत्मा पकड़नेपर. नहीं पकड़ा जाता 
है। यह आत्मा ज्ञान द्वारा समभझमें आता है। जीवका सीधा साधा लक्षण यह है कि जो 
जानता है, सो जीव है। जीव अखण्ड है। यह जीव अपने गण, पर्यायोंमें रत है । इसका 
परिणमन इसमें ही होता है। आत्माका परिशामत इससे वाहर नहीं हो सकता है। इसे 
दुन्याके लोग पंहिचान नहीं सकते हैं । लोग जिसे देखते हैं, वह मैं आत्मा नहीं हूं । मैं तो 
चअतन्यमात्र हूं, इप्त प्रकारकी भावनासे परके विकल्प दूर हो जाते हैं, इन विकल्पोंके हटनेसे 
आनन्द प्राप्त होता है। इस निविकल्प दशासे जो आनन्द प्राप्त होता है, ऐसा झ्रानन्द कुछ 
भी किया जाये, अन्यत्र नहीं मिल सकता है। 

७८, अध्यवसानादिमें जीवत्वव्यवहारके दशनका दृष्टान्व--व्यवहारनय किस तरह 
निरूपण करता है ओर निशचयनय किस तरह उससे हटा हुआ है ? इस विषयमें हृष्टान्त 
दिया जा रहा है. जैसे कोई बड़ा राजा अ्रपनी बड़ो सेना सजाकर बड़े ठाठसे जा रहा है 
तो देखने वाले लोग कहते हैं कि आज तो राजा बीस कोशमें फैला हुआ जा रहा है। 
ग्रथवा जितने भी उसके परिकर हैं उतने में फला हुआ जा रहा है. तो यह तो बतलावो. 
कि क्‍या राजा २० कोशका लम्बा चौड़ा है जो कि २० कोशमें फैला हुआ जा रहा है ? 
राजा तो वही साड़े तीन हाथका लम्बा है पर उसका जो ठाठ है, जो कि राजाके साथ 
चलता है, राजासे सम्बंधित है, उस परिकरमें राजाके सम्बन्धके कारण राजाका व्यपदेश 
किया गया है, इसी प्रकार इन सबको जीव कहते हैं। जीव इन सबमें व्याप्त है, फैला हुआ 
है | मनुष्य भी जीव, पशु भी जीव, पक्षी भी जीव, जितने ये भाव हैं उन भावोंको देखकर 
और उसमें, जितने रागादिक भाव उठ रहे-हैं उन रागादिक भावोंको निरखकर कहते हैं कि 
ये सारे अध्यवसान विकल्प इसमें फंलकर प्रवृत्ति कर रहा है, जा रहा है, मगर यह तो 
बतलाबो कि परमार्थभूत जो कुछ भी एक जीव जिसका चैतन्यसे ही सम्बंध है, जो चैतन्या- 
त्मक हो सो जीव । वह जीव क्या इन रागादिकभावोंमें फैलकर रह रहा ? थोड़ा हृश्ान्त 
में एक चीज लीजिये । एक दर्पण है, दर्पणमें सामनेके मनुष्योंकी फोटो पड़ी, छाया हुई तो 
छायामें क्या स्वच्छता व्याप्त रही है ? स्वच्छताका स्वरूप देखना है, तन्मात्र दर्पणुको 
समभना है तो स्वच्छतासे छाया न्‍्यारी मालुम होती है । देखिये-उस स्वच्छुताकी वजहसे 
छायारूप परिशमन हुआ अथवा व स्वच्छता वहाँ तिरोभूत हुई, स्वच्छताका स्वच्छतारूप 
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में स्वाभाविक परिशामन नहीं. रहा, छायारूपसे  विभावपरिणमर् हो गया, तिसपर भी. 
बुद्धि यह कहती है कि छाया स्वच्छतासे निराली चीज. है । दर्पण तो स्वच्छतामात्र है, इसी 
प्रकार आत्मामें उपाधिके सम्बन्धसे रागद्वेषादिक नाना . अध्यवसान चल रहे हैं तिसपर भी 
चूँकि आत्मा चैतन्यस्वरूप है, इन रागादिकोंसे चेतन नहीं नजर आता । लगता ऐसा है कि 
जिस समय राग श्रथंवा हेषरूप परिणमत करते हैं तो साथ ही साथ होश चेतना चतन्य 
ज्ञान यह भी बना हुआ है । ज्ञानके बिता राग. क्या लेकिन जब. स्वरूपपर दृष्टि डालते 
हैं। रागका स्वरूप क्‍या है, जेतन्‍्यका स्वरूप क्या है ? वे दोनों एकाधिकरण हैं इस कारण 
सब कुछ ठीकप्ता जँच रहा है, लेकिन रागभाव चैतन्यभावसे निराला. है। चेतन्यका चेतन 
काम है; रागादिकका .रज्जमांवता. काम है | तो व्यवहारसे ही यह कहा जाता कि यह चेतन 

रागादि भावोंकरो व्याप कर रह रहा है ।-वंस्तुत: वह तो स्वभावमात्र है। यह जीव नहीं. है 

तब फिर जीव क्‍या है ? उसके उत्तरमें अगला श्लोक कहते हैं । 

. ७६, परमाथ में पहुँचनेका उपाय--हम -परमार्थमें कैसे पहुंचें, इसके लिये. उपाय 
व्यवहार है। जेसे व्यवहारसे सेनाको राजा कह देते हैं, उसी प्रकार इन रागादिको भी 
व्यवहारसें.जीव कह देते हैं। परमार्थंसे जीव एक ही है। देखो जैसे व्यवहारी जन. किसी 
सम्बन्धंके कारंण सेना समुदायमें . “यह राजा है” ऐसा व्यवहार करते हैं । परमार्थसे तो, 
राजा एक ही है । इसी. प्रकार व्यवहारी जन किसी सम्बन्धके कारण अध्यवसानादि श्रन्य 
भावोंमें “यह जीव है” ऐसा व्यवहार करते. हैं। परमार्थसे तो जीवकी जितनी पर्यायें हैं 
वे जीव.हों तो जीव श्रनेक हो गये । यहाँ भ्रतन्‍्त जीवोंको एक होनेका दोष . नहीं दिया जा. 
रहा है किन्तु किसी भी एक जीवके बारेमें विचार,करो, उस जीवकी भूत. भविष्य, वर्तमान 
सम्बन्धी अनन्त पर्यायें हैं वे यदि जीव हों तो जीव अनेक हो जावेंगे । उनमें एक जीव तो 
रहा नहीं, फिर तो असतुका उत्पाद... सत्‌का विनाश, व्यवहारका लोप, मोक्षमार्गका लोप 

. आदि सभी विडस्बनायें प्रस्तुत होंगी, जो कि हैं नहीं-, अतः व्यवहारको .असत्य न समभो 
किन्तु व्यवहारका विषय जानकर .उसमें मध्यस्थ. होकर प्रमार्थतत््वका आश्रय लो ॥ यथार्थ 
शान होनेपर सब समभमें भरा जाता है। विज्ञेष्वलमधिकेन । अब पूछते हैं कि परमार्थ में एक 
ही जीव है तो यह्‌ किस लक्षण-वाला है ? इसका उत्तर आत्वाये इस गाथा हारा देते हैं:-- 

हे अरसमख्वम्गंधं अंव्बत्त चेदणागुशमसदुदं ! 
- जाण अलिगर्गहरुं जीवमणिदि्ददुसंठारं ॥४९६॥ 

८०. जीवका लक्षण और ऋषिद्यमानरसगुणत्व--जीवको रसरहित, रूपरहित, गन्ध- 

रहित, श्रव्यक्त (स्पशैरहित), शब्दरहित. चेत॑ना गुण वाला, अलिज्भश्रहरा (जिसका किसी 
लिज्ज, साधन व चिन्हसे ग्रहरा नहीं होता) व अनिदिष्ट संस्थान (जिसका स्वभावत: कोई 
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श्राकार निर्दिष्ट नहीं है) जानो । जीव रसरहित है । जीव द्रव्येन्द्रियके द्वारा भी रसका 
रसन नहीं करता है । जीव भावेन्द्रियके द्वारा रस गहरा नहीं करता है । जीव जानता है, 
केवल वह रसको ही नहीं जानता है। जीव रूपांदिक, ज्ञानांदिक गंगा व उसकी अनेक 
'पंर्यायोंको जानता है। जीव रसको जानता है, फिर भी जींवमें और रसमें तादात्म्य नहीं 
हो जाता है। इंन सब बातोंके कारण जीव रससे रहित जैसे हमने भोजन किया । 
ग्रीजन करनेसे हमें रस श्राया । परन्तु वद्द भोजनका रस भोजनमें ही रहेगा । भोजनका 
रस श्रात्मामें नहीं जा सकता है । जैसे श्राम खानेमें स्वाद ग्राग्रा । उस स्वादमें है आत्मा 
की आ्रासक्ति, श्रत: हम कह देते हैं. कि श्रामका स्वाद हममें श्राया, निश्चयसे रस मुभें 
नहीं । रस गुणका तादात्म्य पुदूगल द्वव्यमें है वह आत का कुछ नहीं ही सकता । इस 
अमूर्त आत्माका काम दर्शन, ज्ञान, चारित्रका परिणशमन है। श्रमृर्त तो श्रात्मा अ्रनादिसे 
ब्रनन्‍्त काल तक है, ऐसा नहीं कि जीव सिद्ध होनेपर ही अमूर्त होता हों। आरात्मामें 
कर्म-बंध होनेके कारएा जीवको उपचारसे मूर्त भी कह दिया है। श्रात्मा दर्शन, ज्ञान 
चारित्रकां पुझ्ज है। जिसके रागवबुद्धि न हो उसे रंच भी दुःख नहीं होता । शरीरमें राग 
होनेसे आत्मा दुखी रहना है| जैसे व्यवहारमें कहते हैं कि उसे भूख लगी है । परन्तु भूख 
की हाथमें लेकर या किसी भी प्रकार दिखाया नहीं जा सकता है । 'भूख' बुमुक्षा' से बना 
है | भोवतुंमिच्छति बुभुक्षा | अर्थात्‌ खानेकी इच्छाकों भूख कहते हैं। शरीरमें राग है 
तभी. तो भूख लगती है। जीवको भूख तो लग सकती है, परन्तु जीव खा नहीं सकता है । 
भूख तो आत्माका परिणमन है। भूख शरीरका भी परिणमन नेहीं है । वरतुत: आत्माका 
भी परिणमन नहीं है । खानेसे भूख इसलिए श्ात्त होती है कि खानेकी इच्छा मिट जाती 
है। खानेकी इच्छा मिटनेसे भूख ज्ञान्‍्त होतो है। वह शान्ति किसी को खाने 
के मिमित्तसे आवे या बिना खाये श्रावे । बड़े-बड़े योगी बिना खाये ही इच्छा शान्त कर 
लेते हैं| यदि सम्पूर्ण इच्छाएं शान्त हो जायें तो केवलज्ञान हो जाता है। परल्तु श्राजकल 
इच्छा ही किसी की शान्‍्त नहीं होती है। भूखकी शान्ति इच्छाके ही मिटनेसे होती है।. 
अंत: खाना जीवेका काम नहीं है । हाँ, भूख लगना जीवका काम है। यह विभाव है । 
कोई बिना खाये ही इच्छा शान्त कर लेते हैं। कोई खा करके इच्छा शान्त करते हैं । 
इच्छा मिटनेकी नाम ही भूखका मिटना है। भ्रूखका अ्रर्थ खानेकी इच्छा है। जीवका 
लक्षण बताया जा रहा है कि जीव वह है, जिसंमें रूप-रस-गंध-स्पर्श नहीं है, परन्तु जीवमें 
चैतन्यगुण है । इसकी और' भी विशेषतायें बताई जायेंगी। आत्मामें. रस नहीं है, इसको 
छहें दँगसे बंतायों गया है:--- 
' * ६१, आत्माके रस गुणत्वकाी अभाव--श्रात्मामें रस गुणा नहीं है, रस गुण पुद्गल 
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में होता है, आत्मा एुंद्गलसे जुदा है. कोई यह कहे कि. आत्मामें रस. गुण नहीं है, यह 
तो हम भी मानते हैं, परन्तु श्रात्मा स्वयं रस गुरा है। आचार्य कहते हैं कि नहीं, आत्मा 
स्वयं रस गुण भी नहीं है, क्योंकि रस गुण पुद्गलका तत्त्व है। पुंदगलसे भ्रत्यंन्त भिन्‍न 
'होनेसे झ्रोत्मा स्वयं रस भी नहीं है। प्रईन:-अनुर्भवरसं भी तो रस है फिर कंसे रससे जुदा 
है ? उत्तर-आनन्द गुणकी ३२ पर्याय हैं:--१-सुख, २-ढुंख और ३-आननन्‍्द 4 'ख! इन्द्रिय 
को कहते हैं। जो इन्द्रियोंको सुहावना लगे, उसे सूख कहंते हैं श्रोर जो इन्द्रियोंको न रुचे 
'उसें दुःख कहते हैं। आा समन्तात्‌ श्रात्मानं नन्‍्दतीत्यानन्द:॥ श्रर्थात्‌ जो चारों झोरसे 
आत्माको समृद्ध करे, उसे आनंन्‍्द कहते हैं। 'टठुनदि समृद्धो” धातु है। श्रतः आनन्द आत्मा 
क्रो समृद्ध करने वाला है। इस संसारमें सुख दुःख दोनों चल रहे हैं। श्रर्थात्‌ सुख और 
दुःख दोनों ही संसारके कारण हैं । श्नन्द संसारमें नहीं है। कहीं कहीं पर आचायोंने 
आनन्दकां भी सुख नामसे निर्देश किया है । इसका कारण यह है कि आचार्योका उद्देश्य 
अ्ज्ञानियोंको सरलसे सरल भाषामें समभानेका रहा है। अ्रतः आचार्योने - आनन्दको 'सुख 
नामसे निर्दिष्ट किया है, क्‍योंकि संसारी जीवोंका सुखसे अधिक पंरिचय है । आनन्द पर्याय 
भगवान केवलीके पाया जाता है। जब भगवान्‌ - केवलीके इन्द्रियाँ ही नहीं होती हैं तो 
उनकी इन्द्रियोंको, सुढ्ावना ही वंया लगेगा ? भ्रतः भगवाचमें भ्रनन्‍्त आनन्द है । ऐसे ही 
आनन्दोंकी अनुभव रस शब्दसे . कह दिया जाता है। यहाँ प्रकरण उस रंसका है जिसका 
काला, पीला, नीला, लाल सफेद परिणंमंन होता है। 

८२. परमाथतः द्रव्येन्द्रियके हारा रसन न॑ होनेसे आत्माक्षी अरसता--कोई यह 
कहे कि आत्मा द्रव्येन्द्रियके द्वारा रसको रसन करता है। अ्रतः झ्रोत्मा रसवान है। उत्तर 
में कहते है कि आत्मा रसनेन्द्रियके द्वारा रसता ही नहीं है। द्रव्येन्द्रिय पुदुगल द्वव्यका 
के द्वारा कैसे करेगा ? आत्मा रसज्ञान ज्ञानके द्वारा ही करता । स्वादना, देखना, सूघता 
सुनेता सब ज्ञान ही तो हैं। आत्मा द्रव्येन्द्रियके द्वारा नहीं रसता | अतः आत्मा द्रव्येन्द्रिय 
के द्वारा रसनेसे रसवान है, यह युक्त नहीं है। आत्मा श्ररंस ही है। भैया ! जो कुछ यंह 
दिख रहा है शरीरमें, यह सब स्पशन इंन्द्रिय है। अन्य इन्द्रियाँ हैं, किन्तु वे व्यक्त नहीं हैं । 
पर्योकि स्पर्शनिन्द्रियका ज्ञान तो छुकर जानकर अ्रथवा देखकर हो सकता. है, परन्तु शेष चार 
. इन्द्रियाँ (रसना, ध्राण, चक्षु और श्रोत्र) अ्रव्यक्त हैं। स्पर्शनेन्द्रिय व्यक्त है। जो बताशोगे 
कि यह रसना है यह प्राण है, यह चक्षु है अथवा यह करो है, वह सब. स्पर्शनेन्द्रिय हैं । 
_रसता इन्द्रिय कहाँसे स्वाद लेती है, पता नहीं चंल्त्तां, क्‍योंकि वह श्रव्यक्त है। - प्राए 
. 'इन्द्रिय कहांसे गंध ग्रहरा करती है, पता नही चलता है, क्‍योंकि ये सव इंद्वियां अव्यक्त हैं । 
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दिखने वाले स्पर्शनोंके अंदर कुछ ऐसी क्वालिटी है कि उसको निमित्त पाकर जीव चखता, 
संघता, देखता श्रौर सुनता है। वे स्पष्दो-से भिन्‍न हैं, श्रतः श्रन्‍्य इन्द्रियाँ हैं। श्राचार्य कहते 
हैं कि यह आ्रात्मा श्ररस है, श्रगन्ध है, अ्ह्दय है और अशब्द है | इस पुद्गल द्वव्यका मालिक 
जीव नहीं है । जो जिसका स्व है, वही उसका रवामी है ' शरीरका स्वामी शरीर है, पर- 
माणुका स्वामी प्रत्येक परमाणु है। वर्योकि प्रत्येक परमाणुक्रे प्रदेश ग्रुणा पर्याय दूसरोंसे 
न्यारे-स्यारे हैं। इस प्रकार एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कैसे स्वामी वन सकता है ? अतः श्रात्मा 
द्रव्येन्द्रियोंके द्वारा भी रसन नहीं करता है । सबपाय जीव है तो निमित्त-नैमित्तिक भावके 
कारण उसका शरीर स्वयमेव बन जाना है, अन्य कोई इसका झ्राविष्कार नहीं करता है । 
जीभ, नाक, श्रांख श्रादि निमित्तनैमित्तिक्तासे बन जाते हैं। इस जीभके पीछे ही सारे 
भंगड़े फिसाद होते हैं । पता नहीं, इस जीभमें कहांसे रस ग्रहरा होता है और कैसे स्वाद 
ग्राजाता है ? जीभके अग्रिम भागसे ही स्वाद श्राता है। वहाँ भी स्पर्शन है और वहीं 
ग्रव्यक्त रसनाइन्द्रिय है । यह जीच पुद्गल द्रव्यका स्वामी नहीं है । अ्रतः यह भी मत्त कह 
कि यह जीव रसनेच्द्रियके द्वारा स्वाद लेता है । 

प३, स्वभावत) भावेन्द्रिय द्वारा रसन ने होनेसे आत्माक्की अरसता--अ्रव फिरसे 
जिज्ञासु कहता है कि अच्छा, यह जीव रसनेन्द्रियके द्वारा स्वाद नहीं लेता है, न सही, 
परन्तु यह भावेन्द्रियोंके द्वारा तो रस ग्रहरा करता है । इन्द्रियोंके निमित्तसे जो ज्ञान होता 
है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं । यह आत्मा भावेन्द्रियके द्वारा तो रसज्ञान करता है ? तो कहते 
हैं कि यह भआात्मा स्वभावत: भावेन्द्रियोंके द्वारा भी रस ग्रहरणा नहीं करता है। जीवका 
लक्षण वही हो सकता है, जो जीवमें श्रवादिसे अनन्तकाल तक पाया जाये । जीवमें हमेशा 
रहने वाला चंततन्य स्वभाव है। चैतन्य गुण जीवमें त्रिकाल रहता है। आत्मामें स्वभावसे 
क्षायोपशमिक भावका अभाव है। अतः यह आत्मा रिश्चयतः भावरसनेन्द्रियके द्वारा भी रस 
ग्रहण नहीं करता है। भरत: स्वभावत: अ्रस है । 

८४. केवल रसवेदनापरिणामापनन रूपसे रसन मे होनेसे आत्माकी अरसता-- 
जिज्ञासु पुनः पूछता है कि आत्मामें क्षायोपशमिक भावका अभाव है, अत्तः आ्त्माको श्ररस 
मान लिया, परन्तु आत्मा किसी प्रकार भी जानता हो, झ्राखिर जानता तो है । श्रतः आत्मा 
रसवाला कहंलाया । उत्तरमें आचार्य कहते हैं कि नहीं । केवल यह आत्मा रसको तो नहीं 
जानता है अनेक शेंयोंका साधारण संवेदन करता है यह। श्रतः यह आत्मा रसवाला 
नहीं है । 

स्थय॑ रसरूपसे अपरिणमन होनेसे आत्माफी अरसता-- इस पर जिज्ञासु एक 
ग्राखिरी जिज्ञासा प्रकट करता है कि यह आत्मा रसको जानता है, इतनेसे नहीं है तो व 
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>होग्रो;- किन्तु-यह-तो रंसके इनसे आत्मा 'रसुवान परिणत हों जाता है, तंन्मेंय हो जाता 
; है।। अत: रंसवाला कहो -। उत्तर--यह आत्मा रसके ज्ञानमें पंरिशंत तो होता है, परच्तु 
- ज्ञेय, ज्ञेय ही-रहता:है और:जशोयक ज्ञोयक 'ही रहता है । ज्ञेयं ज्ञायक नहीं हों संकंता हैं. तथा . 
- ज्ञीयक  ज्ञेय नहीं हो सकेता है। जैसे आ्रागके जाननेसे आत्मा गर्म नहीं होता है । छुरीके 
जाननेसे: आ्रात्माः कट नहीं जॉतों है। जैसे मिठाईका स्मरण करनेसे मुहमें पानी श्रा जाता 
. है; परन्तु उसका स्मरण करनेसे आत्मामें रस नहीं पहुंच जाता है। जसा श्रात्मा ख्याल 
; का? ही होता है.। रसका सम्बन्ध श्रात्मासे नहीं होता हैं । इसकी ' निमित्त पाकर आत्मा रस 
को, जानता है ।. रसकों:आ्रात्मा जानतों है, अ्रतएवं रंसका आत्मासे तादांत्म्य हो जाता हो 
नहीं है.। :बिंजलींका. प्रंकाश उंसंकी लो से बाहर नहीं हैं। पंस्तकंपरं जो प्रेकाश पड़ा है 
वह पुस्तकका; ही है ॥: क्योंकि पुस्तकंका परिणमन पुस्तकमें ही हैं, बिजलीका  परिणंमन 
*बिजलीमें:-ही हो रहा है । फिर .बिजलीका : प्रकांश पुस्तकपरं “कैसे पड़ सकता है ? हाँ, 
बिजलीक़ो निमित्त प्राकरुथह पुस्तक स्वयं प्रकाशयुक्ते हो गई । इंसी प्रकार आत्मा अपने 
को ही. जातृता। है । झ्रात्मा“विश्वेके भ्रॉकार रूप परिणत स्वयंकों ही जान रहा है। आत्मा 
विश्वको जांतःही नहीं. सकता है । हाँ; विश्वंके' झाकाररूप परिणत आत्माको आत्मा स्वयं 
जान रहा है । जैसे बिजलीकांनिमित्त पाकर उसके पॉसका परमारा स्कंधे प्रंकाशमान है | 
बिजलीका/निमित्त पाकर जिसे परमाणु-स्कन्धके 'जितने प्रंकांशकी योग्यता है, _उंस ही 
योग्यताके मुआफ़िक वह स्कन्धःअंपनी' योग्यता प्रकट करता है। सर्यको निंमित्त पाकर प्रास 
: हैं;'किररों; भ्राँखते; स्वयं देखनेकी पद्धतिंमें बनाई हैं । श्राखकें देखनेका जो मार्ग हैं, उस उसे 
रास्तेमें:आने वाले उसको स्कन्धः दिखाई. देतें हैं, जो' कि स्वयं: प्रकांशमान हैं ।' वे. स्कन्ध 
उसको चमकते दिखाई. देनेके कारण किरण मालूम पड़ते हैं॥ हृष्टि दो तरहकी होती है-- 
 औनव्यवहारः और .२-निईंचय १7 वंस्तुँकी चीज: उसी वस्तुमें बंताई जाये उसे ' निशचयहृष्टि 
कहते हैं औौर:वस्तुकी ःचीज' उस वस्तुसेबाहर बताई जाये, उसे व्यवहारहष्टि कंहंते : हैं । 
एक दंव्यकी-चीजें यदि दूसरे द्रव्यमें पहुंच जांयें तो द्वेव्यका ही श्रभाव हो जायेगा | श्रत 
एक इव्यकी : चीज दूसरे द्रव्यमें पहुँच ही नहीं सकती है।' आत्मा रसेके ज्ञॉनमें पंरिंणत है 
रस-शेय है ओर आत्मा ज्ञायक हैं| ज्ञेय ज्ञायक्त नहीं हो सकता है और कभी भी ज्ञायक 


जय नहीं हो सकता है। अतः आत्मा रसवाला नहीं हो सकता है । इंस प्रकार आत्मा 
अरस हैं| यह सिंद्ध हुआ 7५. ४77 के का की 
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८४, आत्मायें रूप मुणवत्ताका अभाव -- काला-पीला-नीला-लाल और सफेद ये रूप 
की पर्याय भी श्रात्मामें नहीं-हैं। इठका श्रावारभूत रूप भी म्रात्मामें नहीं हैं। आत्मा 
सम्पूर्ण विश्वका जानने देखने वाला है । जिस तरह आत्माकी छ;: प्रकारसे ग्ररस सिंद्व 
क्रिया, उसी प्रकार छः ढंगसे ही श्रात्माक्री प्ररूप बताते हैं। आत्मामें रूप नहीं है, क्योंकि 
वह पुद्गल द्रव्यसे न्‍्यारा है। आत्मा पुद्गल द्रव्यसे न्‍्यारा है, यह बात विचार करनेमें, 
विकल्प छोड़नेसे अपने आप समभमें भ्रा जाती हैं। समभमें श्राता है कि शरीरसे आत्मा 
पृथक्‌ है। श्रात्मा पुद्गल द्रव्यसे न्‍्यारा है, अतः इसमें रूप नहीं है। क्योंकि रूपादि पुदुगल 
के गुणा हैं। ये गुण पुद्गलके बाहर नहीं पाये जाते हैं, पुदगलमें ही पाये जाते हैं । भूतंपना 

गे जीवका लक्षण नहीं है । जीवका लक्षण तो श्रमृतंपना भी नहीं है क्योंकि उस लक्षणेमें 

श्रतिव्याप्ति दोष है। जीवका लक्षण तो चतन्य गुणा है। किन्तु जहाँपर जीवकी अनेक 
विशेषताएं बताई जा रही हैं, उसमें यह बात भी बता दी जाती है कि जीव श्रमूर्त है । 
लक्षण तो समस्त दोषोंसे रहित होता है । निर्दोष लक्षण जीवकेा चैतन्य है | 

८६. आत्माके रूप ग़ुण्त्वका अभाव--कहते हैं कि आत्मामें रूप -गुणा नहीं है। 
'इतना ही नहीं, किन्तु स्वयं रूप नहीं है। आत्म) स्वयं रूप गुण नहीं है और आत्मा रूप 
भी नहीं है । रूप गुगा जिसकी पर्याय -काला-पीला-नीला-लाल-सफेद होती हैं, उसे कहते 
हैं। पाँचों पर्यायोंमें रहने वाले ग्रुणाको रूपगुण कहते हैं। जसे श्राम है, आममें अनेक रूप 
होते हैं । जिस समय आराम छोटा होता है, उस समय काला होता है, उंससे कुछ बड़ा हो 
जानेपर कहते हैं कि श्राम नीला हो गया है, फिर हरा । बड़ा होने पर पीला-लाल और 
सड जाने पर सफेद रंग हो जाता है । जिस समय आम कालासे नीला होता;है, उस समय 
कहते हैं आम नीला हो गया है । रूप गुणा सभी श्रवस्थाओंमें रहा, जिस समय आम काला 
नीला-पीला-लाल-सफेद था; सभी अवस्थाओरंमें आममें रूप गुण विद्यमान था। जो रूप 
गुरा समस्त रूपकी पर्यायोंमें. रहता है, उसे रूप गुणा कहते -हैं। रूप ग्रुगाकों पर्यायें काला 
पीला-नीला-सफेद-लाल हैं। आत्मा स्वयं रूप ग्रुण नही है, क्योंकि वह पृदुगले द्रव्यसे 
न्‍्यारा है। आत्मा पृद्यल द्रव्य नही है, अतः आत्मा स्वयं रूप भी नहीं -है। पदुगलद्रव्यंके 
गुण पुदूगल द्रव्यको छोड़कर बाहर नहीं जा सकते हैं- तो फिर आत्मामें रूप गुणा कसे आा 
सकता है ? पदार्थ अपने प्रदेश, गुण, पर्याय-रूप रहता है। रूप गुण पुंदगल द्रव्यमें ही 
पाया जाता है, आरात्मामें नहीं पाया जाता, अत्त: न आत्मा स्वयं. रूप है। आत्माका हूपकें 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। अतः आत्मा अरूप है। अहृूप माने रूप वाला नहीं, श्रोत्मि। 

यं रूप नहीं है, रूपसे भी रहित है । 

८७, प्रमाथत; द्रव्येन्द्रियेक द्वारा रूपण न होनेसे आंत्माकी अरूपता--जिर्शर्सु 
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: तीसरी बात पूछता है कि तुम कहते हो कि रूपके साथ आत्माका कोई रुम्बंध नहीं: है । हम 
'“कहंते हैं कि बड़ा भारी सम्बन्ध है |. द्रव्येन्द्रियके द्वारा-यह सारी दुनिया देखी जा रहीःहै 
/ अंत: आात्माका रूपके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है | उत्तर--आत्माका पुद्गल द्रव्यंके साथ-कोई 
“ सम्बन्ध नहीं है, अतः आत्मामें रूप नहीं है, न-. भ्रात्मा दव्येन्द्रियके वारा विषय करता है। 
“परपंदोथंकि साथ पृद्गल द्रव्यंका कोई सम्बन्ध नहीं है.। जैसे इस, आ्रॉखकी कमजो रीमें कुछ 
ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है -कि.हम . चर्मेके.द्वारा देख पाते. हैं ।' वास्तवमें : चब्मेके 
“द्वंरा' हंम कोई चीज नहीं देखते हैं। देखनेका अर्थ है रूपका ज्ञात ॥...झात्मा चक्षु इन्द्रियके 
''दूरा'नंहीं देखता है किन्तु आत्मा आत्माके द्वारा ही . जानता कि इसमें यह रूप:है। हाँ 
इस आत्माके जा-नेमें चक्षु इन्द्रिय निमित्त है.। परन्तु देखता.है आत्मा,ज्ञानके:द्वारा ही । 
जैसे हंम लोकमें कंहते हैं कि हमने चक्षु इन्द्रियसे रूप देखा,. कातसे-आवाज़ -सुनी;नाकंसे 
फूल सू घी, जीभेसे श्रांम॑ं चखा आ्रांदि, परंतु हम. इन्द्रियोंके निमिन्नसे जानते. मात्र हैं-। 
परमांथंसे आत्मा इन्द्रियोंस नहीं जानता है.। परल्तु इन्द्रियाँ, श्रात्माके जाननेमें : निमित्त 
कारंण हैं। व्यवहारमें कोई निमित्त होता है फिर भी द्रव्यस्वभाव-पृथक पृथक .है,। व्यवहार 
सुनिश्चित है कि संब लोगोंका धर्म मूर्ति-मान्यतापर टिका हुआ .है । समूर्तिके.माने बिता क्रिसी 
के धर्म नहीं रहं सकता है.॥. प्रत्येक. धर्म वाले मृतिको ,मानते हैं । कुछ लोग. जो मूर्तिको 
नहों मानते हैं, उतका धर्म भी मूर्तिसान्यतापर आधारित. है । कुछ लोग -मूतिको नहीं मात्तते 
धर्म हो सकेगां। यदि कोई भी सूर्ति न मानें तो फिर वे किसका खण्डन करेंगे -। यदि.हम लोग 
भूतिको मान्यता न दें, फिर वे किसका, खण्डन.करेंगे. और खण्डन नहीं. करेंगे -तो फिर उनका 
धर्म ही क्‍या रहां ? कोई भूतिका खण्ड करके अपना. धर्म त़लाता है; कोई मृतिका खंण्डन 
करके श्रपंना धर्म प्रव्तेंत करता है। भ्रतः मूर्ति मान्यताके बिना धर्म नहीं चलता है। रहो 
यह व्यवहार, फिर भी संवंके विकल्प उनके प्रत्येकमें. हैं । द्रव्येन्द्रियके द्वारा आत्मा देखता नहीं 
है, ऐसा कहकर भी आत्माके साथ इन्द्रियोंका सम्बन्ध मत जोड़ो । द्रव्येन्द्रियके हारा आत्मा 
जानता नहीं है.। भ्रत: श्रात्मासे इन्द्रियोंका कोई, सम्बन्ध नहीं है | अतः श्रात्मा अरूपः है। 

_ पंप, स्वभावतः भावेन्द्रियके द्वारा देखना न होनेसे आत्माकी अरूपता-- चौथी. बात 
जिज्ञासू पूछता है कि प्रात्मा भावेन्द्रियके द्वारा.तो जानता है? जाननेकी योग्यता-शक्ति है 
उस योग्यतांकों जो काममें लाना है उसे भावेन्द्रिय कहते हैं। च॑कि आ्रात्मा भावेन्द्रियोंके द्वारा 
रूप जाततां है, इस दृष्टिसे तो झ्लात्माका और रूपका सम्बन्ध है। उत्तर:---वह जो क्षायो- 
प्रशमिक भाव है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं। रवभावसे आत्मा क्षायोपश्मिक भाव नहीं हैं । 
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प्रतः आत्म भावेन्द्रिके ऋवलम्बन्से स्वभावसे यह रूपज्ञान नहीं करता है । आत्मा स्वभाव 
से ऐसा जाने तो हम' रूप ओर गआत्माका सम्बन्ध मानें, इसपर विचार करें। अतः आत्मा 
अ्रूप है | क्षायोपशमिक भाव स्वभावसे उत्पन्न नहीं होता है। क्षायोपशमिक श्ञाव कर्मोके 
क्षायोपशम्से उत्पन्न होता' है'। ज्ञान जितना भी प्रकट है, वह आात्माके स्वभावसे ही प्रकट 
है । क्षायिक भाव भी निमित्तताके कारण स्वभाव भाव नहीं है। इस निमित्तदृष्टिको भी 
हटाकर देखो, जो जानना है वह स्वभावभाव है । पहले संमयमें उत्पन्न होनेवाला केवलजन्नान 
, नैमित्तिक भाव है और दसरे भ्रोदि समयमें उत्पन्त ' होनेवाला केवलज्ञान अनेमित्तिक भाव 
' है। केवलज्ञान ज्ञानका पूर्णोा विकास है। स्वभावसे क्षायोपश्मिक भाव नहीं होता. है, 
'आत्माका रूपके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 
;“' ८९, केवल रूपवेदनापरिणामाप॑नन रूपसे देखना न होनेसे आत्माकी अरूपता-- भव 
जिज्ञासु फिर कहता है' कि शआ्रात्मा रूपको जानता नो है, श्रतः आत्माका रूपके साथ किसी 
'प्रकारका संम्बन्ध अवश्य है ! कहते हैं कि रूपका जानता साधारण संवेदन है | ज्ञान गुणकी 
सामान्य व्यवस्था है कि वह इतने जाने मात्रसे आत्माका रूपके सांथ सम्बन्ध नहीं, हुआ । 
!६०, स्वयंरूप रूपसे अपरिणत होनेसे आत्माकी अरूपता-- जिज्ञासु श्रब छठवें ढंगसे 
कहता है कि आत्मा रूपको जानता है. इतमो हो बात नहीं, इससे तो रूपका. कुछ न्यारापन 
ज्ञातः होता है, परन्तु रूपज्ञानमें आत्मा उस रूपशेयाकार ग्रहरामें तन्मय है। इस कारण 
आत्मा अंब तो रूपज्ञान' वाला है | रूप ग्रहणमें आत्मा रूपपरिणत है, श्रतः आत्माका रूपके 
साथ सम्बन्ध है । उत्त रः-- भाई, समस्त ज्ञेय और ज्ञायकका तादात्म्य कभी नहीं होता है । 
जेय ज्ञेय रहता है, ज्ञायक ज्ञायक । ज्ञेय ज्ञायक रूप नहीं हो जाता और ज्ञायक ज्ञेय रूप 
नहीं परिणम जाता है। अ्रतः रूपके ज्ञानमें परिणत होनेपर भी आत्मा रूप रूपमें परिण॒त 
नहीं हो गयां है | शेय 'ज्ञायक के तादात्म्य सम्बन्धका अत्यन्तांभाव है । अ्रतः आत्मा अ्रूप 
है । ज्ेयभूत अर्थका ज्ञायक्मे अत्यन्ताभाव है, 'अंत: उन सभी ज्ञेयभूतोंसे ज्ञायक जुदा है, फिर 
आत्मा अ्रूप कैसे न होगा ?”' जो कुछ यह बताया, यह सब अपने सवेदसे ज्ञात है, ऐसा ज्ञात 
होने वाला आत्मा! स्वयं ज्ञायक है। जब भी शान्ति मिलेगी, इस श्रात्मांकी शरखमें - ही 
मिलेगी | अतः ग्रपने झत्माके उपादानके लिए स्वयं आत्मो बड़ा है। आपका बड़ा. भाग्य 
है जो वस्तुस्वरूंपकी स्वतन्त्रता जान रहे हैं। आपका कोई कितना ही बड़ा हिरतंषी क्‍यों न 
हो, वह आपका कुछ नहीं करता है ।* श्ापके पुण्यकी असर है, अतः बह आपकी. सेवामें 
निमित्त है। 'हम कहीं भी किसी अ्रवस्थामें क्यों न हों, चाहे कहीं क्‍यों न भठक श्राये हों 
ग्रन्तमें यही समभमें झायेगा कि अपने लिये मैं झ्रौत्मी स्वर्य बड़ा हूं । इस प्रकार आत्मा 
अ्रूप सिद्ध है । हि ४ 


सु के गे ग 
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६१, निर्विकल्प चिद्धन आत्मस्वरूपकी उपासना का अनुरोध--जिस भ्रात्माके 
विषयमें वर्सन चल रहा है कि आत्मा अरूप है, अरस है आदि-वह शभात्मा देहमें बस 
रहा है, देहके प्रत्येक प्रदेशमें रह रहा है फिर भी परमसभाधिके बिना, निविकल्प स्थिति 
के बिना छोटे क्‍या, बड़े बड़े हर हरि ऋादिक भी उसे नहीं जान पाते हैं । हरि नारायणशकों 
कहते हैं। जो नारायण हुए हैं, वे सब जिनेन्द्र-भक्त थे, उन्होंने श्रयत्न भर खुब उपाय 
किया, फिर भी परमसमाधिके बिना वे इस आत्मरतिको न पा सके । परच्तु न 'रायशुको 
सम्यक्त्व हो चुक्रा था, वे इस रत्वन्रय उपाय द्वारा शीघ्र परमात्मस्वहपमें होंगे । हरका मुख्य 
लक्ष्य लोगोंका महादेवसे है। म्हादेव जी एक दिगम्थर मुनि थे। उन्होंने पहले खूँब 
तपस्यायें कीं । तपके प्रभावसे वे ११ अंग और € पूर्व विद्याओके पाठी भी हो गये | १० वें 
पूर्वके प्रगट होने पर इन्हें सब विद्याश्रोंने आ घेरा। उन्होंने कहा कि महाराज आ्राप जो 
भी हमारे योग्य कार्य कहेगे, हम उस कार्थको पूर्ण कर देंगी । फलत: महादेव जी ग्रपनी 
निविकल्प उपासनासे निवृत्त हो गये । वे भी इस आत्मरतिकों परमसमाधिके बिना नपा 
सके । किन्तु निविकल्प अखण्ड स्वभावकी उपासनाके बलसे शीक्र परमात्मस्वरूपमें प्रकट 
होंगे । 

साधारण लोग कह देते हैं कि जो देह है वही मैं हैँ। बहुतसे लोगोंकी धारणा है 
कि आत्मामें रूप-रस-गन्ध-स्पर्श भी है और आत्मा बोलता भी है और वे इस प्रकारकी 
दलीलें भी देते हैं। विन्‍्तु इस मिली हुईं श्रवस्थामें भी जो शब्द है, वह शब्द पुद्गलका 
परिणमन है। श्रतः आत्मा बोलता नहीं है, कुछ कहता नहीं है। ऐसा विवेक रखे। हाँ 
आात्माके बिना ऐसा शब्दपरिणमन नहीं होता इस्तीलिए निमित्त कहा जाता है तथा उपा- 
दानकी परिणति उपादानमें ही होती है । प्रत्येक पदार्थको स्वतन्त्र निरखना ही विवेक है । 
यह ग्रात्मा देहमें बस रहा है तो वया देहमें बस रहा है ? नहीं बस रहा है। कोई कहे कि 
शरीरसे इसे जरा अ्रलग तो कर दो, परन्तु तुम उसे अलग नहीं कर सकते | अ्रतः आत्मा 
देहमें बस तो जरूर रहा है परन्तु असद्भूत व्यवहारनयकी भ्रपेक्षासे बस रहा है, (.इ्यनय 
से आत्मा देहमें नहों बस रहा है। आत्मा श्रात्मामें रहता है। कभी ऐसा नहीं हुआ कि 
आत्मा आकाहझमें न रहे । फिर भी आत्मा आत्मामें रहता है | निश्चयनयसे आत्मा आकाश' 
द्रव्यमें भी नहीं बसता है, देहमें तो बसेगा ही क्‍या ? प्रत्येक द्रव्य अपनी अ्रखण्ड सत्ता 
वाला है| अतः आत्मा आात्मासें रह रहा है। आत्माका प्रसपंण देहमें है। इस आत्माको 
जैसा देह मिला कि वह उसी शरीरमें फेल गया । जब यह आत्मा हाथीके शरीरमें पहुंचता 
है, तो हाथीके आकाररूप परिशत हो जाता है । और जब वह पेड़में पहुंचता है, पेड़के 

पत्ती पत्तोमें, फूल-फूलमें, परागमें, डालियोंमें प्रस्तुत हो जाता है । इतना सब कुछ होते हुए 
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भी यह देहमें वसता नहीं है।. निशच्नयसे श्रात्मा झात्म-ध्वरूपमें है । किसी द्रव्यका प्रदेश, 
गुणा, पर्याय द्वूसरे द्रव्यमें नहीं पहुंचता है । श्रात्मा-यद्यपि देहमें बस रहा है, फिर भी परम 
समाधिके बिना आत्मा नजर नहीं श्राता है | देखो तो, लोग देहमें बसते हुए भी आ्रात्माको 
नहों जान पाते हैं। उसी प्रात्मा की यह चर्चा है कि आ्रात्मामें रुप नहीं है, भात्मामें रस 
नहीं है । 

8२, आत्माको गन्धरहितता--अव वहते हैं कि आत्मामें गन्ध भी नहीं है। झात्मा 
को इन्हीं छः प्रकारोंसे श्रगन्‍्ध सिद्ध किया जायेगा। श्षात्मा गन्ध गुण नहीं है, क्योंकि वह 
पुद्गल द्रव्यसे जुदा है प्रारोन्द्रियकों वाई नहीं जानता है कि किस जगहसे यह प्राणी गंध 
ग्रहण करता है, वंसे करता हं--यह पता नहीं चल पाता है। वर्योकि प्राणोद्धिय श्रव्यक्त 
है। आत्मा पुद्गल द्रव्यसे जुदा होनेसे गन्ध गुणवाला नहोीं है, क्योंकि पुद्गल द्रव्यसे वाहर 
पृदगलका गुणा नहीं पहुंचता है। भ्रतः आत्मा गंध भी नहीं है । 

३. इन्द्रियविषयोका प्रसंग-- जो मनृप्य पंचेन्द्रियोंमें रत है, वह उनके विपयोंमें 
तन्मय हो जाता है। मलुष्यको वुछ सूघते समय श्रपना पता नहीं रहता है। उन्हें दुर्गन्ध 
आदिकी भी खबर नहीं रहती है । इन्द्रियाँ पाँच हैं। एक तो इन पाँचों इन्द्रियोंको नामकर्म 
ने मानों इतने श्रच्छे क्रसे वनाई हैं कि उनको पहिचाननेमें देर नहीं लगती है और एकेन्द्रिय 
द्वीन्द्रिय त्रीच्रिय आदिकी व्यवस्था शीघ्र समभमें ञ्रा जाती है । एकेन्द्रिय जीवके एक स्पर्शन 
इंद्रिय है यह सारे शरीरसें है। द्वीन्द्रिय जीवके स्पश्शेत व रसना ये दो इन्द्रिय हैं, सो देखो 
गलेके ऊपर पहिले रसना (जिद्ना) इंद्रिय मिलती है। ब्रीन्द्रिय जीवके स्पर्शन रसना व 
घ्राण ये तीन इन्द्रियाँ हैं सो देखो रसनाके ऊपर प्राण (नाक) इन्द्रिय मिलती है । चतुरि 
च्द्रिय जीवके स्परशन, रसता, ध्राण व चक्षु ये चार इन्द्रियाँ होती हैं सो देखो प्राण (नाक) 
के ऊपर चक्षुरिन्द्रिय (प्रांख मिलती है। पज्चेन्द्रिय जीवके स्पर्शन, रसना, ध्राण, चश्षु 
व कर्ण (कान) ये पाँचों इन्द्रिय होती हैं सो देखो आँखसे ऊपर कान होते हैं। अ्रब जरा 
पश्चादानुपूर्वीसि देखो तो प्रायः उत्तरोत्तर आसक्तिकी अधिकता मिलेगी । जैसे-- कानसे जो 
विषय होता है, उसके जाननेमें तेज आसक्ति नहीं होती है जितनी चश्लुइन्द्रियके विषय देखने 
में आसक्ति होती है । कोई भ्ांखका मतोरम विषय देख रहा हो, यदि कोई तुम्हें ग्रावाज लगाये 
तो जल्दी सुनाई नहों देता है, देखनेसे जल्दी उपयोग नहीं हटता है.। देखनेकी अपेक्षा सूंधने 
का विषय अधिक आसक्तिजतक है | नाकके विषयको अपेक्षा रसनेन्द्रियका विषय अधिक 
झासक्ति पैदा करता है | स्वादिष्ट पदार्थोके चखनेमें विकल्प भी अधिक होते हैं। नाना 
प्रकारके अनाचार और भगड़े इस जीभके स्वादक़े, लिये ही होते हैं। रसनेन्द्रियकी अपेक्षा 
स्पश्न इन्द्रियके विषयमें अ्रधिक आसक्ति होती है'। यद्यपि व्यभिचार सुननेका, देखनेका, 
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 संघनेका, चंखनेका श्रौर छूतेके संभी विषयरतिका नाम है, मैथुनकों भी व्यभिचार कहते 
हैं, संब इन्द्रियोंके विषयोंका नाम व्यभिंचार है, परन्तु मैथुनके अर्थमें व्यभिचार शब्द रुढ़ 
“हो गेया है | क्योंकि सब इंन्द्रियोंके विषयोंसें श्रघिक भ्रोसेक्ति स्पशनेन्द्रियकी है । हि 
६७; पंरमाथतः द्रव्य न्द्रियंके दारा गंधन न होनेसे आत्माक्की अगन्धता-इन इन्द्रियों 
“के बमनेंका “क्रम॑ कितेदी बातोंको सांबित करता । ये सबे इन्द्रियाँ निर्मित्तनेमित्तिक भांवसे 
>बंन जांती हैं, इन्हें कोई बंनाता नहीं है । जो पदार्थ बना-परिणमा उसकी विध्रिका नाम 
अंकृति है । निर्मित्त पाकर रवंयं परिणाम जानेकोा नाम प्रकृति है । ऐसा निमित्त पाकर ऐसा 
'हीता ही है, इसीका नाम प्रकृति है। प्राण (नासिंका) पुंदगल द्रव्य है। उनका स्वामी 
आत्मा नहीं है। ग्रतः आत्मा प्रारोन्द्रियके द्वारा. जानता नंहीं है। ज्ञानका सं.धन ज्ञान ही 
'है। निमित्तके द्वारा उपादिान परिणंमता नहीं है। जेसे आपने एक वीरको फोटो देखी, उस 
'फोटोको देखकर गअ्राप॑में कुछ बात सी आई ।' शआात्माके अभिप्रायके कारण वीरताका भाव 
आ्रोया । वीरंत्वंका भाव उंत्पन्न होनेमें फोटो निंमित्त है किन्तु भाव पुरुंषका है। कम प्रकृति 
के उंदयेसे आंत्मामें क्रोध होता है। क्रोध प्रकंत्तिनामक कर्मकी प्रर्कत्तिति क्रोध उत्पन्त नही 
किया | यंहाँ यह बात जरूर है कि क्रोधप्रेंकतिके बिना आरात्मां क्रोध नहीं कर सकता है। 
प्रत्येक पंदा्थ अपने द्रव्य गुणों पंययिमें परिणमता है। निमित्त न॑ हो तो विभाव कार्य नहीं 
, बन सकता है । परन्तु उपादानमें कार्य उपादानके परिणमनसे ही होता है | यह प्रांणेन्द्रिय 
पुंदंगल द्रंव्यके निर्मित्तसे ही है। यह इंग्द्रिय रूप रस गंध संपशे रूप हीं परिरंम रही है। 
श्रोरं कुंछ वहीं कर रही है। ' 

९५. परकत त्वबुद्धिवं। दुष्परिण[म--वया पिता लड़केको पालतां है ? नहीं पालता 
है | पितोंको पुत्रसे राग था, स्नेह थां, उंसने राग और रखेंह भावकों खुब किया; रागभावके 
करंनेमें जो कुंछ हो गया, सो हो गया, परच्तु पिताने उसे पाला नहीं है। कोई द्रव्य किसी 
द्रव्यका कुछ करता ही नहीं है। जैसे हम तुम्हें समझा रहें हैं ऐसा कोई देखें परन्तु तुम्हें 
हम नहीं समझी रहे हैं, तुम स्वयं समझ रहे हो | भ्पने सुनानेके रोगकी मिंटानेके लिये हम 
अपने ढुं:खेकीः मिटा रहे हैं | यह मनुष्यभव कोई सोमूली तपस्यासे ही नहीं मिल गया है। 
इंस मनुष्य मवकों पानेके लिये इसका पूर्व जन्मसे विशेष पुरुषार्थ हुआ होगा । भैया ! -इस 
चतेन्य पोरुषके जाने बिना आत्मा कंसी-कैसी विपत्तिमें फंसा ? पेड़में तो देखो आत्माको 
कितने प्रदेशोंमें. जानना पड़ा । जंलको ही देख. लो, बिनां छता पानी खींचा और आंगपर डॉल 

दिया गया । वहाँ क्या श्रागपर कोई' बचा सकंता है | क्या इस जंलके जीव हम न थे, और 
आज किस स्थितिमें हैं, पाँच इन्द्रियाँ मिली हैं, सुत सकते हैं, देख सकते हैं, बोल सकते हैं । 
बड़े बड़े आचायोते कंठित परिश्रम करके ग्रन्थ बनाए, वे सब तुम्हारे-हँमारे लिए ही तो हैं 


६४ समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


परन्तु इस पृण्यकी कीमत हमारे सम्भमें वुछ नहीं हैं। इतना सीभाग्य मनुष्य बननेमें है । 
तुम्हारे पुण्यका उदय है। इस मनुप्यभवक्रों पाकर वह काम करना चाहिए, जो अगले भव 
में भी काम दे | अन्य वेभव तो यहीं रह जायगा, मगर जो ज्ञान प्राप्त हुआ है, वह एकदम 
खो जाने वाला नहीं है । ज्ञान मरनेपर भी साथ जायेगा, जो हमारी योग्यता है. वह बनी 
रहेगी । यदि ज्ञान प्राप्त करनेमें सब कुछ भी गंवा दिया जाये, समझो तुमने कुछ नहीं 
खोया । हम लाभमें ही रहेंगे, हानि कुछ भी नहीं हुई । इतने सुन्दर मनुप्यभवकी पाकर 
ज्ञानवृद्धिमें नहीं लगाया तो मनुष्यभवमें जन्म लेना निरर्थक है। यहाँ परकतृ त्वका भावन 
लावो । जिसके कम पुण्यका उदय है, उसको अ्रधिक पुण्यशालियोंकी नौकरी करनी पड़ती है । 
दूसरोंके पुण्यका उदय है, यदि हम काम न करेंगे तो उनका पुण्य फलेगा कंसे ? परकतृं त्व- 
बुद्धिका फल है कि परकी नौकरी करो | गआ्ञात्माकी भलाई निविकल्प ज्ञानमें है । हमें अपनी 
निर्विकल्प समाधि बनानी है, ऐसी बात मनमे तो ऋानो चाहिए । यह शरीर जिसे आत्मा 
मानकर सव कुछ कर रहे हो, वह अपनेसे बिल्कुल भिन्‍न है | यह शरीर एक दिन जला 
.दिया जाना है। यह शरीर इतना अशुचि है उसी शरीरको आत्मा मानकर बेसुध हो रहे 
हो, उस शरीरका स्वामी आत्मा नहीं है | शरीरका ही अज्भ इन्दियाँ हैं। आ्रात्मा प्रारोच्िय 
के द्वारा जानता नहीं है, ध्रादा इन्द्रिय तो गन्धके ग्रहरणामें निमित्त मात्र है, अतः आत्मा गन्ध- 
रहित है । 

६६, स्वभावतः भावेन्द्रियके द्वारा गंधन न होनेसे आत्माकी अगन्धरूपता--श्रात्मा 
गन्धरहित है। आत्मा द्रव्येन्द्रिय, ध्रारोन्द्रियके द्वारा गंध जानता है, अ्रतः आत्मा गंधवाला 
है, इसका खण्डन तो कर विया, परल्तु श्रात्मा भावेन्द्रियके द्वारा तो गन्‍्ध जानता है । वर्त- 
मान जो ज्ञान है, वही भावेन्द्रिय है. उस ज्ञानके द्वारा तो श्रात्मा गनन्‍्ध जानता है अतः 
आत्मा गन्धवान है। इसका उत्तर यह है कि भावेन्द्रिय होती है क्षायोपशमिकभाव, अतः 
स्वभावत: भावेन्द्रियके द्वारा आत्मा गन्ब ग्रहण नहीं करता है । 

8९७, केवलगन्धावेदन व शेयातादात्म्य होनेसे आत्माकी अगन्ध रूपता-- प्रशत:-- 
ग्रात्मा गनन्‍्ध ग्रहण तो करता है, अ्रत: इसका गन्धसे सम्बन्ध है, यह माननेमें आपको क्‍या 
ग्रापत्ति है ? उत्तरः-यह श्रात्मा केवल गन्बको ही तो नहीं जानता है, सभी पदार्थोका 
ज्ञान करता है। जब श्रात्माका स्वभाव सम्पूर्ण विश्वको जाननेका है, तब फिर तो सम्पूर्ण 
विश्वको आत्मा समझ लेना चाहिये। गन्धका जो ज्ञात हुआ, आत्मा उसमें तो परिणत . 
है। फिर भी क्योंकि ज्ञेय ज्ञायकका तादात्म्य नहीं हो सकता है, अश्रतः आ्रात्माकों गन्धवाला 
नहीं कह सकते हैं । ॥ 

&८, आत्मामें स्पशगुणवत्ता व स्पर्शयुणरूपताका अमाव--अ्रब जिस प्रकार गंधके 
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बारेमें कहा, उसी प्रकार स्पर्शके बारेमें वहते हैं। श्रात्मा भ्रव्यवत है । स्पर्शनेन्द्रियके विषयमें 
थी व्यक्तकी बात आती है, क्योंकि स्पर्शनेन्द्रिय ही व्यक्त है। जैसे इसी आँखको लो, जो 
दीखता है. हाथसे छूनेमें श्राता है, वह स्पर्शनेन्द्रिय है। उसमें जो देखनेका गुणा है, वह 
चश्षु ई न्‍्यका विषय है। यह जीभ जो दिखाई दे रही है, उसके छूनेसे ठण्डे, गर्म, कड़े 
नर्भका ज्ञान होता है। छूनेका विषय स्पशैनेन्द्रियका विषय है। जीभमें फिर रसनेन्द्रियत्व 
कहाँ रहा ? जो जीभ दिखाई दे रही है, वह स्पश॑नेन्द्रिय है । इसीमें स्वाद लेनेकी जो परि- 
ण॒ति है, वही रसना इन्द्रिय है। स्पशेन इन्द्रियको व्यक्त इन्द्रिय माना है। रसना आदि 
न्द्रियाँ दिखाई नहीं देती हैं, श्रतः वे सब इन्द्रियाँ अ्रव्यक्त हैं। हम काम्से कहाँसे सुनते 
हैं ? जो पर्दा है उसको छुनेसे भी कुछ न कुछ ज्ञान होता है, अतः वह कानका पर्दा भी 
स्पर्शनेन्द्रिय है । जिससे ठण्डे गर्मका ज्ञान हो, वह स्पशैन इन्द्रिय है । जो स्पशसे बोध हुग्रा 
वह तो स्पशन इन्किय है । यह हमारी अश्रांख, जो दिखाई दे रही है, उसके छूनेसे ठण्डा 
गर्म, नमंका ज्ञान होता है, अत: यह आँख भी स्पशन इंद्रिय है। सर्वन्न चारों इन्द्रियोंमें 
स्पर्शन इन्द्रिय भी है, किर भी उनसे भिन्‍न-भिन्‍न विषयका ज्ञान हो जाता है। प्रतिनियत 
विषयका ज्ञान मात्र करनेवाली चारों इन्द्रियाँ भ्रव्यक्त हैं। जानीजन कहते हैं कि आरात्मामें 
स्पर्ण गुण नहीं है क्योंकि आत्मा पुद्गलद्भ्यसे भिन्‍न है। अतः श्रात्मामें स्पर्श गुण नहीं 
है । एक तो आत्मा रुपशे गुणावाला नहीं है, दूसरे आ्रात्मा स्वयं स्पर्श गुण भी नहीं है, क्‍यों 
कि श्ात्मा पुद्गलके गुणोंसे न्‍्यारा है। पुद्गलके गुण रूप, रस, गन्ध स्पशे हैं उनसे श्रात्मा 
भ्रत्यन्त न्यारा है, अतः आत्मामें स्पर्श नहीं है। एक पदार्थका दूसरे पदार्थमें अत्यन्ताभाव 
है। जिसे आप किरणों कहते हैं, वे क्या हैं ? सूर्य है ? नहीं । सूर्य तो इतना ही प्रकाशमात 
है जितना सूर्य प्रदेश है। सर्यको निमित्त पाकर वे पासके स्कंध प्रकाशपरिरणत हो जाते हैं । 
वे प्रकाशपरिणत स्कन्‍्ध सक्षम और ग्थूल हैं। जब उन स्कन्धोंको देखते हैं, उन्हीं को 
किरणों कह देते हैं। सर्यके प्रकाशकी वे प्रकाशपरिणत किररों गवाक्ष जालसे दिखाई पड़ती 
हैं। प्रकाशपरिणत जो स्कन्ध हैं उन्‍्हींका नाम लहर है। उन्‍्हींको किरणों कहते हैं। किसी 
भी द्रव्यका गुरा पर्याय प्रदेश द्रव्यसे बाहर नहीं पहुंचता है । जहां जो आपको चीज दिखाई 
देतो है, वह वहीं की चीज है। एक वस्तुका क्‍या स्वरूप है ? वरस्तुका वर्तुत्व क्‍या है ? 
इसको यथार्थत: समभो तो पदार्थोकी स्वतस्त्रता समझमें आजावेगी । यह सब निमित्त- 
नैमित्तिक भावक़ा ही व्यत्रवहार चल रहा है। 
६६. द्रच्येन्द्रियता, भावेन्द्रियता, केवल स्पर्शवेदन व ज्ञयातादात्म्य होनेसे आत्माकी 
अस्पशुरूपता -आत्मा स्पर्श गुण वाला नहीं है. क्योंकि पुद्गल्द्रव्यस वह भिन्‍न है| इस 
पर कहते हैं आत्मा स्वयं स्पशे गुण भी चहीं हैं। तो न होश्नो किन्तु आत्मा द्वव्येन्द्रियके 


६६ समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


द्वारा स्पर्णन करता है, भ्रतः आत्मा स्पर्श गुणा वाला मान लो। उत्तर--नहीं, बयोंकि 
आत्मा ;ब्येन्द्रियका स्वामी ही नही है द्रव्ये्द्रियका और शात्माका कोई सम्बन्ध 
नही है। जैसे दर्पण है । दर्पणके सामने जो भी चीज आयेगी वह उसमें प्रतिविम्बित हो 
ही जायेगी । यदि निमित्त हट जाये तो उसका प्रतिविम्ब भी दर्पणा्में नहीं पढ़गा । ऐसा 
निमित्तनेमित्तिक भाव है तथापि दर्षणमें जो विम्ब है वह दर्षशकी परिणति है, उसमें 
उसके निमित्तका कोई अंश नहीं गया । श्रव जिज्ञासु पूछता है कि द्रव्येन्द्रियके द्वारा आत्मा 
स्पर्श नहीं करता है । चलो यह मान लिया, परन्तु भावेन्द्रियके द्वारा तो आत्मा स्पर्श ग्रहण 
करता है ? उत्तर है कि भावेन्द्रिय क्षायोपशमिक पदार्थ है, श्रत: आत्मा स्वभावतः भाविन्द्रिय 
के द्वारा स्पशें गुरको नही जानता है । 

शंकाः--किसी भी तरह जानो आत्मा स्पर्श गरुगाकों जानता तो है ? श्रतः आत्मा 
स्पर्श वाला होना चाहिये । समाधान) -- कहते हैं कि आत्मा तो विश्वको जानता है. विश्व 
को जाननेसे आत्मा विश्व वाला हो जाना चाहिये ? अतः: श्रात्मा स्पर्शज्ञान तो 
करता है, परन्तु स्पर्श गुणवाला नहीं है। पुनः जिज्ञासु पूछता है कि आत्मा .स्पशे- 
ज्ञानमें परिशत है, उससे श्रात्मा तन्‍्मय है श्रतः स्पर्शवाला आत्मा मान लिया जाना चाहिए। 
उत्तर--स्पर्श जेय पदार्थ है, ज्ञायक आत्मा है तथा ज्ञेय ज्ञायक पदार्थ कभी तन्‍्मय नहीं हो 
सकता है। अतः आत्मा अस्पश है, अव्यक्त है। इस प्रकार आत्माको श्ररस, अ्रूप, अगन्ध, 
अ्र्पदों सिद्ध किया गया है | ज्ञेय और इन्द्रियोंके सम्बंधमें सर्वत्र निमित्तनैमित्तिक भाव है। 
निमित्तनैमित्तिकका इतना सम्बन्ध होता है कि पदार्थमें उसीके अनुसार परिणति हो जाती 
है ऐसा होनेपर भी प्रत्येक पदार्थ स्त्रतन्त्र ही है, स्वतन्त्र होकर ही परिणमते हैं। आत्माके 
लक्षणमें अ्रभी यह बताप्रा गया था कि उसमें रूपादि पुद्गलके चार गुण नहीं हैं। जिस 
प्रात्मामें ये चारों गुणा और उनके परिणमन नहीं हैं, उस सामान्य दर्शनज्ञानमय आत्माको 
समयसारमें शुद्ध आत्मा कहा है । 

१००, आत्माकी इन्द्रियरहितता ओर इन्द्रियागोच्रता-- जीव रसरहित है, रूप- 
रहित है, गंधरहित है, २पर्शरहित है, ऐसा कहनेमें यह झाया कि चार प्रकारके गुणोंसे रहित 
है और इन गुणोंकी पर्यायोंसे भी रहित है । पृद्गलद्रव्यमें ये 'चार गुण पाये जाते हैं---रूप, 
रस, गंध, स्पर्श । आत्मा रूप, रस, आदिकसे रहित है, इसका अर्थ यह निकला कि आत्मामें 
न तो रूपादिक गुण है और न रूपादिक प्ररिणमत हैं। यों यह श्रात्मा रूप, रस, गंध, 
स्पर्शसे रहित है, यह शब्दसे रहित है। शब्द कोई गुणा नहीं होता, किन्तु ग्रह एक द्रव्य- 
पर्याय है | पद्गलद्रव्यकी द्रव्यव्यञ्जनपर्याय है। जेसे कि बंध स॒क्ष्म स्थुलतम छाया झ्रादिक 

पदगलकी द्रव्यपर्याय है इसी प्रकार शब्द *ये भाषा वर्गणा जातिके स्कथधोंकी यपर्याय है । 


सार प्रवचन तृतीय पुस्तक मे 
(तू शब्दका आधारभूत, श्ोतशूत कोई ऐसी शक्ति नही जो शक्ित गुरप निरंतर द्रव्यमें 
करे, किन्‍्त भाषावर्गरणा जातिके पुदुगलमें जब संयोग अ्रथंवा वियोग होता है तदनुकूल 
से दब्दकी उत्पत्ति होती है आत्मा शब्दरहित है-इसका श्रर्थ यह हुआ कि शब्द पर्याय 
रहित है, यह अपने पड्चेन्द्रियके विषयोंकी अपेक्षासे वन किया | ५ इन्द्रियाँ हैं-स्पर्शन, 
ना, प्राण, चक्षु और श्रोत, ये ५ विषंय हैं स्पर्श, रस, गंध वर्ण ओर शब्द | इन पाँचोंसे 
इत यह भ्रात्मा है, इससे यह भी सिद्ध हुआ कि आत्मा कभी भी स्‍्प न इन्द्रियसे नहीं 
न सकता । चाहें कि हम टटोलकर आत्माको समझ जायें कि प्रात्मा क्‍या है तो आत्मा 
शनइन्द्रियसे न जाना जायगा, रसना इन्द्रियसे भी न जाना जायगा क्‍योंकि रसर्रा(त है। 
।ई. चाहे कि मैं आत्माको चखकर समभ लूँ कि इसका रवाद क्‍या है ? बहुत-बहुत आचार्य 
न कह रहे हैं कि आात्मामें ग्रत त आनन्द है, श्रात्मामें समरस है, समता अ्रमृतका रस 
रा पड़ा हुआ है तो उसे जीमसे चख ले, ऐसा कोई समता अमृतका रस नहीं है, आत्म- 
त्व. नहीं है जो जीमसे चखा जाय ) यह स्घनेसे भी ज्ञात नहीं होता । कोई सूंच सूघचकर 
मन ले | संघनेसे बहुत सूक्ष्म बात समझी जाती है। भला गंध जो संघनेमें श्राती है क्या 
'सका आकार आपने देखा है ? अ्यवा किसी श्रन्य इन्द्रियसे पहिचान लें ऐसी गंध होती है 
या ? कितनी सूक्ष्म वरतु है, सृक्ष्मभाव है वह गंध । कोई सोचे कि उस 'सुक्ष्म गंध तत्त्वको 
'म श्लाण इन्द्रियसे संब संघकर जान लेंगे तो प्राण इन्द्रियसे नहीं जाना जाता है। उसमें 
उप नहीं है । तो चक्षुइंद्रियंस भी नहीं जाना जाता है। आत्मा नेत्नइंद्रियसे भी श्रगम्य है 
प्रौर श्रोत्र इंद्रियसे भी आत्मा नद्टों परखा जाता। यों आत्मा पण्चेन्द्रियके विषयोंसे 
रहित है । | जल 
१०१. आत्माकी चेतल्यगुणात्मकता-फिर है क्या आत्माके अन्दर ? चेतना गुरा है । 
यह चेतवा इस, जीवका अभिन्‍त प्राण है। अनात्मभूत लक्षण है । चेतना न हो श्रात्मामें फिर 
क्या है ? देखो मोहसे काम न चलेगा । किसी चीजकी चिता रखनेसे काम न चलेगा । 
जगतके ये जितने बाह्य परिकर हैं ये सब असार हैं, भिन्‍न हैं, इनकी प्रीति करने में हित 
नहीं है | इंद्रिय विषयोंसे भी प्रेम करनेमें हित नहीं हैं। मोह छोड़कर ही प्रश्लुके दशन हो 
सकेंगे । यह चतन्य गुण है सो ही तो प्रभ्नु है। हम इस प्रभुके दर्शन करता चाहें और 
कषायोंको मोइको छोड़ें नहीं तो यह कभी सम्भव नहीं कि मुझमें विराजमान विशुद्ध पंरमा- 
त्मत्तत्व्का दर्शन हो सकेगा । पुद्गलब्रव्यका स्वामी पृदूगल है। आत्मद्रव्यका स्वामी आत्मा 
'है । घरमें रह रहे हैं, राग करता होगा, व्यवस्था रखरी होगी वह सब तो ठीक है किन्तु 
चित्तमें यह सही ज्ञान बनाये रहें कि जब शरीर भी मेरा नहीं है तो और वु:छ मेरा होगा 
क्या ? और समझ लो कि यदि श्राज यहाँ पैदा न हुये होते तो यहुकि लिए क्‍या थे ? तो 


द््द समयसार प्रवचन तृतोय पुरतक 
आत्मावा जो असाधारण लक्षण उतनागुणा है उस चेतनाग्रगाका जिन्होंने अनुभव किया है 
वे पुरुष ज्ञानी हैं, महापुरुष हैं, धीर हैं, गम्भीर हैं। उनके मोह नहीं रहता, कपायें भी 
नही जगती । ऐसे ही उपय्रोगसे इस चेतन्यगुगाका दर्शन होता, श्रनुभव होता। श्रात्मामें है 
एक चतन्य नामक तत्त्व उस चतन्यको ही आत्मा कहते हैं ? 

१०२, गुण गुणीका व्यवहारतः भेदकथन--गुण गुणी भिन्‍न नहों हुआ करते । 
जैसे मठकामें वेल रख दिया इस तरह ग्रात्मामें चेतना वन गई ऐसा नहीं है । जो दार्शनिक 
एक थोड़ा सा स्वरूप कथन भेद पाकर स्वभाव ओर रवभाववानको अलग कर देते हैं श्रौर 
फिर रवभावका स्वभावनानमें समवाय सम्बंधसे जोड़ करते हैं, भेद नहीं, कभी तो स्वभाव 
अ्रलग होनेका नहों ऐसा वे समाते जाते हैं श्रौर फिर भी स्वभावसे पृथक्‌ तत्व समभकर 
स्वभाववानमें सम्वाय सम्बंधसे स्वभावको जोड़ते हैं। ऊसे आत्माका ज्ञानस्वभाव है, लेकित 
इस कथन भेदसे कि श्रात्मा तो है गुणी और गुण हैं गुण । गुणका स्वरूप एक जानन हैं, 
ग्रात्माका स्वरूप । ज्से स्याह्ादी भी कहते हैं कि अनन्त घमोंका आधारभूत शभ्रात्मा है, वह 
है धर्मी, ज्ञान है धर्म | तो ज्ञानका स्वरूप कुछ भिन्‍न जंचा ना किसी रूपसे । इतनीसी ग्रुण 
मुक्तिक भेद वथनका श्राधार पाकर एकदम यह कह दिया कि ग्रुर भी एक पदार्थ है। 
आत्मा भी एक पदार्थ है, और जब सम्वाय सम्बंध आत्मामें ज्ञानका है तो आत्मा ज्ञानी है । 
यह समवाय कभी टूटेगा नहीं । ज्ञान भ्रात्मासे कभी अल्ग था और फिर लग गया हो ऐसा 
नहीं है । अनादि समवाय मात्र है । भले ही निर्वाणकों कुछ स्थिति माननेपर आत्मा और 
ज्ञानका सम्बंध ये मीमांसक लोग न माने, तथापि समवाय तो उसका अ्रनादिसे मानते हैं, लोग 
गुणा गुणीके कथनका भेद मात्र पाकर कहते हैं कि ज्ञान अलग पदार्थ है और आत्मा अलग 
पदार्थ है। पर ऐसा नहीं है। ज्ञान ही का नाम आत्मा है। कोई एक बात जो आँखोंसे 
बिल्कुल साफ दिख रही है उसको समभानेके लिए आप क्या करेंगे ? बातोंसे ठुकड़ा करेंगे। 
चीजका तो टुकड़ा न होगा । जैसे एक चोकीका ही स्वरूप जानना है तो चौकी वह पूरी 
ज्ञानमें आयी, वहाँ कुछ कभी न रही । अब ज्ञानमें आयी हुई उस चौकीको जब हम सम- 
ऊाने बैठते हैं तो हम उसको अब तोड़ने लगते हैं, चौकी नही टूटती, बातोंसे तोड़ने लगते 
हैं, देखो इसमें चौकोर झाकार पड़ा हुआ है, इसमें रूप पड़ा हुआ है, इस प्रकारका रूप है 
आदिक हम तोड़मरोड़ करते हैं, पर यह सब एक व्यवहार कथन है । निश्चयसे चौकी कुछ 
और है, आकार कुछ और है, रूपादिक कुछ और हैं, ऐसी बात नहीं है । इसी प्रकार आत्मा 
में ज्ञानकों समभझानेके लिए भेद कथन है, पर आत्मामें ज्ञान बसता है, यह बात नहीं है। 
श्रात्मा ही स्वयं पूरा ज्ञानस्वरूप है। यह चैतन्य गुणात्मक है। जब कभी परकी पपेक्षा 
करके निविकल्प स्थितिसे अपने आपमें श्रापका परिज्ञान होता है, परम विश्वाम होता है त्तो 


सार प्रवचन तृतीय पुस्तक ६९ 
स्थितिमें ऑत्मा चैतन्यमात्र है, यह अनुभवमें आता है। 


१०३, आत्माकी अनिर्दिष्ट संस्थानरूपतां--ज्ञानी जीवने इस चतन्यरवरूपका अनु 
किया है। तो यों अ्रात्मों चैतन्यंगुशस्वरूप है, इसका कोई श्राकोौर नहीं 'है | जो आकार 
ऊपें श्रा रहा है वह आकार सम्बंधजनित है । रुसार अंवस्थामें जिस देहमें यह जीव 
£ उस देहंरूप लगता है अज्ञातींको और देहका जो आकार है. उस आकार यद्यपि प्रदेश 
रहे लेकिन आत्माका ऐसा आकार बनना; यह आत्माके स्वभावसे बंनी “हुई बात नहीं 

जिस पर्यायमें जाता है, जिस देहमें रहता है, जिस देहके भ्राकार जीव होता है, पर 
व स्वर्य अपने आपके संत्त्लसे अपची ओरंसे इस प्रकार क्राकार बदलता रहे सो बात नहीं 

इसलिये इसका कोई रुस्‍्थाने नहीं बताया जा सकता कि आंत्माका श्राकार क्या होता है ? 
रै परमांणुक्का' आकार बतांयां-जाता, परमार एक प्रदेशी है, भ्रब वह जंसा हो घट्कोरा गोल 
स प्रकार भी वर्शान है सब अणुवोंका संब परमाणुवोंकां एक ही प्रकार है ग्राकारमें, इसी 
परः जीवोंका सबकों एक ही प्रकोरका आकार हुआ; सो बात नहीं ध्यानमें आती । यहाँ 
7 जो सिद्ध जीव हुए हैं। सिद्ध भगंवंत हैं, उन सबका भी आ्राकार एक हो, सो भी बाते 
दी । यद्यपि वे मनुष्यभवसे ही मुक्त हुए हैं, उनका आकार मनुष्यभव ही अनुरूप पाया जा 
हा जो पहिले था-देह न रहुंकरं भी, लेकिन कोई ७ हाथकी अवगाहना वाला, कोई ५० 
'थकी, कोई :५०० धनुषंक्री श्रौर कोई ५२५ घनुषकी . अवगाहनी वाला, तो वर्धा भी एंके 
गकार बन सकेता । कारण यंह है कि वह जिस भवतसे मुक्त हुए हैं, आकार घटता बढ़ता 
॥, कंसकि उदयसे संसार अंवेस्थामें | जब अंश्टकर्मोसे मुक्त हो गए तो तत्काल ही जैसा जो 
छ आकार थां वह अ्रॉकारं रह जाता है। वहू कम बंढ़ नही होंता । तो जीवंका संस्थान 
छ निर्दिष्ट नही : है । आल, , 

१०४. आत्माकी अलिप्ञग्रहणंता-- यहें आत्मा किसी लिंगेसे पहिचाना नहीं जाता। 
केसी चिन्ट्से नहीं जांतां जाता हेतुसे चिन्हेंसें । जैसे कि यहाँ मूर्ति पंदार्थासि: एक परिचय 
हो जाता है इस तरह परमार्थ जो ज्ञानस्वभाव जो जींवतत्त्व- है, ज्ञानमात्र है उंस ज्ञानस्वरूप 
जीवकां क्या लिंग है प्रकट जिससे भट जाते जायें । अगर इसका कोई चिन्ह प्रब्ट होता तो 
सभी एक ढंगसें. एक सहीरूपसे जाने जांते जीवंको । कोई श्रज्ञानीं हीं न रहता । तो  जीव॑ 
इस श्रैकार ऐसा गुप्त स्वरक्षित ज्ञानियोंकों व्यक्त, अज्ञानियोंकों अव्यक्त एक चैतन्य गुरास्व- 
रूप है । यदि कोई केवल ज्ञांच-ज्ञानका स्वरूप जो कुछ होता है, जो कुंछे समझा है | केवल 
जाननको एक .उपयोगमें रखे रहे उंस स्वरूपको तो उसका उपयोग बाह्य पदार्थोके सम्पर्कसे 
भोर श्राकुलताओंसे हर होगा और वह अपनेमें ज्ञानका अनुभव करेगा, क्योंकि ज्ञान ही ज्ञान 
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का अनुभव करता है श्लौर उस झनुभववे स्थिति यह होती है कि जान ही जेय रहता, ज्ञाव 
ही जाननहार रहता श्रर्थात्‌ स्वयं जानने वाला स्वयंके विशुद्ध जाननस्वरूपकों जानने लगे तो 
वहाँ जञानानुभूति होती है । परमार्थभूत चेतन क्या है ? यह वहाँ समभमें आटा है । 

१०४, श्रध्यात्मज्ञानकी उपयोगिता -यह अध्यात्म ज्ञान कलेवा (पाथेय) के समान 
है जिसको दृष्टि करनेसे धर्म होता है, वह समझें श्रा जाये तो जहाँ भी होगशो, तनिक दृष्टि 
दो और बर्मका फल प्राप्त कर लो। ऐसी शुद्ध श्रात्माका इस समयसारमें वर्णन है। वह 
शुद्ध श्रात्मत्त्व प्रत्येक जीवमें है। पर्याय अशुद्ध है। जिस कालमें जो पर्याय है, वहाँ भी 
दृष्टिकी महिमासे शुद्ध श्रात्मतत््वको यह जीव देख ही लेता है । देखो भैया ! अशुद्धकी दृष्टि 
से शुद्धि प्राप्त होती नहीं और परशुद्धकी हृष्टिसे भी शुद्धि नहीं होती । इस निज शुद्ध 
स्वभावकी दृष्टिसे शुद्धि होती है । 

वह शुद्ध श्रात्मतत्व कैसा है, सो बतलाते हैं । यह अंगुली जेसे टेढ़ी, सीधी श्रादि 
रूप १० तरहसे परिणाम गई, किन्तु वह एक अंगुली सभी रूपोंमें विद्यमान है। वहीं एक 
जिस ज्ञानके द्वारा तुम जान रहे हो, वह जानी हई अग्रुली शुद्ध कहलाती है । दसों तरहकी 
अंगुली बनो, उसमें जो एक रहे, उसे शुद्ध कहते हैं, जो न टेढ़ी है और न सीधी ही है । शुद्ध 
श्रात्मतत्वका जब वर्णन करेंगे तो वह न नारकी है, न मनुष्य है, न देव है शौर न तिर्य॑हूच 
ही है आदि, किन्तु सर्वे परद्रव्य व परभावोंसे विविक्त निज चेतनमय आत्मा है। जितनी भी 
पर्याय है वह शुद्ध श्रात्मा वह नहीं हैं ऐसा शुद्ध आ्रात्मतत्त्व है। जीव न मुक्त है, न 
संसारी है। कह रहे हैं उसी चैतन्यतत्त्वको, जो न बहिरात्मा है, न श्रन्तरात्मा है और न 
ही परमात्मा है । यद्यपि वह क्रमश: सभी पर्यायोंमें रहता है, फिर भी वह इन सभी पर्यायोंसे 
भिन्‍न हैं अ्रतएव शुद्ध है। जो लोग पाप करनेमें धर्म मानते हैं, उनकी बात भी अपेक्षासे 
ठीक है । जैनशास्त्रोंमें बतलाया गया है कि मिथ्यात्वके तीब्र उदयमें जीवको उल्टी उल्टी 
बात सूका करती है | मिथ्यात्व उल्टा ही दिखाई देता .है .। 

१०६, आत्मस्वरूपका अन्तदंशन--आत्मा न शिष्य है, न गुर है, न उत्तम है, त 
नीच है, न मनुष्य है, न देव है, न नारकी है श्रोर न ति्ंञ्च ही है-ऐसे शुद्ध आत्मतत्त्वको 
योगी जानता है । पःरणामनमें शुद्ध श्रात्मतत्त्व नहीं है । एक शुद्ध आत्मतत्त्व चेतन्यमात्र है। 
ग्रात्मा न पण्डित है, न मूर्ख है, आत्मा केवलज्ञानी नहीं है, मतिज्ञानी नहीं है । वह तो शुद्ध 
चैतन्यतत्त्व है। शुद्ध अग्नि वह है जो किसी आकार या पर्यायमें .बद्ध नहीं है। पर्याय, 
ग्रपेक्षा, भेद, अंश इनका नाम ही अ्रशुद्धताको लिये हुए है। शुद्ध अग्निका कोई आकार नहीं 
है। शुद्ध अग्तिके सही अर्थमें कोई अपेक्षा न लगाओझ्ो, वही शुद्ध श्रर्ति है । सीधी अंगुली 
शुद्ध अंगुली नहीं है । टेढ़ी, सीधी तिरछी आदि सम्स्त पर्यायोंमें रहनेवाली एक अंगुली शुद्ध 
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अंगुली है । इसी प्रकार नरक तिस्ञ्च मनुप्य, देव सिद्ध पर्याय आदिमें जो आत्मा है, वह 
तो जाननेमें आयेगा, परन्तु उन'सब पर्यायोंमें से किसी भी पर्यायमें न रहने वाला आत्मा न 
मिलेगा । द्वव्यका भी कोई निज स्वरुप है। (व्यके लक्षरामे पर्याय नहीं है। जेसे मनुष्य 
वह है । जो बूढ़ा भी है, जवान भी है, बालक भी है--सभी ग्रवस्थाओ्रोेंमें जाकर भी उंन 
'पर्यायरूप नहीं है। वह आँखोंसे दिखाई न्हीं देता है, उसे कहते हैं शुद्ध मनुष्य | उस शुद्ध 
तत्वपर उपयोग जानेसे संसारके समस्त विकल्प मिट जाते हैं । यदि वह अनुभवमें श्रा जाये 
तो कहना ही क्‍या ? वह शुद्ध आत्मतत्त्व जो न मनुष्य है, न देव है, सब अवस्थाश्रोंमें जाकर 
भी किसी एक अवस्थाइप बनकर नहीं रहता है । 

१०७. परिणमनकी भ्रद्ध,नुसारिता--द्रव्यकी शक्ति अ्रनादि अनंत है । रूपादिका 
नाश नहीं हो सकता है । रूप सदा रहता है । परन्तु उसमें परिणमन होता रहता है। श्राप 
शक्तिका स्वरूप सोच रहे हैं तो विकल्पमें पर्याय नहीं रहना चाहिए । श्रुवपर दृष्टि डालोगे 
तो ध्रुव बनोगे और यदि अश्नुवपर हष्टि डालोंगे तो अश्भरुव बनोगे । यदि यह >»द्धा करो कि 
हम सामान्य आत्मा हैं तो आण्के समस्त 'विकल्प छूट जायेंगे । जिनमें यह विद्वास बन गया 
है कि मैं उसका पिता हूं उसको बच्चोंकी रक्षा करनी ही पड़ेगी । जिन्हें यह विश्वास है कि 
मैं श्रमुक हूं, उसके अनुसार उसे अपना काम करना पड़ता है । त्यागियोंको जल्दी गुस्सा 
इसलिये आता है कि. उन्हें विश्वास बना रहता है कि मैं त्यागी हूं, इतनी पोजीश्ञनका हूं, 
किन्तु सम्मान इतना मिलता नहीं । इस पर्यायबुद्धिके कांरुण गुस्सा श्राता है। पर्यायबुद्धि 
होनेके कारण पर्यायके मुताबिक काम करता ही पड़ता है। यदि काम उसके अनुसार न 
हो तो गुस्सा थ्रा जाता हैं । सुबहका समय है, सब॑ घूमने जा रहे हैं । एक सेठ जी भी घूमने 
के लिए तिकले । ' सामनेसे एक किसान सेठजी को बिना नमस्कार किये निकल जाता है। 
यह देखकर सेठजी को गुस्सा आ जाता है । कषाय उत्पन्त होनेका मूल कारण पर्यायमें शहं- 
कार बुद्धि है । संसारमें स्वेत्र बस पर्यायबुद्धिका भ्रादर हो रहा है। संसारके समरत भगड़े, 
नटखट यह; पर्यायबुद्धि ही कराती है। सर्व पापोंमें महान पाप पर्यायबुद्धि ही है, क्योंकि 
पर्यायबुद्धिमें प्रगतिका भ्रवसर ही नहीं मिल पाता । 

१०८, आत्मतखके दश्शनके यरनकी चर्चा-जिस पर्यायकी दृष्टि करनेपर इतने ऐब लगते 
हैं उस पर्यायको 'घुलानेपर शुद्ध श्रात्मतत््वके दशन होते हैं । देखनेवालोंकी विशेषता है, 
देख सके तो देख लें, न देख सके तो न देख पार्दे । वास्तवमें देखा जाये तो शुद्ध अतन्य स्व- 
भाव ही धर्स है। इसका उपयोग बने रहना ही घर्म है, शील है और तप हैं) जिस जीव 
को इतनी लगन हो गई कि मैं उस शुद्ध झात्नतत्त्वकी निगाहसे कभी भी श्रलग न होऊं 
मेरा अधिक समय इसी घुद्ध आत्मतत्त्वकी निगाहमें लगे तो संग्रह अपने आप छूटते जाते 
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हैं। शुद्ध तत्वकी सिद्धिके लिए साधुका बे$- अपने आप हो जायेगा । आप देखते हैं कि 
जिनकी इतनो ऊंची वृन्ति है, ऐसा महात्मा भोजनके लिए घर शझ्ााये तो कितने लोग आ्राहार 
न करायेंगे, कितने लोग उनको भक्ति वयावृत्ति नहीं करेंगे । भक्ति करना माने प्रतिग्रंह । 
सुनि आदिके प्रति समय शुद्ध श्रात्मतत्त्ववी दृष्टि बनी रहती है । भुनि आदिकी ये तपस्थायें 
शुद्ध आत्मतत्त्वकी दृष्टिके लिए हैं। ये तपस्यायें उदद॒ण्डके लिए दण्ड देना है ऐसा उनका 
विचार है ताकि हमारी शुद्ध श्रात्मतत्त्वकी दृष्टि बनी रहे । धर्मका लक्षण शुद्ध श्रात्मतत्त्व 
की हृष्टि है। भगवानकी भक्ति तो योगीका .ध्येय ही नहीं है । योगीका ध्येय शुद्ध तत्त्वकी 
दृष्टि करना मात्र है। शुद्ध तत्त्वकी दृष्टिमें जो जो बाघाएं होनी हैं. वह उनसे छुटकारा 
पानेके लिए भगवानकी भक्ति करता है। शुद्ध तत्त्वकी हृष्टिमें जब बाधा श्राती है उसको 
दूर करनेका उपाय स्वाध्याय है, अ्रध्ययन है, भक्ति है, पूजा है, तपस्या है। भगवानकों 
भक्तिके लिए वह मुनि नहीं वना है, वह मुनि बना निज रामकी उपासनाके लिए। रमन्ते 
योगिनो यस्मिन्‌ इति राम: श्रर्थात्‌ श्रात्मा । शुद्ध तत्त्व न रोगी है, न गरीब है, न घनी है 
न मनुष्य है, न देव है, न नारकी है, न तिथच है | चेतन्य मान्रमें शुद्ध तत्त्व वसता है । शुद्ध 
तत्त्व भ्रनुभवकी चीज है । मिश्रीका अनुभव अनुभवसे ही होता है। तुम जितनी बात बोलोगे 
वह शुद्ध तत्त्व नहीं है । खालिस श्रात्माका नाम शुद्ध आत्मा है| शुद्ध झत्माका वर्णान किया 
गया, इसमें न रूप है, त स्प३. है, न गंध है, न रस है और शब्द है । 

१०९, जीवका लक्षण चेतन्य--शआात्म-प्रकरण चल रहा है कि जीव कैसा है? 
जीव वह कहलाता है कि जिसमें जानने-देखनेकी ताकत हो । आत्मामें ही जानने-देखनेकी 
ताकत है । शरीरमें जानने देखनेकी शक्ति नहीं है भरत: श्रात्मा शरीरसे अलग है । जीव जो 
करता है वह उसका कर्म है। उसीके अनुसार यह फल भोगता है। जीवका लक्षण चतन्य 
है । चैतन्यका काम है, जानना-देखना । चेतन्य स्वभावको अपेक्षा सब जीव समान हैं । जीव 
के कर्म भर कषायका पर्दा लगा है। सच कहते हैं कि किसी तरह यह पर्दा हटे, “परल्तु 
हटता नहीं है | जोव दो प्रकारके होते हैं:-- (१) कर्म सहित (संसारी) और (२) जिनके 
कर्म छूट गये हैं (मुक्त) । करमंसहित जीव्र संसारी कहलाते हैं और कर्मसे छूटे हुए जीव मुक्त 
कहलाते हैं। जिन्हें कमंसे छूटनेकी इच्छा है, उन्हें प्रथम, कर्मसे छूटे हुए सिद्ध मगवावुकी 
श्ौर अ्रहंत भगवाच्‌की: भक्ति करदी चाहिये । जिस तरह भगवाद्‌ सिद्धने परिग्रह छोड़ा, 
उसी प्रकार भगवानकी भक्ति करनेसे परिग्रह छोड़नेका रास्ता मिलता है। मुक्त जीव सिद्ध 
हैं । मुक्त जीव सब एक किस्मके हैं। जैसे खालिस दूध सब एक तरहका होता है, परल्तु 
जिसमें पानी मिला है, वह तो कई प्रकारका हो सकता है---एक छटांक पानी बाला, आधा 
पानी वाला आदि | दुधमें जिस दूधके अलावा कोई चीज नहीं है, वह खालिस दृध कहलाता 
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'हैं। वह तोः एके ही तंरहकाः है । इसी प्रकार जो जीव कर्मसे मुक्त हैं, वे संब एकं प्रकारके 
हैं। 2 
११०. संसारी जीवोंके भेद वे स्थैवरोंका वर्णन--जों जीव कर्मसहित हैं वे दो प्रकार 
के हैं--#त्रस और स्थावर | जिनके “केवल एंक स्पेन इंन्द्रिय है; वे स्थावर जीव हैं, ये 
“जीव: एकेन्द्रिय जीव कहलाते -हैं। जिनके रसना, घांणं, चंक्षु और  क्षोत्र इन्छिय होंती है । 
'वे संब त्रंस जीव हैं । ये ऋमश!: हीन्द्रिय, तीत॑ इन्द्रिय, चतुरिच्द्रिय और पंचेन्द्रिय' जीवे हैं 
ैजनके केवल एक हीं इन्द्रिय है; ऐसे स्थांवर जीवोंके भेद हैं:--पृथ्वींकों यिक, वायुकायिक 
“जलकायिक : अग्निकायिक और” वर्नेस्पतिकायिक जीव ।: इंनमेंसे वर्नेस्पतिकायिक जीव॑ दी 
'तंरहके होते हैं:-साधारण वनस्पतिकायिक जींवे और प्रत्येक वनस्पतिकांयिक जीव । साधाररा 
स्पतिंकायिक जीव निगोदिया जींवोंको कातें: हैं । हरीः वेनंस्पेतिः फूल, फेल, प्रेत्ते आदिको 
प्रेत्येके वनस्पति जीव कहते हैं। प्रत्येक बनंस्पतिकांयिक जींवोंमें एक इरीरका स्वामी: एक 
'ही -हैं। और सांधारंण वबंनस्पंतिकायिक जीबोंमें एक-दशरीरके स्वामी अनन्‍्तानन्त 'नि्गोंदिया 
जीव हैं।' साधारण वनस्पति आँखोंसे | दिखाई नहीं देती. हैं।. प्रत्येकवनस्पति आ्ाँखोंसे 
दिखाई देती है। बहतसे लोग आलु-प्योाज - झ्रादिको. साधारण वर्नस्पति कहतें हैं। परं॑न्तु 
साधारण वर्नेस्पंतिं तो (दिखाई नहीं देती है, प्रत्येक वनस्पति दिखनेंमें झ्राती है, भ्रतः अ्रोलू 
“आ्रॉदि' साधारण. बनेस्पतिकाय नही है। - प्रत्येक वनस्पतिके दो भेद हैं:--- ( १) साधारण 
. संहित प्रत्येकव॑नस्पति श्रौरः साधा रणरहित प्रेत्येकवनस्पति | साधारणंसंहित प्रत्येंकमें . श्रनन्‍्त 
निभोदिया जीवं*रहतें हैं, अत: इसे सप्रंतिष्ठितप्रत्येक कहते हैं, पॉलकेकी . भाजी, आंलू, 
रतालू, अरंबी श्रांदि ऐसी ही वंनस्पंतियां हैं। जिनके मोटे: पत्ते: होते हैं उनमें अनन्त: निगो- 
दिया 'जीव रहते हैं | अप्रतिष्ठित प्रंत्येकमें: भ्रनन्त निगोदिया जीव नहीं: रहते हैं। फिर भी 
इसमें अंस्ख्यात प्रत्येक हैं । इन्हें अ्रप्रतिष्टितं प्रत्येक कहते हैं। इसमें भिण्डी, लोकी, सम 


संगरे, आ्रादि”'हैं। अंसंख्यात॑ प्रत्येक होनेकेः कारण :इन्‍्हें 'लोग- अ्रष्टमी' चौदंसको नहीं 
खाते हैं | 2 कम 


१११. ब्रंसजीव कि प्रकेर--अब  ॑स जींवोंको. कहते हैं। “जिसके दो इन्द्रिय तीन 
'इंन्द्रियं, चारः इन्द्रियं व पाँच इन्द्रिय होती. हैं, उन्हें तरस कहते हैं. । जिन॑ जीवोंके- दो इन्दियाँ 
होती हैं, प्रांणा नहीं होती हैं उन्हें द्वीन्द्रिय त्रसः कहंते हैं । जिनके. ब्रारंा इन्द्रिय तो होतीः है 
परन्तु चक्षु नहीं होती, उन्हें त्रीन्द्रियः भसः कहते हैं | जिनके. चक्षुंइन्द्रिय होंती है, “करत “नहीं 
होतीं उन्हें चतुरिन्द्रिय तरस कहते हैं औरं जिनके कंणेन्द्रिय भी होती है; उन्हें पंचेन्द्रिय नेंस 
- कहते हैं। पंचेन्द्रिय दो प्रकारके जीव होते हैं एक मनंवोलें जो हितोहितंका विवेक -'रखंते . 
हों, उन्हें .संज्ीपंचेन्द्रिय जीव कहंत्तें हैं; और दूसरे. जिनके मंन नहीं होता और शिक्षा उपदेश 
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भी ग्रहण न कर सके, -उन्हें भ्रसंज्ञो पंत्रेन््रिय कहते हैं । श्रसंज्ञी जीव ति्य॑च्र गतिमें ही ,होते 
हैं। यदि जीवके साथ कर्म न लगा हो तो सब ही जीव एकसे हो जायेंगे । किसीको क्रोध 
आता, खोटे भाव उत्पन्न होते यह. सब-कर्मके :उदयके -निमित्त कारणसे ही होता है। श्रतः 
सर्वप्रथम कर्मोका क्षय करना चाहिए किन्तु कर्मोक्रा क्षय कर्महष्टिसे नहीं होता । यह मनुप्य- 
भव कर्मोका क्षय करनेके लिए ही प्राप्त हुआ है। सरवभावहष्टि-साधक भक्ति पूजा, धर्म 
स्वाध्याय-ये सब्र कर्मक्षय करनेके लिये ही प्राप्त हुए हैं। सर्व कर्मोका क्षय हो जाये तो 
"शुद्ध चैतन्य भाव प्रकट होता है। धनसे,भी बड़ी चीज धर्म है। -धर्मका सम्बन्ध आत्मासे 
है, धनसे आत्माका सम्बन्ध नहीं है। प्रत्येक हृष्टिसे धर्म करना श्रेष्ठ है। वाह्मय चीजें, जो 
भी मिलती हैं, वे हितकर चीजें नहीं हैं। परन्तु लोग वाह्य पदार्थोकी हो इज्जत करते हैं। 

११२, जगृतके विविध जीबोंको देखकर शिक्षाग्रहश--ये जगतके नाना तरहके .जीव 

हैं। इनको देखकर अनुभव करना चाहिए कि धर्म न करने से यह कीड़ा हुआ है, मकौड़ा 
हुआ है । धनसे भी बड़ी चीज धर्म है। जीवके नाना भेद देखो तो तुम्हारेमें ऐसी तकंणशा 
उत्पन्न होगी कि धर्म न करनेसे ही ऐसी गति होती है। कोढ़ीको देखकर यह विचारो कि 
धर्म न करनेसे ये कोढ़ी हुए । इसी हेतु मन्में उनके प्रति दया झ्राती है। ढ्या इस लिए 
ग्राती है कि कभी ऐसे हम न हो जायें । श्रतएवं हम लोगोंकों दुखियोंकी रक्षा करनी पड़ती 
'है।! धर्म न करनेसे ही ये संसारकी सारी बातें धोती हैं। जीवकी सभी अ्रवस्थाश्रोंमें सदा 
'चतन्यस्वभाव रहता है। उस एक .«तन्यस्वभावकी दृष्टि हो जावे कि मैं एक -चतन्य 
सबसे च्यारा हूँ, ज्ञानमात्र हूं, मैं आात्मामें ही हूं, इस प्रकार जितनी -भी झात्माकी दृष्टि आावे 
-उत्तना ही धर्म है। धर्म यही है कि अतन्यस्वभावकी दृष्टि होवे । दुखियोंकोी देखकर चैतन्य 
स्वभावकी हृष्टि लगा लेनी चाहिए | क्षमंसेवतके लिए ज्ञान बढ़ाना: चाहिये । -भगवानके 
स्वरूप त्िहारनेमें भी धर्म है।। - सामायिक्ें अपना स्वभाव -विचारो। पूजामें भगवानकी 
प्रौर।निजस्वभावकी भक्ति की जाती है,। अत; पूजा और भक्तिसे भी धर्म होता है। भैया ! 
भगवातकी भक्ति और आत्माका ध्याव करके अधिकसे अभ्रधिक विशुद्ध लाभ लो । 

११३, विभक्त निज एकत्वको जाने बत्िना शान्ति.सार्गका -अलाभ--बहुत-कुछ जान- 
कर भी जिस एकके जाने बिना आत्माके क्लेश नहीं-मिटते ,उस एकके स्वरूपका यहाँ: वर्णात 
है। जगतमें दुःख अनन्त हैं, जो पदार्थ अपने नहीं थे, न होंगे, उनके सम्बंधमें “धारणा 
'बनाना कि ये मेरे हैं, सब्र दुःखोंकी मूल यह धारणा- है । दुःखको दूर करनेके लिए इस 
धारणाको-बहुत कोशिश करके 'मिटानों चाहिए । जगतके पदार्थ मेरेसे भिन्‍न हैं, मगर भीतर 
से विश्वास तहीं होता कि :ये पदार्थ मेरे नहीं हैं अन्तरमें यद्वि यह विश्वास जग जाये कि 
ये पदार्थ मेरे नहीं हैं तो सम्यस्ज्ञान हो जाये । रुम्यग््ञान यश्ञार्थे ज्ञान्कों कहते है। पदार्थ 


: समयसार-ग्रवचन तृतीय-पुस्तक कक के 
“जैसा है, उसमें :वैसी ४ डा.:करना सो. संम्यग्ज्ञान है । पंदार्थ 5ंसा हैःयदि उसेका वैसा ज्ञान 
कर लिया जाये तो पदार्थके शुद्ध स्‍्वभावके/ ज्ञान करनेमें बहुत सहूलियत मिलती: है। 
११४, पदार्थोका: विश्लेषण त्मक परिज्ञान-पदार्थोको 'सुगसर्तेयां जाननेके. लिए 
उम्रथम. उनके भिदः जानने पड़ेंगे ।- समस्त पदार्थ कितने हैं? संसारंमें एक दो जितने हो 
सकते : हैं: उततत्तेः हीः पदार्थ हैं: ।7एक उतना; होता है जिसका दूसरा कोई खण्ड न हो . सकें । 
पदार्थ| एक व्रहःहोता- है. जिसका-दूसरा: हिस्सा “किसी !भी-हालतमें: नहीं ःहो सकता है । 
'उश्षीःएक आात्माहिं-आाप: भी 5एकः आत्मा . है; समस्त संसारके प्राणियोंका श्रात्मा एक लक्षण 
“होकर भी अलः”्म्प्रलगः है, अंश नहीं हो सकता :है.। तो क्या दिखाई देने वाले चौकी पुस्तक 
आदि पदार्थ: एकहोः सकते ?. नहीं, ये पदार्थ नहीं हैं। ये अ्रनेक पंरमाणुभ्रोंका पुज्ज है-। 
क्योंकि: जिस पदार्थका : दूसरा हिस्सा हो 'जाता है, वह एक नहीं है ।“चौकी अ्रेदि. पंदार्थोके 
तो. शअ्रनेक हिस्से: भी : हो सकते हैं.। ' चौकी .पुस्तकका प्रत्येक -सबंसे छोटा हिस्सा एक “एक 
स्वतंत्र: द्रव्यःहै . उसका नाम परमाणु" है । इस प्रंकारः अनंत पंरमाणुमोंका- ढेर स्केन्ध कह 
“लाता; है; । एक:एक परमाणु वस्तु है । “धर्म वरव्य एक है, आकाश द्रव्य एक है, अ्रधर्म (द्रव्य 
एक है और .एक एक करके असंख्यात कालेंद्रव्य -हैं। एक एकःपरमांणु-एक-एक अलग  द्वेब्य 
है.। इसकाः कारण :यहः है क्रि_ये एकः एक <द्रव्य- अपने ही परिणमनन्‍्से परिणमंते हैं । प्रत्येक 
द्रव्य - अपंतते ही: द्रव्यःक्षेत्र कालमें. रहता है । अंतः प्रत्येक द्रव्य न्‍्यांरा न्‍्यारा स्वतन्त्र है । “मैं 
आत्मा अपने निजके क्षेत्रमें फेला:हुआ हूं, “मैं उतना ही:हूं, उससे बाहर.नहीं हूं। आपके 
. आत्मामें : दुख-सुखकाःअनुभव।जितने प्रदेशमें होता है, -उंससे ब्राहर नहीं होता है ॥ प्रत्येक 
-आत्मामें -सुख्ध दुःख .उसीके ' झ्रात्मग्रदेशोंमें चलता ।है, अपने श्रात्मग्रदेंशोंसे बाहर नहीं जा 
सकता है। क्योंकि प्रत्येक द्वव्य अपनी अपनी ही परिणतिसे परिणमता है | 
१:१४, ज्ञानीका “स्वरूपनि्णयंन--नयह- मैं आ्रात्माः अपने: परिणमनसे परिणमता हूं । 
यद्यपि जेसा विचार मैं करता-हूं, वेसा::विचार, आप भी कर सकते हैं 4 परत्तु श्रापका विचार 
स्वतंत्र. विचार है । मेरा स्वतंत्र है । प्रत्येक पदार्थ अपनी.-ही परिणतिसे परिणमते हैं | श्रापकी 
“कंषाय आपमें उत्पन्न, होती-है, “मेरोः कषाय मेरेमें, प्रत्येक परमाणु श्रपनेमें ही. परिणमता 
है.। “मैं:अपनेमें परिणमता हुं। यही कारणः है-कि सब पदार्थे अलग अलग' हैं । .यह द्रव्य 
. श्रात्मा: प्रत्येक: भ्रच्य द्रव्यसे: अत्यन्त जुदा है.।. घरमें रहते हुए भी तम्हारे-माता-पिता, स्त्री- 
पुत्र, “भाई-बहिन: तुम्हारेसे :इतनें:जुदा- हैं, 'जितनेः की ड्ेन्मकोड़े, - पंशु-पक्षी आदि-श्रन्य॒ जीव 
"और: शात्माओ्रोंकी अपेक्षा -: घरमें रहने! वाले आत्माका तुमसे तंनिक सम्बंन्ध हो गंयां हो; यंह 
हो नहीं संकता । प्रत्येक: आत्मा, अपने द्रव्यःक्षेत्र काले भावमें रहता है--यदि यह ज्रतीति हो 
' 'जाये, फिर मोह, रागद्वेषादि. ठहर जायें, यह हो नहीं सकता । भेदविज्ञानी अपने आपमें इस 
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प्रवार निर्णय कर लेता है कि में श्रपनी ही पर्यायोंमं बरतंता चला जा रहा हैं, कभी करीबी 
हुआ, कभी मारो हुआ, कभी मायावी हुआ, नाना प्रकारके मुझमें उपद्रव चल रहे हैं, परि- 
णमन चल रहे है। ये परिणमन आात्मामें चलते तो है, परन्तु थे परिशमन किसी सम्बन्ध 
से चलते होंगे ? क्योंकि ये तरंगे मुभमें नाना प्रकारवी होती है, भरत: यह परिणमन निमित्त 
के होनेपर होते हैं | श्रत: वारम्बार मेरेमें जो राग हेपादिरूप तरंगें उठती हैं, वे में नहीं हैं । 
११६, आत्मामें अन्यब्याइसि और स्वाझुबृत्ति--ज्ञानी विचार करता है कि जो 
पदार्थोका ज्ञान होता रहता है, बया वह मैं हूं ? पदार्थवित जान भी मैं नहीं हूं ) में पदार्थों 
का स्वामी नहीं हूं । क्योंकि उनमे भी नानापन नजर आता है | घरीर, धन, मकान आदि 
मैं हूं, यह कल्पना भी नहीं की जा सकती है। मं तो चेतन युणवाला अमूर्त आत्मा हूं, 
जिसकी पर्यायें राग-ह्ेप मोह आदि चलती है। यदि इस चेतनाको भी इसमें दाना ग्रुण हैं, 
। मैं तो लिविकल्प अत 
चैतन्य हूं । जब यह ज्ञान होता है तब ये सब आपत्तियाँ दूर हो जाती हैं । मैं चत्तन्य गुण 
हूँ । आत्मा रूप, रस, गंब, स्पर्श रहित है। शात्माकी इनसे रहित हो जाना, मगर कुछ 
सहित. भी है ? कहते हैं, झ्रात्मा 5तन्‍्य गुण सहित है । यह वाक्य भी ठोक नहीं है, क्योंकि 
ऐसा कहनेसे चेतना गुणा अलग और श्ञात्मा अलग प्रतीत होता है। आत्मा कैसा है, यदि 
हम यह समभना चाहते है तो भेदकी दृष्टिसे ही हम झात्माकी बता पायेंगे । भेद किये 
बिना आत्माकोी नहों बताया जा सकता है। दूसरेको आत्मा समभाया जायेगा तो भेदपूर्वक 
ही समभाया जायेगा । श्रत: दूसरोंबो समभानेके लिए हम कहते हैं कि जिसमें चैतन्य गुण 
“है वह आत्मा है । जो अनुभवमें थ्रा रहा है, वह आत्मा है। जिसे हम पुकारते हैं, वह पर- 
मात्मा है । 

. ११७, शान माननेकोी अतारता--इस झूठी शवलका व्यवहार ऐसा व्यवहार बन 
गया है कि शरीरके साथमें रहकर अपने आपमें रहनेको चित्त नहीं चाहता है। झौर जब 
इन झबक्‍लोंमें रहनेकी ही इसकी आ्रादत हो गई तो इस आ्ात्मको इतने ह्ंद फंद करने ही 
पड़ते हैं। यदि श्रात्मा यह सोचे कि यदि मैं मनुष्य न होता तो मेरा इन लोगोंसे तो परि- 
जय न होता । इतना ही सोचव.र यदि इस सभागमसे 'ही अ्रपना मुख मोड़ लिया जावे भर 
धर्म, ज्ञान करनेके लिए समय निकाल लिया जाये तो भी अच्छा है । यदि मैं बचपनमें ही 
मर जाता तो मेरे' लिये ये सब कुछ न होता । यदि ऐसा हो गया होता तो मैं किस पर्यायमें 
होता, इस पर्यायसे परिचय तो न होता, अ्रब मै हूँ तो ऐसा निराला मैं हूं। मैं लोगोंके लिये 
नहों हूं किसी श्रात्मसिद्धिके लिये हूं, ऐसा समभाकर बाहरी साधनोंमें रहकर भी धर्म किये 
जाओ । ज्ञान ध्यानमें-विश्षेप उपयोग. लगाया जाये तो अच्छा है । इस तरहके यत्वसे-भी 
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हमारा कल्याण पथ प्राप्त हो जायेगा । इस निविकल्प स्थितिको णये बिना आत्मशान्ति 
नहीं मिल सकती है। श्रात्माकी शान्तिका जो मार्ग है उसके विपरीत पथपर मत चलो । 
विपरीत प्रथपर चलनेसे आत्मशान्ति नहीं मिल सकती है। वह मार्ग है रत्नन्रेय । सम्य- 
रदर्शम, ज्ञान चारित्रसे आत्मशान्ति मिल सकती है। श्राज छुद्ध तत्वकी मानो, आज ही फल 
मिलेगा और कल मानो कल फल मिलेगा । 

११८, सच्चा जीवन धम धारणमें--एक मुनि आहारके लिये गए । आहारोपरान्त बहूने 
पूछा कि महाराज आराप इतने सवेरे'वयों आये ? मुनिते कहा समयकी खबर न थी । मुनिने 
पूछा--पुम्हारी उम्र कितने वर्षकी है ? बहुने कहा मेरी उम्र अभी पाँच वर्षकी है। मुनिने 
पूद्धा-तुम्हारी पतिकी कितने वर्षकी है ? बहुने कहा-अभी मेरे पतिकी उम्र पाँच माहकी ही 
है। सेठ जी को बहुकी मूर्खेतापर गुस्सा आ रहा था । मुनिने पूछा-तुम्हारे इवसुरकी क्या 
उम्र है ? बहने कहा-सथुर तो श्रभी पैदा ही नहीं हुए । मुनिने पूछा-बासी खाया जा रहा 
है या ताजी ? बहने कहा-अभी वासी ही खाया जा रहा है । मुनि तो चले गये । सेठ जी ने 
भ्रव तो बह जी को थआड़े हाथों लिया । कहने लगे कि पागल तो नहीं हो गई थी ? त्‌ कंसी 
वैसी बातें कर रही थी ? बहूने कहा-पागल मैं हूं या तुम, यह तो घुनिके पास चलकर ही 
पत्रा चल सकता है। दोनोंके दोनों वहीं वनमें पहुंचे और सेठने कहा कि बहुने तुम्हारेसे जो 
यह पूछा कि इतने सवेरे क्यों श्राये, इसका क्या मतलब था ? सुनिने कहा-इसका मतलब 
था कि तुम छोटी ही अवस्थामें क्यों मुनि हो गये हो ? मैंने तत कहा, समयकी खबर न 
थी : भ्रर्थात्‌ जाने कब मर जायें । अच्छा तो बहुने अपनी आ्रायु पाँच सालकी क्यों बताई, 
सेठजीने पुनः मुनिसे पूछा । मुनिने कहा-यह बहुजीसे ही पुद्धो । बहुने कहा, मेरी उम्र पांच 
सालकी इसलिए है कि मेरी धर्ममें श्रद्धा पाँच वर्षसे ही हुई है । पतिकी पाँच माहसे हुई 
झोीर आपको श्रभ्ी तक धर्ममें श्रद्धा ही नहीं हुई है, भरत: आपको कहा गया कि आझ्ाप पैदा 
हो नहीं हुए । भ्रायु तभीसे गिनी जाती है जबसे धर्ममें श्रद्धा होती है । ससुरने कहा, अच्छा 
यह यताझो तुमने बासी कब खाया जो तुम मेरी बदनामी कराती हो कि अभी तो हम वारसी 
ही या रहे हैं। बहुने उत्तर दिया कि तुम अपने पहले पुण्यके उदयसे प्राप्त घनसे ही हमारा 
पट पाल रहें हो, श्रभी तो तुम नया धर्म कर ही नहीं रहे हो सो यह वासी ही तो हुआ । 
भया | जिन्दगी तभीसे मानो जबसे धर्म ध्वास होता है । निविकल्प स्थिति ही 
झात्याकी सच्ी दिन्दमी है। 

ेु १६, बास्तविक धमंपालन--धर्म मझाने स्दमावकी 
हफिर परतते हतिटतो शपर्स कहते है । में घी नहीं है, नई 


आय सात शात्या हैं । पएरस शंद निश्॑यनयसे स्वनादसे पाये 7ए विश्व 
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कुलता रूप परिणमनमें हो श्रानन्द है। सब स्थितियोंमें आनन्दके मार्गसे च्युत नहीं होना 
चाहिए। मैं सब भगड़ोंमें पड़ रहा हूं, परन्तु इनमें श्रानन्द- नहीं है, इतना भी, तो विव्वास 
रखो । चतन्यकी प्रतीतिसे तो तत्त्वकी प्रतीति हो सकती है । इसीके लिये यहाँ तक कि थोगी 
बनकर दहर छोड़कर अपनी श्ात्मामें ज्ञानी रमण करते रहते हैं । आत्मरुच हो तो तत्त्व 
की प्रतीति हो सकती है । साधुका चिन्ह पीछी कमण्डलु नहीं है। अश्रकेला साधु ही है । हाँ, 
वह पीछी कमण्डलु आ्रदिके बिना चल नहीं सकता है । भुनिकों चलना श्रादि भी व्यवहारके 
काम करने पड़ते हैं। तब पीछी कमण्डलु आदिकी श्रावश्यकता पड़ती है | साघुका लक्षण 
स्वरूप विचारना है । साधु तो अ्रपनी भीतरी हृष्टिसे होहा है | साधुका चिन्ह स्वभावहृप्टि 
की स्थिरता है। श्रावकका चिन्ह स्वभावहष्टिका कभी कभी होते रहना है । जब वह साधु 
बन जाता हैं तो उसके स्वभावमें प्रवृत्ति स्थिरता करनी पड़ती है । इस प्रकार स्वभाव-स्थि- 
रतामें मुनिको मुक्तिका निर्वाध मार्ग मिल जाता है। अ्रव तक यह वात झ्राई कि' श्रात्मा 
चैतन्य गुणमय है। जैसे-अस्निमें गर्मी है--ऐसा नहीं कहना चाहिये । गर्मीमय ही श्रग्नि 
है--ऐसा कहना चाहिये । इसी प्रकार आत्मामें चैतन्य है, ऐसा नहीं कहना चाहिये | इसमें- 
भेद जाहिर होता है, झ्रात्मा चेतन्‍्यमय है | इसके अ्रतिरिक्त यह भी बात आई थी कि आत्मा 
शब्द पर्याय नहीं, न वह स्वयं शब्द है, न वह द्रव्येन्द्रियके द्वारा शब्दकों जानता है श्रौर न 
भावेन्द्रियके द्वारा शब्दको जानता है। शब्दके ज्ञानमें तन्मय होकर भी आत्मा शब्दरहित 
है। आत्मा अ्शब्द, अरूप, अस्परशे, भ्रगंध और श्ररस है । 

१२०. आत्माकी अलिड्डग्रहणता--आ्रात्छा किसी चिन्हके द्वारा समभमें नहीं आता 
है और न इसका कोई संस्थान है, न आचार है, न प्रकार । आत्माका कोई श्राकार स्वयं 
नहीं होता है। निमित्तको पाकर आत्मा संस्थान स्वयं बन जाते हैं । जिस शरीरको यह 
प्राप्त करता है, उसके आकार रूप यह स्वयं बन जाता है। यह श्रात्माका भ्राकार नहीं है, 
ग्रात्माका आकार पुद्गलके निमित्तसे बना है। जैसे यह हाथ है | हाथके बीचमें जो, पोल 
है, वहाँ आत्मा नहीं है। नाककेबीचमें जो पोल है वहाँ आत्मा नहीं है। जिस-शझरीरसे 
जीव मुक्त होता है, उस प्रमाणसे कम या अ्रधिक घटने बढ़नेके कोई कारण न होनेसे यह 
आत्मा उसी प्रमाण मात्र है। 

१२१, टड्लोत्कीण स्वभावमय आत्माकी चर्बा--आत्माको कोई बनाता नहीं है। 
आत्माकी उन्‍नति भो होती है, परन्तु तब भी कोई नई चीज बनती नहीं है । श्रात्माका जो 
स्वभाव है, उस स्वभावका नाम आत्मा है, उसीका नाम परमात्मा है। जैसे--एक पत्थर 
है । उसमें कारीगरको बाहुबली स्वाभीकी मूति निकालनी है। कारीगर उस प्रत्थरके बीचमें 
उस मूर्तिको अभीसे देख रहा है, जो मूर्ति उसे-उसमेंसे निकालनी है, वह मूर्ति हमें श्राँखों 
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से नहीं देखनेमें आ रही; परण्तु वह मूर्ति उस पत्थरमें अभीसे विद्यमातः है| जिस, जगह 
वह मूर्ति. है, कारीगर.उस पत्थरमें; उसी मूतिको: देख रहा है । वह मूर्ति: जो इस पत्थरमें 
से. मिकलनी है; उसे :कारीगर: नहीं बनाता- है-। उस पत्थरमें-वह मूर्ति है जिसे कुछ - उपाय 
करके. वहू दुनियाको, दिखा देगा. ॥ परन्तु उस-.मूर्तिके विकासका उपाय, उस भूतिको ढकते 
वाले अगलःवगलके पत्थर दूर कर दिये जायें तभी वह सूर्ति-प्रगट हो- जायेगी ।. उस सूर्तिमें 
नई चीज तो कोई, डाली नहीं गई:। बस-उस मूर्तिको-टांकीसे त्िकांल .डाला और सबके 
सामने प्रस्तुतःकर दी:। इसी प्रकार वह परमात्माका स्वरूप-सबके अन्दर है, जिसका विकास 
होनेपरः श्रात्मा: परमात्मा-कहलाने लगता है 4 . राग्र-हैष, मोह, कषायके १रिणमन इस पर- 
मात्माके स्वभावकों आच्छादित किये: हुए हैं, श्रत: वह स्वभाव दिखता नहीं. .है.। ज्ञानी जीत 
उस निर्मल, रवभावको कषाय- रागादिके रहते हुए भी देख रहा है ।. ज्ञानी जीव राग. देषसे 
मलिन ओआात्मामें भी.उस विर्मल स्वर्भावके दर्शत कर रहा है | उस स्वभावके विकासका: 
उपाय : उंस .स्वभावको ढकने -वाले विषय कंषाय आदिको दूर, करना है। जैसे उस पृत्थरमें: 
से मृर्तिको प्रकट करनेके लिए हथोड़ी,. छेनी और कारीगर काम- कर रहे उस उंपायसे 
उस, मूत्तिको-ढांकने वाले पत्थरोंको. हुटाः देते हैं, परन्तु इस आत्म-स्वभावको- ढकने वाले विषय 
कषायादिव)े. ज्ञानके; द्वारा. यह आत्मा स्वयं प्रकट कर लेता है । आ्रात्मासे राग-हेषको हटाने 
के लिए. ज्ञानः ही कारीगर है, ज्ञानकी छेनीसे तथा ज्ञानके प्रहारसे उस चैतन्य स्वभावकों 
विकसित: कर लिया जाता, है । इस चुतन्य स्वभावको देखनेमें ज्ञानकी ही विशेषता है । 
५; १२२, चतस्यलक्ष णकी दृष्टिके बिना. आत्माकी अन्नुपलब्धि--यह ज्ञान साधक कर्ता 
और ज्ञानका, ही वहाँ प्रयोग: होता है । वह स्वभाव. ट्ज्ट्रोत्कीर्यकी तरह आत्मामें श्रब भी 
मौजूद है-।.जिसे सम्यस्टृष्टि देखता है, ऐसा चैतन्यमातन्र मैं हूं । आत्माका लक्षण चैतन्य है.। 
जिसकी हृष्टिसे चेतन्य लक्षण गया उसकी दृष्टिसे आत्मा भी ओभमकल हो जायेगा । एक 
क्रथानक है। एक बुढ़िया. थी । उसके रुलिया नामका.एक- लड़का-था । चुढ़ियाने एक दिन. 
रुलियाको बराजारसे साग भाज़ी. लानेके लिये भेजा । वेटा बोला, यदि माँ. मैं रुल गया तो. ? 
माँ ने उसके हाथमें एक: धागा वाँध-दिया- और कहा, जिसके हाथमें घागा बंधा होगा, उसे 
ही तू रुलिया समझा.। रुलिया साग-लेने बाजारमें चला गया। भीड़में उसका धागा. टूट 
गया ।. बह रोने लगा कि माँ मैं रुल गया, रोता: रोता घर पहुंचा । मां ने बहुत समभाया 
कि तू रुलिया ही तो- है ।. उसने कहा, रुलियाके हाथमें तो डोरा बंधा है, माँ समक्क गई। 
माँ ने कहा, वेटा- तू सो जा, रुलिया मिल जायेगा । बेटा जब सो गया, माँ ने उसके हाथमें 
डोर वाँध दिया. ।. रुलिया जब उठा, बड़ा प्रसस्न हुआ और माँसे कहने लगा, माँ, रुलिया 
मिलन गया । जिनकी दृष्टिमें वह उत्तत्य स्वरूप नहीं है, उनकी हृष्टिमें आत्मा रुल गया हे 
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जिनकी दृष्टिमें चेतन्य स्वभावका ध्यान नहीं है, उनकी दृष्टिमें आ्रात्मा भी नहीं हैं। श्रतः 
ग्रात्मा चैतन्य स्वभावके द्वारा पहिचाना जाता है। एकान्तमें बेठकर मैं चतन्य मात्र हुं, 
चैतन्यका क्या लक्षण है, यह भी रुचिमें आते रहना चाहिये । हम अनेक पदार्थोकी जानते 
हैं। जानकर मैं चंतन्यमात्र हूं, प्रतिभासमात्र हूं, अ्रमृ्त हूं, सबसे परे, सबसे ओभल हूँ। 
इस आत्माको कोई नहीं जानता है। “शुद्धचिदस्मि”--मैं शुद्ध चेतन्य हूं। इस भावनाको 
बार बार ले श्राओश्रो तो उसे अनुभव होगा निराकुल स्थितिका और उस स्थितिमें ग्रनुभव 
करेगा कि मैं चैतन्य मात्र हूं | यह श्रद्धा बढ़ाओ कि मैं न त्यागी हूं, न ग्ृहस्थ हूं, न मुनि 
हूं भौर न ही पुरुष हूं। किसी भी परिस्थितिमें श्रात्मत्वका विश्वास न करो त्तो धर्म हो 
जायेगा । धर्म पाफेंसे बचनेका मार्ग है। जिस काल चतन्य स्वभावकी दृष्टि बन जायेगी, 
तभी धर्म होता है | जब चेतन्य स्वभावकी दृष्टि नहीं है तो उपवास, पूजादिसे पुण्य बंध 
तो हो जायेगा, परन्तु बंधतनसे नहीं छूट सकते । उस चेतन्य स्वभावके जाननेमें एक बड़ा 
उपयोग कर लो । एकके ञ्रागे जितने बिन्दु रखोगे, उसकी उतनी ही कीमत बढ़ेगी। अ्रतः 
पहले एकको जानलो, फिर पूजा, धर्म, ब्रत उपचासादि क्रियाएं करो तो वे कल्यारामें साधक 
होंगी । इस चैतन्य स्वभावकों अ्रति परिश्रमपूवेक जानो। श्री अमृतचन्द जी सूरि कहते हैं 
कि एक उस चैतन्य शक्तिके सिवाय, बाकी जो कुछ है, क्रोध मान माया लोभादि वे सब 
बाह्य हैं, पौदृगलिक हैं । बाह्य समागमको छोड़कर चेतना शक्तिमें श्रवगाहन तो करो । 
१२३. कल्याणलाभमें जीवनकी सफलता--जीवनका इतना लम्बा समय है। पर 
वास्तवमें देखा जाये तो समय कुछ भी नहीं है | वैसे समय है श्रनादि श्रनन्त । उस श्रपरि- 
मित कालके सामने ४०-५० साल क्‍या कीमत रखते हैं .? ४०-५० वर्षके जीवनका कुछ भी 
मूल्य नहीं है, फिर भी इस थोड़ेसे जीवनमें श्रनेक वर्ष विकल्पोंमें बिताये, यदि एक घपण्टा, 
ग्राधा घण्टा, १५ मिनट, १ सेकन्‍्ड भी विकल्प जालोंको छोड़कर इस निज स्वभावमें 
लगाये तो इस जीवका बड़ा कल्यारा होगा । हमें उस झात्मसाधनाको पॉनेके लिये पूजा व्रत 
आदिमें काफी समय लगाना पड़ता है, तब ही उस सैकण्डको पाते हैं। धन्य है वह समय 
जिस क्षण प्रात्मामें सत्य विश्वाम होता हैं। उस अनुभवके बाद जीवको यह श्रनुभव होता 
है कि मेरा एक भी मिनट निविकतप चैतन्य स्वभावके श्रनुभव बिना न गुजरे । यह जो 
शरीर पाया है, बड़ा घिनावना है। अनेक मलोंका पिण्ड यह शरीर है। मोहके उदयमें 
इतना गन्‍्दा भी यह शरीर पापके उदयसे जीवको सुहाता है। यदि यह शरीर न होता, 
देवों भ्रादिका दिव्य शरीर होता तब भी रमनेके लायक यह शरीर नहीं है। यह अ्रशुचि 
शरीर मोहके उदयसे सुहावना लगता है। स्वरूप समभमें आये श्रौर इस शरीरसे मोह टले 
तो यह ज्ञान इस जीवको पापसे बचा देता है | विद्या पढ़ना भो पापोंसे बचा देता है । दान, 
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पूजा, भक्ति, शील झ्ादिको करनेसे जीव पापसे बच जाता है । परच्तु संसारसंततिके छेंदके 
लिए ज्ञानकों अपनाता होगा । कहा भी हैः:--धन, कत, कंचन, राजसुख सब ही.सुलभ कर 
जात । दुल॑भ है संसारमें एक यथार्थ ज्ञान ॥ धनी लोग सव कुछ न्यौछावर करके भी विवेक. 
के बिना ज्ञानकों नहीं प्रा सकते हैं | .चाहे कोई गरीब हो, चाहे श्रमीर हो, जिसके पास 
ज्ञान है, उसीके पास वेभव है । जेसा काम करोगे, वैसी ही गति मिलेगी । अतः अनेक यत्त 
करके अपने आत्मांको जानों |, बस निविकल्प; होकर बैठ जाओ, तभी उस चेतल्यमात्र 
आत्माको जान सकते हो । न्श 


१२४, अहितकर विष॑योंसें _.हटकर हितकर .स्वश्नावकी उपासनाका कतेच्य--ऐसे 
परमात्मस्वरूपको जिसका क्रि. उतन्य स्वरूपकी मुख्यतासे वर्णन किया गया है, है भव्य 
जीवो ! ऐसे परमात्मस्वरूप आत्माको अपने श्रात्मामें धारण करो। चैत्तन्य स्वभावकी. हृष्टि 
अपनेमें निरन्तर बनाये रहो, जब तक समस्त प्रकारके दुःखोंसे दूर न हो जाओ्नो। पूजा 
करते समय भी कहते हैं कि हे .जिनेन्द्र ! तुम्हारे चरण मेरे हृदयमें, रहें, तुम्हारे चरणोंमें 
मेरा हृदय रहे । मैं तुम्हारी तब तक भक्ति. करू जब तक मोक्षकी प्राप्ति न हो जायें । 
यहाँ ज्ञान और भक्तिका मेल, अश्रथवा विवेक दिखाया ग़या है । उसने..हत भक्तिमें कह दिया 
कि भेरे चरण तुम्हारे हृदयमें रहें, जब तक निर्वाण प्राप्ति न हो । इसी प्रकार.ज्ञानी कहता 
है कि कारणसमयसारकी दृष्टि तब तक निरन्तर बनो रहे, जब तक आात्मानुभव न हो। 
सिवाय इस आत्माके मेरे :कोई दररण नहीं है। ग्रह महाचु धोखा है कि कोई किसीको 
प्यारा लगता है। ऐसा जो मोह उठता है,._.यह महान्र धोखा है'_। आत्माक्रा शरणके बल 
एक शभात्मा ही है।. मैं श्रीमाव्‌, हैं, मैं.धत्ती हूँ, मैं, विद्वाच हूँ, मैं ग्रमुकका पिता हैँ, मैं प्रमुक 
का बच्चु हूं, ऐसा आत्मा शरण नहीं है,...रच्तु . किसी भी. पर्यायहूप नहीं रहने वाला और 
समस्त पर्यायोंमें क्रमश: रहने वाला शक्तिमान्न मैं .शरणरा हूँ .। पर्यायबुद्धिसे समझा गया मैं 
आत्मा शरण, नहीं हूं । शरशा, है, परम शुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिसे पहिचाना गया आत्मा । 
जिस चतन्य शक्तिमें ही सर्वेस्व सार निहित है ऐसा मैं आत्मा शरण हूं ।..यही चैतन्यशक्ति 
जीव है, इसके भ्रतिरिक्त सब पौद्गलिक हैं । -चतत्यशक्तिरूपसे प्रतीत हुआ मैं जीव हूँ 
इंसके अतिरिक्त जीव .चहीं है। निमित्त दृष्टिसे रांगादि पौदूगलिक हैं। उपादान हृ्टिसे 
रागादि वैभाविक हैं । रागादि मैं नहीं हूँ, मैं चेतन्यमात्र आत्मा हुँ। .जो तरंगें होती हैं, वे 
मिट जाती हैं, मैं मिट्रनेवाला तहीं हूं, अत: मैं कोई तरंग भी नहीं हूं-। पर्याय होती हैं 


और मिट जाती. हैं, अतः मैं पर्याय .या परिणमन. भी. नहीं हूं.।. चैतन्य शक्तिके अ्रतिरिक्त 
जो भी भाव हैं, सबं पौदगलिक है । 


फ्रे समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 
जीवस्स णत्थि वण्णो शावि गंधो णवि .रसो णावि य फासो । 
... रांवि हूब  ण सरीर॑ णवि संठाणं ण संहणरणं |॥|५०॥ 
१२५४. जीवके वर्णादिके अमाचके प्रसंगमें वणके अभावका पिवरण--जीवके न तो: 
वर्ण है, न गन्ध है, ने रस है, न स्पर्श है, न रूप है, न शरीर है, न संस्थान है और न 
संहंनन है । जीवके वर्ण नहीं है। रूप कहो, वर्ण, रंग, चाक्षुप कहो, एक ही बात है। ये 
दिखाई पड़ने वाले काले पीले नीले लाल सफेद रंग--ये सब रूपकी पर्याय कहलातें हैं। 
मंगर थे रूप गुणा नहीं है | रूप गुणा वह है, जिसे हम इन डाब्दोंमें कह सकेते हैं कि जो 
एक वही अनेक पर्यायों रूप परिणमता है वह गुण है| जैसे आमने हरा रंग छोड़कर पीला 
पाया जो रूप याने अभी हरा था, वह अभ्रब पीला हो गया । जिस एक तत्त्वके लिये 'जो 
वही” शब्द लगा है, उसे रूप गुर कहते हैं। जैसे किसी मनुष्यके बारेंमें कहा जाये, जो 
मनुष्य भ्रभी बालक था, वह भ्रब जंवान हो गया है। मनुष्य सामान्य घटता बढ़ता नहीं 
है, परन्तु उसकी अवस्थाओ्रोंमें घटाबढ़ी होती है । मनुष्यका परिवर्तन माने मनुष्यका अभाव ' 
सो तो हुआ नहीं । मतृष्य सामान्य बदलतां नहीं है, किन्तु वह सब अ्रवस्थाशओ्रोंमें रहता.है | 
मंनुंष्ये किसी ऐक अंवस्थारूप नहीं रहता है | जैसे श्राम जब छोटा होता है तो काला होता 
है । जरां बड़ा होने पंर श्रामका रंग नीला पड़ जाता है। और बड़ा होनेपर आमका रंग 
हरा हो जाता है। थोड़ा पकनेपर पीला और पूर्ण पंकनेपर आराम लाल हो जाता है। श्रामके 
संडने पर आम सफेद भी हो जाता है। इस प्रकार आममें सभी रंग होते हैं। आममें ये 
रंग इस ढंगसे-होते हैं, जिस क्रेमसे आचार्योने इत पर्यायोंका वर्णान किया है। आममें रूप 
गुर वहीका वही है, परन्तु उसकी पंर्यायें ऐसी होती जा रही हैं । ह 
१२६, पंर्यायथव्यामोहकी विचिंत्रता-- जो कुछे दीखता है, वह सब पर्याय है। इनके 
आधारभूत शरक्तिका नेम रूँप गुर है। श्ात्मामें न रूप भुण है, न॑ रूप गुंणकी पर्याय ही 
है। “क्योंकि ये रूपांदि गुर पुंदगल द्रव्यके पंरिणमन हैं। पुदगलद्वव्यकें परिणमन होनेंके 
कारंश अनुभूतिसे भिंन्‍त हैं | मैं आत्मा' निजकी अनुभृति रूप हुं । इसलिये जीवंमें रूप. नहीं 
है। जीवका वर्ण कुछ नहीं है । मेरेमें जब रूप॑-गुण नहीं है, तो दुनियां मुझे जानती भी 
में एक व्यक्ति पर्कड़ों नहीं जा सकता । ऐसा मैं एक. चैतन्य मात्र आत्मो हूं। जैतन्य ही 
संवोच्च संम्पंत्ति है [रुपया पैसा इनंकी क्या,कीमत है.? रुपयां पैसाके उपंयोगमें झ्ाकर जीवे 
को कुछ मिलेंना .नहीं है।.... 
._ मैं'किंसी भी दिन दुनियांकी तंरफेंसे मर जाऊं सब झगड़ा मिटे जायें मैं मर नहीं 
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हो जाऊं तो फिर संसारके ऋगड़ोंसे छुटकारा मिल जाये | निर्विकंल्प स्थिति सर्वोत्किष्ट 
स्थिति है। मेरे वर्णा नहीं है। यह वर पुद्गलका गुण और पुदु्गंलकी पर्याय है। यह वर्ण 
जिस द्रव्यमें है. उससे बाहर नहीं. जा सकता है.।. यह वर्ण शरीरसे झात्मामें तहीं पहुंच 
संकेता है। मैं वर्ण नहीं.हूं। इतना मोह शरीरसे जीवको है. जिसका कोई ठिकाना ही 
नहीं। मोहिंयोंका कैसा चित्त है. कि ऐसे अशुचि शरीरपर प्राउडर, लिपस्टिक आादि 
लगाकर कया करना चाहती हैं। यदि यह स्वाँग अपने ही पृतिको. दिखाना है तो पत्ति तो 
दो ही घण्टे. त्ररपर रहता है। यंदि ग्रह सुन्दरता दूसरोंको दिखानेके लिये है तो फिर 
तुम्हारे हृंदंयमें कितनी शुद्धता रही, यह तो आपही स्वयं जांनती होंगी । यह काम पाउडर 
लगाना, लिपस्टिक लगाना किसी को नहीं करना चाहिए । .यदि पुरुष यह शज्भार पसन्द 
करता है, वह विंषयलोलुपी है। इस शरीरको संयममें लगाना चोहिंये | शरीर्में उप्योग 
लगाना मोहकी' बंड़ी तीब्ताका द्योत्तक है ।, यह वर्ण है. तो शरीरका है, आत्माका नहीं .। 
शरीर मैं नहीं हूं। वर्णो मेरे नहीं पाया जांता । हि 

ह १२७, आंत्मोकी रहितताका विकारं--लोग कहा करते हैं, दूर बैठों, आपमें बड़ी 
दुर्गंध आंती है। भरे, आात्मामें गन्ध है कहाँ, जो आपको दुर्गन्ध् झंनें लगी | गन्ध आती है 
. तो शरीरसे ञ्राती है। गन्ध दो प्रंकारंकी होती है सुगंन्ध, दुर्गन्ध, ये दोनों गन्ध गुराकी 

पर्याय हैं। गन्ध गुण वह है, जो दुर्गेन्ध .और सुगन्धमें रहे । जैसे कहा करतें हैं कि यह 
फूल अ्रभी अच्छी गन्ध दे रहा था, श्रब॑ इससे खंराब गन्ध आने लगी । जो अच्छा बुरा 
लगता वह गन्ध गुण नहीं है, पर्याय है। मेरेमें गन्ध नहीं है । मन्ध शरीरकी वस्तु है, वह 
आत्मामें नहीं भ्रा संकती है। बल्कि एक पंरंमाणुकां गन्ध गुण दूसरे पस्माणुमें तहीं जाता 
है, फिर विजातीय श्रात्मामें क॑से पहुंच सकती है ? सैण्ट तेलमें डाल .दिय़ा, परन्तु सैन्टकी 
खुशबू तेलमें नहीं पहुंचती है, सैन्टकी खुशबू सैन्टमें रहती है । सैन्टके जी .स्कंन्ध हैं. वे. तेल 
में नहीं पहुंचते हैं। तेल 'अ्रपनी गन्धसें गन्ध वाला है, सैन्टंकी गन्ध वाला नहीं बन सकता 
है । सेच्टकी खुशबूसे तेलकी खुशबू तिरोहित हो गई यहं भी हो सकता भर सैन्टकों निमित्त 
' पाकर तेल-ने अपनी गंघका परिवतैन कर लिया हो यह भी हो सकता | जैंसे--जलमें लाल 
रंग डालनेसे जल 'लाल नहीं हुआ ।आापकी पानी लॉल द्रीखतां है।. क्या लाल रंगके निमित्त 
से पानीने अ्रप॑ता रंगे बदल दिया ? यह प्रायः नहीं होता, पानी स्वच्छ ही है ।-. इसी प्रकार 
पुत्रकी ऐसी कौनंसी चीज आत्मामें झई, जिससे आप इतने आ्ाकृष्ट हो जांतें हैं कि मेरा जो 
कुछ है सो पुत्र ही है। इंस चैतन्य पंरिणमंनमें परका उपयोग मत,करोी। वह. घंड़ी धन्य 
है, जंब कि यह श्रात्मा भ्रत्यन्त  निंविकल्प रहता हैं। उसी क्षणकी प्रतीक्षा करो कि जिस 
समय सब विकल्प छूट करं आझात्मो आत्माकों ही ध्यांन करे। यह ध्यान ज्ञानमार्गको 
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दिखाता है | ज्ञानकी स्थिरता इस अनुभव उत्पन्न कर देती है. वह चैतन्य मात्र भेरेमें 
रहो । मेरेमें गन्ध नहीं है, ग्रन्ध पुद्गल द्रव्यका परिणमन है। वह अनुभूतिसे भिन्‍न है, में 
अनुनूतिमात्र हूं । 

१२८, आत्माकी रसरहितताका विचार--रस पाँच प्रकारका है खट्टा, मीठा, कडुओआ 
चर्परा, कषायला । मैं आत्मा अमूर्ते हुं। मैं इन पर्यायों रूप नहीं हूं, और इन पर्यायोंके 
स्रोत रूप रस गुणा मैं नहीं हूं । पर्याय प्रवाह कहलाती हैं। मैं उस पर्यायरूप नहीं हूं । शुद्ध 
चैतन्य ज्ञानकी भीतरकी गोष्ठीमें बंठा हुआ ज्ञानी जब ज्ञानमात्र स्वभावमें तन्‍्मय होता है, 
उसे दुनिया नहीं जानती है, मगर वह परमानदमय है | जिससे तीज राग हो, उस चीजका 
त्याग कर देना सबसे बड़ा बलिदान है। बलिदानके बिना कुछ नहीं होता है | आत्माकी 
स्वतंत्रताके लिये जो कुछ हमें रुचता, उसका त्याग करना चाहिये । आपसे मुझे कुछ मिलना 
है नहीं, मुभसे आपको कुछ मिलना है नहीं, क्योंकि एक द्रव्यके प्रदेश दूसरे द्रव्यमें नहीं जाते 
हैं । श्रापको कुछ 'कुठ्म्बसे भी नहीं मिलता है, फिर तुम क्‍यों मोह करते हो ? जिसके घरमें 
निधि गढ़ी हो, जब तक उसे पता नहीं है तब तक वह गरीब है । इसी प्रकार स्वभाव यही 
है, स्वभाव मिटानेसे नहीं मिटता है, परन्तु जिन्हें स्वभावकी खबर नहीं है, स्वभाव उनसे 
श्रत्यन्त दूर है.। है अ्रहन्त ! आपके दर्शन मुभमें ही मिलेंगे । हे सिद्धदेव ! तुम्हारे दर्शन 
भी मुभमें ही मिलेंगे । मेरेसे बाहर तुम्हारे ब्शेन नही मिल सकते हैं। जब मेरा भगवान 
और अरहंत सिद्ध भगवात एक आसनपर विराजे, लो दर्शन हो गये | मैं चैतन्य हूं । ऐसा 
यह चैतन्य मात्र झआ्ात्मा मैं आत्मा हूँ। मेरेमें कोई रस नहीं है, मैं रससे रहित हूं। रस 
पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं। रस शनुभूतिसे भिन्‍न हैं, मैं अनुभूति मात्र हुं। अ्रतः मैं रस 
से भिन्‍न हूं । 

१२९, जीवके रूप, रंस, गन्ध, स्पर्शका अभ्राव-जीवके स्पर भी नहीं है; स्पर्शो. जीव 
की कोई चीज नहीं है । स्पर्शको आठ पर्याय हैं-ठण्डा, गर्म, रूखा, चिकना, कड़ा, नर्म ओर 
हल्का, भारी । यहाँ पर प्र॒श्त हो सकता है कि पदार्थेमें एक गुणकी एक पर्याय रहती है, 
फिर स्कन्धमें स्पर्श गरुणकी चार पर्यायें (ठण्डा या गम, रूखा या चिकना, कड़ा या नरम , 
और हल्का या भारी) कैसे आ गई- ? उत्तर:--नर्म-कठोर और हल्का-भारी ये खास पर्यायें 
नहीं हैं, किन्तु यह हमारी कल्पना है। अथवा ये स्कन्धरमें होते हैं। यदि पुद्गलकी पर्याय हैं 
तो अरुमें भी होना चाहिए । परन्तु परमाणुमें दो पर्याय होती हैं-ठण्डा या गम झौर रूखा 
यीं. चिकना । वास्तविक बात यह है कि परमाखुमें स्पश एक नहीं है और भेद करो तो 
उसका कोई नाम्न नहीं है | उसे स्पर्श इसलिए कहते हैं कि वह भी स्पर्शन इन्द्रियसे जाना 
जाता है, यह भी स्पशेन इन्द्रियसे जाना जाता है । पुदुगलमें ऐसे ये दो गुण है जिनमें एकका 
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तो स्निग्ध या रूक्ष परिशमनमेंसे एक समय एक होता और दूसरे गुणका शीत उष्णमें से 
शीत या उष्ण, इनमेंसे एक समयमे कोई एक परिणमन होता | परन्तु उत्त दोनों गुणोंके 
उक्त विकास जाने जाते हैं. स्पशन इन्द्रियके निमित्तसे, इससे स्पशकी वे पर्याय कही गई 
है। जैसे आत्मापें दो-गुणा हैं--(१) ज्ञात, (२) दर्शन, किन्तु दोनों चेतनेका ही काम 
करते है, चेतनाके विकास हैं इससे एक चेतनामें दोनों गर्भित हैं। इसी तरह स्पर्श गुणमें 
वे दोनों शक्ति गर्भित हैं। आत्मामें कोई प्रकारका स्पर्श नहीं है । यों आत्मामें वश, रस 
स्पर्श, . गन्ध नहीं हैं। अर्थात्‌ आत्मामें मूतिवपना ही नहीं है । आत्माका सबको ज्ञान है। 
जिसमें दुख होता है, कल्पना होती है, वही आत्मा है। आत्मा श्त्यन्त समीप है, फिर भी 
नहीं जाना जाता है, इसमें मोह ही कारण है। मोहियोंकी तो यह हालत है कि “विद्यते 
बालक: कक्षे नगरे भवति घोषणा ।॥! 
"6 ३०. निर्ममतका एक दृष्टान्त--जिन जीवोंने ऐसा विश्वास कर लिया कि यह 
दैतन्य सद्भूत वस्तु मैं हूं, यह मैं सब पदार्थोसि जुदा हूं । वे जीव निर्मोह हो जाते हैं, जिन्हें 
स्वतंत्र सत्ताका बोध हो जाता है, जो जीव सम्याज्ञानी हैं, स्वतंत्र सत्ताका जिन्हें विश्वास 
है उनके मसमें तो विषादका रंच भी नहीं झा पाता ॥ एक -कथानक है-एक निर्मोह नामका 
ना|मका राजा था | उसका पन्न जंगलमें चला जा रहा था । प्यास लगी, पानी पीनेके लिये 
कुटीमें गया । कुटीके अन्दर बैठे हुए साधु पूछते हैं:--तुम कौन हो, किसके पुत्र हो ? राज- 
पुत्रने कहा:--मैं. राजकुमार हूं, और मेरे पिताका नाम- राजा निर्मोह है! साधुने 'निर्मोहि 
सुनकर कहा, क्या तुम्हारे पिता त्िर्मोह हैं। राजपुत्रने 'हाँ' कहा । साधु बोला, अच्छा 
मैं परीक्षा लेकर देखता: हूं “कि तेरा राजा कैसा निर्मोह है ? जो निर्मोह है, वह राज्य ही 
व्या कर सकता है ? मैं जब तक नर लौट कृपा करके इसी कुदीमें विराजमान रहिये । राज- 
ग्रृहपर साधु गया। सबसे पहले उसे द्वारपर दासी सिली और कहने लगा:--तू सूतन चेरी 
स्वासिकी बात सुनाऊं तोय, कुवरः विनाश्यों सिंहने - आसन पड़यो है मोहि । है चेरी ! सुन 
राजाके कुबरको शेरने मार दिया है, वह खनसे लथ-पथ जंगलमें पड़ा है। यह सुनकर 
निर्मोह-चेरी कहती है किः--त मैं चेरी स्वामकी न कोई मेरा स्वाम, प्रारब्धका सेल यह 
सुनो ऋषि अभिराम ॥ मैं किसीकी चेरी घहीं (र मेरा कोई स्वामि भी नहीं है। यह 
सब भाग्यवश् होता है ।.चेरीका उत्तर सुनकर साधु बड़ा प्रभावित हुश्रा | अ्रब साधु पुत्रवश्ञ 
के पास जाकर कहता है कि:--तू सुन चातुर सुन्दरी अवला यौवनवान । देवीवाहन दल 
मत्यो तुम्हरो श्री भगवान ॥ हे सुल्दरी ! देवीवाहन (देर) ने तुम्हारे पतिको खा लिया-। 
तब बहू जवाब देती है --तपिया पूरव जन्सकी क्या जानत हैं लोग । मिले कर्मवश आन हम 
भ्रब विधि कीत वियोग ॥| कि क्या जाने हमने पू्वमें क्या किया ? हम सब कर्मके उदयसे 
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ग्राकर मिल गये थे । श्रव कर्मके उदयसे वियोग हो गया है । यह युनवार साधु शौर अधिक 
आाश्चर्यमें एड़ गया । जिज्ञासापूर्वक श्रौर राजमातासे कहता है किः--रानी तुमको विपत्ति 
ग्रति सुत खायो मृगराज । हमने भोजन न कियो तिसी मृतकके काज ॥ कि तेरे लड़केको 
सिहने खा लिया है और मैं बिना भोजन किये चला ग्राया हूं, क्योंकि तुम्हें बह समाचार 
सुवाना था। अब राजमाता कहती है कि--एक वृक्ष दाली घनी पंछी बंठे श्राय । यह पाटी 
पीरी भई चहु दिश उड़ उड़ जाय ॥ जैसे एक वृक्ष है, उसकी गाखाश्रोंपर दर दूरसे पक्षी 
आकर बंठतें हैं। पौ फटनेपर सब अपने वाण्छित स्थानको उड़ जाते हैं। इसी प्रकार एक 
कुटुम्बमें सव आकर मिल जाते है. आयु पूर्ण होनेपर सब अपने करमंदियके अनुसार गतिक 
प्राप्त कर लेते हैं । यह उत्तर सुनकर साधुमें भी कुछ निर्माहताका संचार हुथा । जिज्ञासा 
पूवेक वह आगे बढ़ता है भौर राजाके पास जाकर कहता है:--राजा मुखते राम कहु पल 
पल जात घड़ी । सुत खायो मृगराजने मेरे पास खड़ी ॥ है राजन्‌ ! श्रव अपने मुंहसे राम 
कंहो । तेरे पुत्नकी सिंहने खा लिया है । राजा बड़े निर्ममत्वपूर्वक उत्तर देता है । 'तपिया 
तप क्‍यों छांड़ियों इहाँ पलण नहिं सोग | बासा जगत सरायका सभी मुसाफिर लोग ॥ 
है तपस्विन्‌ ! त भ्रपनी तपस्याकों छोड़ेकर यहाँ भागता फिरा, यहाँ तो रंच भी शोक नहीं 
है ! इस प्रकार परीक्षा लेनेके लिये श्राया हुआ कुटियाका साधु स्वग्र॑ राजाके रंगमें रंग कर 
चला गया | 

१३१. निर्म मत ज्ञानसे हवितोपलव्धि-भैया ! यह सर्व समागम ऐसा ही है। यहाँ न 
तो यह समागम साथ रहना है भ्रौर न यह इच्छुक ऐसा रहेगा । एक सेठने एक बड़ा मकान 
बनवाया । जब उद्घाटनके समय मकान देखने के लिये लोग झआाये तो उनसे उसने कहा यदि 
इस भकानमें कोई कमी हो तो कहो । सभीने बड़ी प्रशंसा की । किन्तु एक व्यक्ति बोला-- 
एक तो इसमें यह गलती है कि यह मकान सदा नहीं रहेगा । दूसरे इस मकानकोा बनवाने 
वाला भी सदा नहीं रहेगा । इसमें इञ्जीनियर क्या सुधारे ? यह तो जगतका परिणामन हैं, 
इन गलतियोंकी कोई सुधार नहीं सकता है । जैन सिद्धान्तका इस तरहका भेद विज्ञान और 
पदार्थका स्वरूप जो युक्तिसे भी ठीक उतरे, कहीं नहीं है। भगवाचने ऐसा कहा है, श्रतः 
प्ॉंत लो ऐसा नहीं है। यदि किंसी देशमें कोई पक्ष न हो और उस जगह पदार्थके उस 
स्वरूपका वर्णन किया जाये तो जो यह चाहते हैं, /'ग्रन्थमें लिखा है ञ्रत: हम नहीं मानते, 
आ्रॉंचांयेनि ऐसा कहा है भरत: हम नहीं मानते”---ऐसे दिमाग वाले व्यक्ति भी द्रव्य-स्वरूप 
को संमेमंकर भाननेके लिए 'तैयार हो जायेंगे। थह द्रव्यस्वरूप ऐसा है, युक्तिसे सिद्ध कर 
लो, तुम्हारे दिंभागमें उतरे तो आानो । श्रीमत्कुन्दकुन्दाचायने यही तो बात 'प्रस्थके प्रारम्भमें 
केही है | आत्मा वस्तु क्या है ? तुम्हें इस चीजको 'थुक्ति व वैभवके साथ बताऊंगा, परच्तु 
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हमारी जोरावरीसे मत मानना |: प्रत्येक वस्तु अपने ही परिणमनसे प्रिणमती है। यदि 
. हम कहें कि ऐसे लोग ऐसे बन, जायें; इसीमें मेरा भला. है यह तो मिथ्यात्व है। दुसरे सच- 
मुच्में करता है और--जीवोंपर दया, तो वह ज़ीव कहेगा, समकायेगा श्लौर कोई विषादे 
नहीं करेगा। तुम्हारी समझमें आये मार्नता, न समझमें आये न मानना । जो मैं कह रहा 
हूं, सो ठीक है यह भी मैं तहीं कहता । मगर जो बात ठीक है,.ग्रदि वह बात तुम्हारे चित्त 
में बैठ जाये तो अ्रच्छा है.।. यदि मैं तुम्हें समझानेमें चूक जाऊं तो भागे समभुन्ेकी कोशिश 
क्रना.। उच्चित शब्दरचना न बन पाई हो तो इसमें सिद्धास्तका दोष नहीं है । जिस ज्ञानसे 
. निर्मोहिता बनती -है, इसीमें सारा सुख है.। अतः प्रयत्त करके यही कोशिश करना क्ि मोह 
ही.आजाये, बहुत बड़ी बात है । ... * 

१३२, आकृतिक चर्याविभाग--देखो भैया ! पुरुषार्थ चार होते हैं- धर्म, अर्थ 

'कास और मोक्ष 4 इनमें से भैया ! आज़कल - साक्षात्‌ मोक्ष तो. है वहीं, इसलिये मोक्षके 
एबजमें. एक नई बात बता. दें, वह अनेकोंको बड़ी प्रिय. लगेगी | वह है नींद । सो देखो ये 
चार काम हैं शौर २४ घन्टेके भाग चार करो तो ६-६ घन्टे हुए । अरब धर्म-श्रथे-काम श्रौर 
 तींद-इन ज्वार पुरुषार्थंके लिये बराबरका समय दो । छहःछह घण्टा:तक प्रत्येक कार्य करो । 
पहले छह घण्टा धर्म, दूसरे छह घण्ठा अ्रथं, .तीसरे छह -घण्टा घरके देशके, .सम्बन्धियोंके 
काम तथा चोथे छह प्रण्ठाः.(रात्रिके १० बजे से ४ बज़े तक) नींद-। यह तुम्हारी द्विनचर्या 
उत्तम *रहेगी.। . यह जिंदगी रहेगी नहीं. .मिट जायेगी । ग्रह शरीर किरायेका टटटू है, इसे 

संय्मसें लगाओ्ो । हा 

१३३. आत्माका अरूपित्व--हूप. माने-भौतिकता था सूतिकता है, यहाँ रूपका श्रर्थ 

रंग: नहीं है। आत्मासें मूतिकपना नहीं है। क्‍योंकि जो-मूतिक होता है, वह पुद्गल है | 

. पृदूगलसे श्ात्मा-भिन्‍्लत है.। आत्मामें रूप नहीं है । शरीर भी आत्माके नहीं है । शीरयते इति 
शरीरम--जो बरबाद हो- जाये-उसे शरीर कहते.हैं । उद् में शरीर मानते शरारती है। जब 
भीतरसे राग मोह उठता.है,-तो. लगता है शरीर बहुत श्रच्छा है।. सारे. शरीरमें .मुख सबसे 
श्रच्छा लगता है, परन्तु शरीरके मुखभागसे जिंतता मैल बहता, -उत्तत़ा. कहींसे नहीं बहता.। 
उस मेलको निकालनेके : लिये दरवाजे भी ने हैं. -झ्ास्य माने ,जिससे.लार वहे । लपन- 
जो-लप ३ करे; यह .पूराका पूरा. शरीर अशुच्ि-है-।- बढ़ियासे बढ़िया भोजन करनेके -एक 
घब्टे-बाद ही मलवायु -निकलते- लगता -है । शरीरका चाहे-जितना पोषण -करो वह दारारत 
ही करता है । एक दित-वह शाते ही.वाला है कि जिस दिन शरीर छोड़कर चले जाना है । 
यह शरीर यहीं पड़ा रहा जायेगा, और आत्मा निकलकर चला जायेगा। जैसे औरोंके 
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शरीर जले, वेसे ही यह भी जलाया जायेगा । विना जानेमें ही इतनी श्रायु तो बीत गई; 
शेष दिन भी हाथ पर हाथ धरे हुए छोड़कर निकल जाते हैं । है श्रात्मन्‌ ! अ्रपना भी कुछ है 
देखना है या परके विकल्पमें यों ही समय गंवाना है | देख एक परका श्रणु भी काममें नहीं 
श्राता है । 

; २१३४ दोलतकी फजूल मुहँब्यत-- कहते हैं कि दौलतके दो लात होती हैं । जिस 
समय वह ग्राती है, पंहली लात वह छातीमें मारती है, जिसके कारणा दौलत वालेको श्रद्ं 
कार हो जाता है, छाती तन जाती है | दूसरी लात जब वह जाती है तव कमरमें जमाकर 
जाती है। जिसके कारण दूसरोंके सामने नम जाना पड़ता है। इस दौलतकी मुहब्बतकां . 
फल कटु होता है। एक सेठजी थे। उन्हें धनसे मुहब्बत थी, लड़कोंपर वे तनिंक भी 
विश्वास नहीं करते थे । उन्हें चाबी भी न देते थे, लड़के बहुत समभझाते, पर वह न मानता। 
जंब यमंराज छातीपर चढ़ ञ्रा बठा, तब सेठको सुर झाई और लड़कोंको वुलीकर कहता 
है--बच्चों, लो चाबी । लड़के कहते हैं-पिताजी, चाबी श्रव हमें नहीं चाहिए, साथ लेते 
जाइये । ढुनियामें कुछ भो करलों मरनेके समय किसीकी नहीं चलती है । मरनेके बाद कोई 
बात कृाममें नहीं झ्राती है। 

१३५, जीवसे देहका पाथक्य--जीवका शरीर नहीं हैः:-यहं शरीर, जिसके कारण 
दुनियाँ भरसे मोह करना पड़ता है यह शरीर मेरा नहीं है। इस-शरीरसे आत्मा इंतना 
अलंग है जैसे दूधसे पानी । दूध दृधमें है, पांती पानीमें है| गर्म करने रख दो, दूध अलंग 
रह जायेगा । पानी जल जायेगा । शरीरमें आ्रात्माका वास है, परन्तु शरीर शरीरमें है और - 
आत्मा आत्मामें है। झ्रायुक्षय होनेपर आत्मा शरीरका साथ छोड़कर निकल जाता है 4 इसी 
शरीरके मोहके कारण धनसे मोह होता है और भअंन्य जीवोंसे मोह होता है। मोहंसे ही अन्याय- 
न्‍्यायका ख्याल नहीं रखा जाता है। कब तक चलेगी यहं मायांचोरिता, पोल तो एक दिन 
खुले ही जानी है। एक ग्वालिन थी। वह पाँच सेरं दूध घरसे लेंकर चलती झौर रास्तेमें 
नदीका उसमें पाँच सेर पानी मिलाकर बाजारमें दृध-बन्धनीपर दूध बेच आरती । मंहीनेके 
अंन्तमें उसे दूधके पैसे मिले । ' पेसे गठरीमें बाँचकर चली । रास्तेमें वंहीः-नदी पड़ी; इंच्छा 
हुंई नहा लिया जाये | गठरी किनारेपर रखी, कपड़े उतारे और नहाने लगी-॥ उस. गठंरीकी . 
एक बन्दर लेकर्र पेड़परं चढ़ गंया । उसके ऊर्पर उसने बहुत पत्थर फेंके, किन्तु बन्दरने' गठरी ' 
न छोड़ी । कुछ देर बांद॑ बन्दरने- 'पोटली>खोली और 'डालपर .रख ली:। उसमेंसे एंक' रुपया 
लेता नदीमें फेंक देता ओर दूंसरा-सड़ंकपर । इस' प्रकार बन्दर “खेल करने लगा । ग्वालित 
यह देखकर 'कहती है कि हाय पानीका रुपया प्राचीमें गया और :द्धका रुपया सड़कपर ” पढ़ा 
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१३६, सृष्टिके जिपयमें भिन्न अभिमत--थे बाह्य पदांथे हैं इनकी रखवाली करने 
वाला कौन है ? जगतमें कोई सहाय्य नहीं है, अपनी दृष्टि ही सहाय्यं है। कुछ तो जगत्‌के 
फंदमें फंसकर मालूम भी पड़ गया, बुछ और मालूम पड़ जायगा । वस्तु स्वरूपका ज्ञान ही 
मेरे लिये सहाय्य है। यह शरीर जीवका कुछ नहीं है। शरीर कंसे बना, किसने बनाया ? 
इस सम्बन्धमें निमित्तनैमित्तिक भावका प्राकृतिक नियम है । लोग कहते हैं कि यह चीज 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुई परल्तु क्या प्रकृति किसीको दीखती है ? सांख्योंमें तो प्रकृति शब्द ही 
निश्चित है। और वे प्रकृति शब्दका कुछ अर्थ भी , अ्रनिश्चितरूपमें मानते हैं। पुरुष 
(आत्मा) में होने वाले मोहको बताया कि यह प्रकृतिसे होता है, प्रकृतिसि एक महाच्‌ उत्पन्न 
होता है, सीधे शब्दोंमें वह 'ज्ञान” है । ज्ञानकों भी वे पुरुषसे उत्पन्न नहीं मानते । पुरुषको 
चैतन्यस्वरूप जरूर मानते हैं । जो मूल आचार्य हुए, उन्होंने कोई भी धमम बेईमानीसे नहीं 
चलाया है। जाननेके लिये अनेक दृष्टियाँ लगानी पड़ती हैं। बस यह सब दृष्टि लगानेमें 
भूल है। इसी कारण सिद्धान्तमें भी भूल हो गई हैं। आत्मामें प्रकृतिसि सम उत्पन्न हुई 
ओर समभसे अहंकार उत्पत्त हुआ और अहंकारसे पाँच इन्द्रियाँ-द्रव्येन्द्रियाँ और करमेंन्द्रियाँ, 
शरीरके अवयव उत्पन्न हुए । इन्द्रियोंसे पाँच भूत उत्पन्त हुए । वे मानते हैं कि गंध पृथ्वी 
की चीज है। अग्नि नेत्रकी चीज है । शब्दका सम्बन्ध श्राकोशसे है। जलका सम्बंध रसना 
से और स्पर्शका सम्बन्ध वायुसे है। वे कहते हैं, यह सब प्रकृतिकी ही देन है। स्वभावसे 
जो चीज उत्पन्न होती है, वह दुनियांको नहीं दीखती है । यु 

१३७, प्रकृतिस्वरूप--४से एक दपैण हैं। उसके सामने कोई रंग बिरंगी चीज रख 
दी । रंग बिरंगी चीजसे उसकी कोई चीज नहीं निकल रही है-। रंगबिरंगे कागजकी चीज 
है। श्रब दर्पणको देखो, दर्षणमें रंगबिरंगे कागजमें कागजका परिणमन दीख रहा है । दर्पण 
में जो फोटो उत्पन्त हुआ, वह प्रकृतिसे उत्पन्त हुआ । वह प्रकृति क्या कागजकी प्रकृतिसे 
उत्पन्न हुई ? नहीं, क्‍या वह दोनोंको प्रकृतिसे उत्पन्न हुई ? नहीं । यदि वह कागज और दर्पणः 
की प्रकृतिसे उत्पन्न हुआ होता तो दोनोंमें एक ही बात होनी चाहिए थी । इसी तरह न केवल 
दर्पणके स्वभावसे वह उत्पन्‍्त हआ । वास्तवमें निमित्तनैमित्तिक सम्वन्धका नाम प्रकृति है । 
ऐसी योग्यता वाला दरपरा हो और रंगबिरंगे कागजकी अभिमुखताका निमित्त मिले, .दरपेण 
इस रूप परिणम जाता है--इसका कारण निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। दर्षणका ही ऐसा 
स्वभाव है कि दर्पण ऐसे पदार्थको अभिमुख पाये, इस रूप परिणम जाता है, इसका नाम प्रकृति 
है। निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धपूर्वक जो कार्य होता है, उसे समझ लेना । अ्रग्मिको निमित्त 
पाकर हाथ जल जाता है। क्‍यों जल जाता है, इसमें कोई क्यों चलती नहीं है। यदि कोई 
ते समझे, हाथपर झाग रख; दो, अपने आप रूमक जायेगा कि क्‍यों जल जाता है ? सूर्यका 
निमित्त पाकर ये पदार्थ प्रकाश परिण॒त हो जाते हैं, ऐसा ही निमित्तवैमित्तिक सम्पस्ध है । 


8० सम्रयसार अवच्चत तृतीय ;पुस्तक 


शास्त्रोंके शब्दोंका निमित्त.प्राकर:आत्मासें परिशमन हो -जाता-है | नियम, अकृतिकी बात 
ओर त्िमिन्त-नेमित्तिक सम्बन्ध एक ही वात है। यह:चौकी, इसके सामने प्रकाहपरिणत 
क्ाएठ: है ।.अत्त:. यह क़ाठको:निमित्त पाकर प्रकाशरूप परिणत हो; रही है ।; दर्पशुको निमित्त 
प्राक़र ;इस .कमरेके पदार्थ प्रकाशपरिणत :हो जाते हैं । 'जो-ये:किररों! दिख रही: हैं> ये शी 
स्कत्ध हैं। सूर्यको-निमित्त पाक़र जो. प्रकाश.परिगात हो रहे हैं, 'जगतमें ज़ो-भी :निर्माण 
हो रहा है,,वह सब निमित्त-नेमित्तिक सम्बंधसे हो-रहा है ।:इसीका-नाम- प्रकृति -है । 

। १३3८, शरीरप्रसंग--जीवके कोई कारण पाकर-कपाय भाव उत्पन्त हुए, .छस 
उदित ,क्षायको निमित्त पाकर .कर्मवन्ध॒न हो जाता है । -शऔर -उस कर्मवन्धनका नाम: है, 
कार्माण शरीर,। उसी.कार्माण शरीरके साथ-तैजस शरीर भी:है । इस तैज़स कार्माण 
शरीरमें रहते वाला आत्मा ,जिन परमाणुझ्रोंकी ग्रहरा करता है,-नाम:कम्मके उद्बयकों :निमित्त 
प्राकर यह ढाँचा,वन .जाता है। यह शरीर -निमित्तनमित्तिक़ सम्बत्थ॒से :उत्पन्त हुआ । यहाँ 
प्रकृति. माने कर्म और तिमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध । इस. प्रकृतिसे .हमारा शरीर उत्पन्त हुआ; 
यह शरीर औद्ारिक र्गराओंका बना हुआ है। अंचेन्द्रियोंमें नारकी और द्वेवक़ा-श्रीर 
वैक्रियक-वर्गणाओंसे बना है । मेरे शरीरके निर्माणसें माँ-दवापकी कोई :करतत्त नहीं: है, 
फिर अपनेसें यह भ्रम वयों लगाये हो क्रि मेरे उत्पन्न करने वाले . मेरे. माता-पिता-हैं । 
तुम्हारे शरीरके बननेमें निमित्त रज़ोवीय है तथापि सारी :विधिक्रा तो श्रध्यूयत करलो | ' 
प्रथम तो भैया, शरीर न मिले तो. भ्रच्छा है । शरीरका. वन्धन-टूट जाये, यही सबसे बड़ा 
काम है | मगर मोहमें इस काम्रके लिये उत्साह: ही नहीं -जगता है। ऐसा प्रयत्न करो कि 
इस शरीरका ब्न्धन्र.छूट जाये । यह शरीर जीवका कुछ नहीं है.। यह संस्थान तो ज़ीवका 
कुछ हो ही नहीं सकता. है रे 
/ १३६, जीवमें वंर्णादिका अभ्ाव-- यह जीव अतन्यंशक्तिसे व्याप्त है, सर्वस्वसार 
जिसका इतना ही है | जेसे व्यवंहारीजन राजाको ४ राज्योंमें फैला हुआ निरखंते हैं, इसी 
प्रकार अज्ञांनीजन जीवको रामट्वेषादिक विचार 'विकलप॑ वितर्क श्रनेकोंमें व्याप्त हुआ देखंतें . 
हैं, किन्तु ज्ञाती पुरुष इन संबसे हटकर केवल चंतन्यद्क्तिमात्र ज़ीवको निरखता है |. जीव 
का सर्वस्व सांर चैतन्यशक्तिमें ही समा गया है। इससे बाहर जीवका द्रव्य, क्षेत्र, काल 
भांव नहीं है | तब फिर ज़ितने भी. अध्यवसान, विकार, अनुभाग उदय झादिक कहे जाते. 
हैं उन्हें जीव माना जा रहा था ॥ व्रे सब पोदगलिक हैं, इसी कारण यह तिर्सोय, समभिये 
कि; जीवके करों तहीं है। वर है तो यह शरीरके- - शरीर पौदगलिक है।. पुद्गज़ञमें-वर्णो.. 
होता, जीवमें वश नहीं होता | लोग. वर्णपर इस रूपपर- अति मोहित; होते हैं, किन्तु रूप 
चीजु क्या है. | सिवाय एक रूपको, देख लेने भूरका कोई भाव है.। - वह न छुनेमें:झआता, ने; 
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संघनेमें श्राता,“नः रसनेमें आता. “ भन्‍्य : किसी उपयोगमें आ्राता-ही नहीं है । अनेक भोज्य 
पदार्थ “खाये; चलो उससे भूख -प्यासकी बाधा मिटी, मगर्र किसी/झूपके निरखनेका जो एक 
व्यसन-हैउससे आत्माको कौनसी (शॉन्ति:होतीःहै ? फिर रूंप-है कया? कैसा ही रूप हों 
कुछ ःभी-वर्ण ही, वह एकः वर्ण मात्र: है | उसमें सार तंत््व-कुछ नहीं-है, फिर शरीरके रूप 
के-सम्बन्धेकी' वात सुनो: वह तोःस्पष्ट असार है:। क्‍या: है ? हाड़ मांस. चाम झादिक एक 
पौदगलिक पिण्ड पड़ा:है. एंसमें एक * पौदंगलिक पिण्ड पड़ा-है।। उसका रूप है किसी भी 
प्रकार: रहे । उसमें: सार क्या:है:? :तो शरीरको निरखकर लोगोंको सर्वप्रथम वर्ण दिखता 
हैःऔर उस -वर्शाको-देखकर-फ़िर आसंक्ति मोह व्यवहार आदिक बनाते हैं। वे संब व्यर्थ 
की चीजें हैं,-भर जीव इसमें व्याप नहीं रंहा। जीव तो अपनी चंतन्यशक्तिमें व्याप रहा 
है इसको :इस ढंगसे भी :निरख “सकते-हैं कि-जैसे- एक ही ' जंगहमें धर्म॑द्रव्य, अधर्मद्रव्य, 
झंकाशद्रव्य रहते हैं, पर-यह तो बतलावो कि धर्मद्रव्य, -अधंर्मस और: आकाशमें व्याप रहा. 
क्या ? ध्यह्‌ न्‍्तो भटा समझ जायेंगे कि धर्मद्रव्य अंधर्ममें नहीं व्याप रहा, मगर अआ्राकाशमें तो 
व्याप 'रहा-? नहीं- जैसे धर्मद्रव्यः अंधर्म में नहीं व्यापःसकता इसी प्रकार धर्मेद्रव्य ग्राकाशमें: 
भी. नहीं व्याप सकता-। अच्छा । "तो'जीव तो, आकाशमें व्ययप रहा होगा ? नहीं | जीव 
ग्राकाशमें नहीं व्यापता । :त्तो जीव :रागादिक भावोंसे तो व्याप रहा 'होगा ? नेहीं॥ जीव 
रागादिक भावोंसे भी नहीं व्यापं रहा.॥ जीव तो अपने एक ज़ीवत्व स्वरूँपसे व्यापःरहा-+॥ 
तो जिसका- सर्वस्वसार .चैत॑न्यशक्ति है. ऐसा. यह॑ जीव उतना ही- है; यहाँ तक जिंन 
. ज्ञान:हों गया वे संसारसे पार/हो गए । समर लींजिये । कुछ कांल रहेंगे निर्वारण॒श्रवेश्य 
पायेंगे | जिनको इतनी हंष्टि.मिली कि मैं तो उतंता मात हूं जिसके सर्वस्वसार चैतन्य 
शक्तिमें ही व्याप रहा, इससे बाहर नहीं । ऐसे इस जीवमें-वर्णकी कथा करना यह विचित्र 
बात है वहाँ बर्णाका क्या प्रसंग ? इसी प्रकार जीवमें गंध कहाँ ? गंधर्में जीव नेहीं व्योप- 
रहा ।. जीव तो जीवसे भिन्न है; 'रागादिक उन-तकमें भी नहीं व्याप रहा; भ्रन्यकी तो बात. 
क्या कही जाय ? तो जीवमें त वर है, ने गंध है, त रस है, न स्पर्श । ये सब पुद्गलंमें. रहते 
हैं, पुदगलके गुर हैं, पुदुगल गुणकी पर्यायें हैं। इसी प्रकार जीवके मूर्तपना भी नहीं है । 
चारोंका मेलमिलापसे समझा जा सकने. वाला मूर्तेपना भी जीवके नहीं है । जीव एक भाव- 
मात्र तत्त्व है, श्रन्यथा उसमें जानने देखतेकी क्रिया ही नहीं भहीं हो सकती । भावमात्र ततक्ष्व 
ही. कोई जातन देखनका कार्य कर.सकता है.। भू्ते पदार्थमें तो जाननः देखनका काये हो ही 
नहीं सकता 

१४०, आत्महितयें देहहृष्टिकी सहंती अटक---ओवके, शरीर नहीं । झंरीरकी : अ्रटक 
इतती बड़ी भारी झठक है, डंसे घरमें किवाड़ लगे हों तो वह बड़ी अटक है । घरमें कैसे 


हर सभगगार प्रतनतन लाये इसलेड 
धप्टि £ वा हनी 
शक आत्मा मानसा 


ता 
झादगारागर रोर४ 


प्‌ कप ब्दा- 


घुता जाय ? इसी प्रकार शरीर जीव है, यह्ट में हे, "शस प्रयास्यी जो 
बड़ी भारी प्रटक है कि जीव अपने परमें प्र्न | 


इस प्रकारवी अ्रटक है ऊंसे भरके द्वार्में बिखाह लगे हों । इसे 
प्रात्मचुद्धिके कियाद लगे हैं, विकत्पके विःवाट सगे है, अ्त्र बसे #म आत्यग्रट्म प्रवेश करें ? 
दारीर मैं हूं-- यह श्रटक सब अ्टकोंमें प्रधान प्रटक है । घरी रवा अनुराग रगना सोह रखना 


कक 


ट्का 
यह महापाप है। यद्यपि जीवन रसनेके लिए थोड़ी शारीरिक सेवा हरनी होती है. लेकिन 
यह तो सबका अपना-अ्रपना भाव बता सकता है कि घर्मसाधनके लिए हम जीना चाहते 
या जीनेके लिए हम इस घरीरकों शिलाते पिलासे है, यह सं का असने भाजेंगसि से 
सकता है, भौर यह बात वही समझा; सकता है जिसे यह मालूम है कि धर्ममाथन कहते *ि 
हैं ? बंसा है आात्माका घ॒र्म ? अतन्यस्वरंप, निरस्वभावमात्र । उस सिव्स्वनावमात्र अस्त 
स्तत्त्वमें उपयोग बसानेकों धर्म कहते है | धर्म यही करना हैं, इसके लिए हम इस परयग्रिम 
जी रहे हैं, ऐसे जीमेके लिए हम घरीरकी साधना बनाते हैं. ऐसा जी भाव करे उसे तो 
कहेंगे कि हाँ वह सत्पथपर है, पर श्रन्यमें यह भाव ही नहीं है, खाना पीना, मस्त रहना, 
घधरीरको तो पलंगपर ही डाले रहना, इससे काम न लेना । कहीं यह धरीर छुल न जाय, 
इस द्ारीरकी अनेक लोग सेवायें करें, ऐसा भाव रखने बाले तो पापी हैं । उनमें घर्मका 
ग्रंश नहीं है; क्योंकि शरीरकी श्रटक झात्मदेवके दर्णनमें इतनी कठिन बाधक है कि जैसे धर 
में प्रवेश करनेको रोकनेमें किवाड़ बाब्क हैं । मजबूत कियाड़ लगे हों तो भीतर ही नहीं जा 
सकते । इस तरह द्ारी रमें श्रटतक् बन गयी हो, शरीर ही सब कुछ है, वह झात्माराममें प्रवेश 
नहीं कर सकता । यदि कोई घनिक है तो उसे यह समभाना चाहिये कि झकिब््चन वननेपर, 
ग्रपनेकी ज्ञानमात्र माननेपर अपना पूरा पड़ेगा । तब फिर उस घरमें मोह क्यों करना ? 
शरीरमें भी मोह न करना । यदि कोई गरीब हो तो उसे तो यह समभाता चाहिये कि हमें 
तो एक सहज मौका सा भी मिल गया । एक बड़ा भार जो हमें हटाना पड़ता धन होनेपर, 
उस घनसे उपयोग हटाकर अपनेको अ्रकिब्चन माननेकी जो एक कसरत करनी पड़ती, में 
उस एक कसरतसे बच गया । एक सुगम वातावरण मिला हुम्ना है | श्रव थोड़ा शरीरको 
अटक और छोड़ दें । देखिय्रे--श्रापका श्रभी सब कुछ भला हो जायगा | श्ररे जो शरीर 
जल जाने वाला है, श्मशानमें लोग जला डालेंगे अथवा कहीं फेक देंगे, पक्षी चोंट जायेंगे 
उस दारीरका इतना तेज श्रनुराग कि जिसमें अ्रपने ब्रतका भी ध्यान न रहे । किसी भी 
प्रकार हो शरीर मौजमें रहे ऐप्ती बुद्धि रखनेसे संसार बढ़ेगा | अगर संसार संकठोंसे बचना 
है तो इतना तो किया ही जाना चाहिये । यह शरीर मैं नहीं हूं । - 
१४१, निरपेक्षतामें स्वावलम्बनका प्रकाश-यह रुस्थान मैं नहीं हूं । जो शरीरका झ्राकार 
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बने, उस श्राकारको निरखकर हम- समभते हैं कि बड़े बलिष्ट हैं, हम बड़े बलबान हैं, साहसी 
हैं, हम बहुत नामी है| अरे यह संश्थान क्‍या तेरा है ? यह तो पौदगलिक संस्थान है। 
तुम तो एक अमृत ज्ञानमात्र भाव हो । अपने उस ज्ञानसात्रकों सम्हाल। जीवके संघनन 
भी नहीं, संघनन हड्डीकी मजबूतीको कहते हैं । अस्थिरचताका नाम संघनन है | क्या मैं यह 
हड्डियाँ हुं? अरे इस हाड़ पिजरमें जो ममत्व रखे हुये हैं वे वया इस जीवतत्त्वको पा 
लेंगे ? डैसे एक भिखारी पुरुष जिसके पास धन नहीं है और वह भिखारी माने कि मैं तो 
धनकी ममतासे जुदा हूं तो उसका यह मानना बेकार है, क्योंकि धन उसको मिल जाय आ्रोर 
फिर उसे न अपनाये, उसे न रखे तो वहाँ परीक्षा हो सकेगी कि यह सचमुचमें अकिझ्चन 
था | यों ही गरीबीकी धालतमें नौकर-चाकर नहीं मिलते हैं शरीर सेवाके लिए और वह 
गरीब माने कि मैं स्वाधीन हूं तो उसका कहना यह भूठा हुआ । अरे उसे यदि कोई नौकर 
चाकर मिल भी जाय और वहाँ भी उससे सेवा न चाहे, और जाने कि. मैं तो वही हूं जो 
पष्लि था, सेवासे ममत्व न रखे तो समक्िये कि वह स्वावलम्बी है। जब सब कुछ छोड़कर 
अ्रपनेको अ्किड्चन अनुभव करते हैं तो शरीरकी इतनो ममता रखना कि यह शरीर भी 
हमारे ढोये नहीं चल सकता जिसके ढोनेके लिये भी नौकर चाहिये, तब समभिये कि ऐसे 
श्रासक्त जीवनमें धर्मकी दृष्टि नहीं बन सकती । यह बात एक गात्माके भलेके नातेसे कही 
जा रही है। अ्रनावश्यक परतंन्नता ये भावको ,बिगाड़ देने वाली च्रीज है। श्रावश्यक सहयोग 
वह तो एक पररपरका आदान प्रदान है, पर शरीरकी इतती आसक्ति कि जो कुछ है देवता 
मेरा सो दरीर है। भले ही हम प्रश्चुपृजा कर लें, किन्तु चित्तमें यह बात बसी कि शरीर 
ही मेरा देवता, न श्ररहंत, न सिद्ध, ऐसी तीज्र आसक्तिमें विशुद्ध ज्ञानका श्रनुभवन भा सके 
ऐसी पात्रता आ सकती है क्या ? इस जीवाजीवाधिकारमें जीवके उस स्वरूपका वर्णोत्र किया 
जा रहा है कि जिसकी निगाह होनेपर यह- कृतार्थ हो जाय, उस चेतन्यशक्तिका दशेन हो जो 
लोकमें अ्रब तक नहीं किया । बाह्य बातें तो अनेक बार मिली हैं । मैं श्रनादि अनन्त अहेतुक 

असाधारण चेतन्यस्वभाव वाला एक अंतस्तत्त्व हुं । इस मुझ अंतस्तत्वका चितृणतक्तिसे ही 

सम्बंध है, तन्यमपना है। उस चेतन्यशक्तिके सिवाय अन्य किन्दीं भावोंमें नहीं व्याप रहा । 

आकाश आदिकयपें क्‍या व्यापेगा ? 

१४२, बोलना ओर देखना राग बढ़ानेके खास कारण -- सबसे अ्रधिक विपत्ति इन्हीं 
दो खास कारणोंसे मिलती है। हे आत्मन्‌ ! तू हैरान मत हो कि तुझे मालूम नहीं कि आँख 
ओर सु हपर नियन्नणके लिये दो ढक्कन लगे हैं । तुम इन दो ढक्कनोंसे आँख और ये हुको 
वन्‍द कर डालो तो इन सब विपत्तियोंसे छूट जाश्नोगे। बोलना और देखना जब मदद 
करते हैं तो और इच्द्रियोंके काररप भी अधिक नुक्सान पहुंचता है | कान, नाकमें और सारे 
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शरीरमें ढवकन नहीं हैं। भाग्यतो श्र और मे हपर दवकने भी मिल गये है। लगाग्रों था 


न लगाओ तुम्हारी इच्छा है। यह जरीर मेरा कुछ नहीं लगता है | 
जीवस्स गशत्थि रागो णत्रि दोसो शोव विज्जदे मोहों । 
णो पच्चया ण कम्मं गोतम्मं चावि से शास्थि ॥५१॥ 

१४३, जीवके रागका अ्रभाव-जीवके राग नहीं है, देप नहीं है और मोह भी नहीं 
है तथा जीबके न तो श्रास्नव (भावडमं) है, न कर्म है श्रौर न नोकर्म (घरीर) है। जीव 
के राग नहीं है श्रथवा राग जीवका कुछ नहीं है । राग कया चीज है ? राग प्रह्वतिके 
उदयको मिभित्त पाकर जीव चारित्र शवितसे होने वाले परिणमनको राय कहते हैं। 
राग आत्माका परिशमन है, वह कमदियकी निमिन्त पाकर हुआ, श्रतः वह ने त्तो जीवका 
ही कहा जा सकता है, न कर्मका ही । जो जिसका स्व होता है, वह उसके पास तीन काल ' 
रहता है | राग जीवका कुछ नहीं है | कर्मके उदयकों नि्ित्तमात्र पाकर हुआ राग किसका 
हो जाये ? जैसे दर्पण है, दर्षणके सामने रंगविरंगी चीज रख दी, दर्पण रंग बिर्ंगा हो 
गया | श्रव हम रंगविरंगापन किसका बताने ? यदि हम दर्षणशाका कह देते हैं तो रंग 
विरंगापन दर्षणका सदा होना चाहिये श्रोर कागजमें वह फिर नहीं रहना चाहिये ।! यदि 
रंगविरंगी चीजका रंग विरंगापन बता देवें तो वह उसके प्रदेशसे वाहर नहीं जा सकता 
है | वास्तवमें रंगविरंगी चीजकों निम्ित्त पाकर दर्पण रंगब्रिरंगे रूप परिणम रहा है। 
यहाँपर जीवका स्वरूप बताया जा रहा है। जब जीवके स्वरूपकों निरखते हैँ तो राग 
जीवका नहीं है। सम्यग्हष्टि जी३ हरेक चीजको अनेक हृष्टियोंसे जब जान लेता है तो उनके 
उपयोगमें शुद्ध स्वहपके श्रतिरिवत कुछ ठहर नहीं पाता है। राग श्रात्मामें नहीं है, स्वभाव 
से देख रहे हैं। राग जड़ पदार्थोमें भी नहीं है श्रतः राग ठहरेगा कहाँ ? सम्यग्हष्टिं जीव 
पर्यायके अशुद्ध भावोंकों झ्राश्रय नहीं देता है । ये रागादिक भाव एक क्षणकों श्राते हैं और 
दूसरे क्षणकों चले जाते हैं। यह आत्मा एक क्षणकी अआ्ाने वाले 'राग आदिमें राग करके 
क्या नफा पायेगा, केवल आकुलता ही पायेगा । इसी प्रकार सम्यग्हृष्टिकों रागमें राग नहीं 
होता- है। श्राये हुए रागपर उसे खेद रहता है, उसे भ्रपनाता नहीं है और न श्राशा करता है 
कि यह राग बना रहे । वह रागको वियोग बुद्धिसे टालना चाहता है । जीवके राग कुछ 'नहीं' 
है | राग आत्माका परिणमन है तथापि स्वभाव हृष्टिकी प्रधानतासे आत्माके पोरिणामिक 
भावको देखने वाला जीव चंतन्यश्वक्तिके श्रतिरिक्त जितने भाव हैं, उतने भात्रोंकी सम्गेरदृष्टि 
नहीं मानता है | जीवके राग नहीं है । जीव तो चेतन्यस्वरूप है । 

१४४. दृष्टान्तपूर्वक' रागभावकी उपेच्यताका वर्णन - जैसे कोई सेठ हो, आरामसे ' 
पलंने पुसने वाला हो । उसे कद हो जाये. और “उसे चक्की पीसना पड़े तो वह चबकी तो _ 
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पीसेगा, परन्तु उसके पीसनेमें वह आनन्द नहीं मानता 'हैः। उसकेा चबकी-पी सनेमें रागे नहीं 
है।। यही हालत सम्यस्हष्टिकी है ॥ उसे भोगना पड़ता है, परच्तु उसकी भोगेनेमें इच्छा नहीं: : 
होती है । जिसका भाव वैराग्यका हो गया है, उसका -मन तो रागके करनेमें लगता ही नहीं , 
है । सम्यस्दृष्टिके राग तो होता है, मगर रागमें राग नहीं होता है । जेसे कोई रईस आदमी 
है | उसे हो जाये बुखार वह _प्रग वाले पंलंगपर पड़ा हो, वहाँ चारों ओरसे सजा हुझा 
कमर हो, चारों ओरसे पंखे चल रहे हों; .ह्वार्पर चपरासी खड़ा हो, डाक्टर वंच्य - बुखार 
देख- रहे हों; भर्थाव्‌ सव/प्रकारका-भ्राराम हो; परन्तु क्या वह रईस ऐसे आरामको-चाहेगा ? 
उसे औषंधि दी जा रही हो; उसे पी भी रहा हो, परच्तु उसमें उसे राग नहीं है,. उसकी: 
यह इच्छा नहीं है. कि मैं औषधि ऐसे ही सदा पीऊं। पी रहा है. श्रतः-शपधिसे राम है, .. 
पर॑न्‍्तुं श्रौषधिके रागसे राग नहों है। वह नंहीं चाहता कि मुंभे' ऐसी श्रोषधि जिन्दगीमर 
मिले।॥ औषधि पीकर किसीके मनमें यह भाव नहीं श्राता कि हमें यह श्रोषधि जिन्दगीभर : 
मिलेती रहे, चाहे वह मीठी ही क्यों न हो ? इसी प्रकार सम्यग्दृष्टिको. कर्मोदयके कारसा,- 
नाता बिडम्बनाएं होती हैं, उसे राग भी होता है, मगर वह उसे चाहता. नहीं है:। सम्यग्दृष्टि 
जीव चीजकी-चांह लेता है, 'म्गर वह चाहंकी चाहकों नहीं चाहता है, क्योंकि वह जानता 
है.कि यह आत्मकां वेभाविके पंरिशभन है क्षरिषक है, उसे आखबके :प्रति- ऐसा विश्वास है,. 
मगर वह अंध्िवमात्रकीं नहीं चाहता है । कोई आदमी किसी दूसरे आ्रादमीकी हिंसा कर ही. 
नहीं सकंतां। हिंसा करेगों तों अपनी करेगा और. दया भी करेंगा तो श्रपती- ही करेगा.। वह - 
हिंसा क्यों हुई, दूस रेके संम्बन्धमें जो विचार हुए; इसका नाश: हो. जाये श्रोंदि, उन विकल्वों 
से.हिंसा हुई औरं हिसां भी हुई विकल्प करने वालेकी | जब हिंसाका विकल्प होता है, जीव, 
को मारनेका' विकल्प होता है । जीव चाहे मरेगा बादमें, पहले हिसा विकल्प' करनेसे हो ही... 
गई) ह 
९४५६ पुणयोदय थ पापोदयसे समताका निण॑य-सप्यग्हष्टि जीवके.निर्णायमें पापको उद्देय:. 
और पुण्यंको उदंय बरावेर है। पृण्यके उदयमें भी निविकर्प शान्ति नहीं और पाौपके उंदयमें ' 
भी उसे शात्ति नहीं है, ऐसी उसकी प्रतीति है, जो पुण्य और पॉपको बराबर देख रहा है, - 
क्या वह उनके काररंभूत उँपयोगकी बराबर नहीं मानेगा ? मानेगा । और, शुभोपयोग और 
श्रशुभोप॑यीगंसे -वेने हैं पृण्य और पाप. पुण्य और पापके उदयसे:सुंख:और-दु:ख होता है 
सो वहसुख ढुं:खेंकी भी बराबर मानता है| -संम्यग्हष्टिने कुछ ऐसी चीजकाः अंनुभव्‌ कर“ 
लिया है कि. उसकी हृष्टिमें: पृष्य- भी कष्टकर है और पाप भी उसे कष््टप्रदे प्रतीत होता. है । 
- एकेर्द्रिय जीवोंमें गुलाबके पुण्यका उदय श्रन्य अनेक फूलोंसे अधिक -हैः। गुलाबकें फूलके पृण्य - : 
का : क्या: फल जुआआा->फुलका: तोड़ा जाता । पुंषप्यका उदय है न्ा,. चंम्पाके /? सो उनके पण्यका 
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उदय होनेके कारण वे तोड़ लिये जाते हैं । खराब फूलोंको कौन तोड़ता है ? उनका श्रायु- 
च्छेद तो लोगोंके निमित्तसे नहीं होता है | सदा पुण्य और पापके उदयमें कप्ट मिलता है. 
एकको मानसिक कष्ट और दूसरेको शारीरिक कष्ट होता है। यह उपाधि भी मानसिक 
दुःख, आधि-मानसिक दुःख उप-समीप, जो मानसिक दुःखके पास ले जाये, उसे उपाधि 
कहते हैं। धनादि सब उपाधि हैं। एक क्षण भी जीवनका ऐसा गुजरे कि.समस्त विकल्प 
छूटकर शुद्धोपयोग रहे । आ्त्माका ध्यान हर ववत बना रहनेके तीन वक्‍त सामायिक करता , 
बताया गया है । देखो ना छ: घण्टे अ्रन्यत्र गये, फिर सामायिक, शामकी सामायिकसे सुबहकी 
सामायिकमें १२ घण्टेका अन्तर रहता है सो वहाँ भी करीब जगनेके तो छह घण्टे गये। 
दिनकी सामायिकोंका अन्तर छह-छह घण्टेका है। साधुकी नींद एक श्रन्तमु हृतंसे श्रधिक 
नहीं होती है । यदि उनकी नींद श्रन्तमु हुतंकालसे ऋधिक हो जाये तो सातवें गुणस्थानसे 
गिर जाता है। छट्॑ गुणस्थानका अन्तमु हतंकाल भी ४८५ मिनटका नहीं होता है, बहुत 
हल्का मध्यम अन्तमु हत होता है | तो साधु तो अ्रधरात्रिमें भी सामायिकमें बैठ जाते हैं। ' 

१४६, जीवकी अन्यमें राग करनेकी अ्रशवयता--जीवके राग नहीं है। जैसे आप 
कहते हैं कि हमारा बच्चेमें राग है । तुम्हारा राग और बच्चेमें पहुंच जाये, ऐसा हो नहीं 
सकता | तुम्हारा राग तुम्हारेमें ही रहता है, किन्तु आप बच्चेकी विषय बनाकर अपने राग 
भावका आविर्भाव कर रहे हैं। हमारा कोई भी परिणमन किसी अन्यमें नहीं पहुंचता है । 
यह॒सब एकाँगी नाटक हो रहा है, दो मिलकर कोई कुछ नहीं कर रहे हैं, केवल एक ही 
करने वाला है, वही उसे देखनेवाला है या भोगनेवाला है। भला करते हो तो अपना, बुरा 
करते हो सो अपना । भिखारीको देखकर कया श्राप उसके लिये भीख देते हैं। आपने 
भिखारीके रोनेको देखकर अपने आपमसें एक नया दुःख उत्पन्त:कर लिया, उस दु.खसे आप 
बैन हो जाते हैं । अपने दुःखको मेटनेके लिये आप भिखारीको भोख देते हैं। आप बच्चेको ,, 
दुःखी देकर अपने रागको पूर्ण करते हैं। आप बच्चेको नहीं- पोंषते हैं, -आरप अपने रागको 
पोषते हैं । जो करता है, वह श्रपती बात करता है, दूसरेकी कोई कुछ नहीं करता है।इस 
संसारमें कोई किसीकी नहों सुनता है, सब ऋपनी-अपनी सुननेमें लगे हैं। कोई - किसीका 
हितैषी नहीं है । हरेक प्रकारसे आप अपने ज्ञानको वृद्धि करके अपनेको जान लो । 

१४७, रागकी भिन्‍नता व असारता -- जीवके राग नहीं, है, यह बात बताई जा रही 
है | रागमें ये कषाय भरा जाती हैं:--माया, लोभ, हास्य, रति, स्त्रीवेद, पुरुषवबेद और नपृँ- 
सकवेैद--ये प्रकृतियाँ रागमें भा जाती हैं । राग नामकी कोई प्रकृति अ्लगसे नहीं है । माया 
लोभादि कषायोंका नाम ही राग है। ये सब झात्मामें नहीं हैं। जिस प्रकार राग आत्माका 
कुछ नहीं है, उसी प्रकार द्वेष भी आत्माका नहीं है। क्रोध, मान, अरति और शोक, भय 
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और जुगुप्सा--ये. हे षकी प्रक्ृतियाँ है । मान हेपमें ऋाता है, इसका वारशा जो मान करता 
है उसकी हृष्टिमें अन्य लोग मेरेसे सीचे हैं, यह भरा रहता है। मान करना दह्वेषकी ही 
किस्म है। किसी से विशिष्ट राग हो, उसमें अपने आपके बड़प्पतका अभिप्राय नहीं रह 
पाता है। अपने आपके बड़प्पनका ख्याल तभी होता है जबकि किसीसे द्वेष हो । अरति श्र 
शोक भी हेषका ही परिणमन है, यह द्वेष भी आत्माके नहीं है । ये हेष कर्मेज है, सहेतुक 
है, पौद्गलिक है, अ्रतः आत्माके नहीं हो सकते हैं । पुदूगलके निमित्तसे होने वाले पौद्गलिक 
“कहलाते हैं । झ्ात्मामें रागद्वेष पुद्गलके निमित्तके बिना नहीं हो पाते हैं | रागादि हूँ आत्मा 
के ही परिणामन । यदि सब प्रकारसे वर्णन न किया जाये तो जीवको ठीक दिल्ला नहीं मिल 
प्राती है। जिसको यही पता नहीं कि रागह्वष मेरे हैं, मुझे दुःख देते हैं, तो रागह्नेष मेटनेका 
प्रयत्त ही क्‍या करेगा ? रागह्वेप-मुझमें उत्पस्न होते हैं, जिस काल ये उत्पन्त होते हैं, उस 
काल ये मेरेमें तन्मय हैं। यदि यही ,जाने कि ये रागद्वेष मुभमें उत्पन्न हुए हैं और यह 
पता न हो कि ये सहेतुक हैं, पुद्गलके निमित्तसे उत्पन्न हुए हैं तो उसे यह कैसे मालुम 
होगा कि रागह्वेष दूर किये जा सकते हैं? इस कारण उपादान हृष्टिसे श्रात्मामें उत्पन्न 
होते हैं और, जिस काल उत्पन्त होते हैं, ,तन्मय हैं, तो भी आत्माके स्वभाव भाव नहीं हैं, 
निमित्त पाकर उत्पस्न होते हैं। ये रागढ्वंघादि यद्यपि पुद्गलकों निमित्त पाकर उत्पन्न होतें 
हैं मुभमें ही, तथापि ये-दुःखरूप है, श्रतः इन्हें दूर, करना चाहिए । यह भीतरका विचार 
ही अपनेको बरबाद करता है। एक तो बाहरका कोई चाच्चु नहीं होता है-।.यदि होता भी है 
तो दूर किया जा सकता है। परल्तु अपने घरमें छिपा शत्रु श्रपनी उन्‍्नतिको रोक देता है, 
उसकी स्थिति सदा,भयावनी होती है ।, ये राग शआ्रादि आत्मा के भीतरी शच्च हैं,. आत्माके 
वेभाविक परिणमन हैं। स्वभाव हृष्टिसे देखनेसे यह निर्णय होता है कि रागद्वेष मैं नहीं 
हूं । आज किसी पुरुषके विषयमें ख्याल हों गया. कि -यह मेरा दुश्मन है, तब वह, श्राकुलित 


होता है और जब यह मालूम हो जाता है कि यह मेरा भीतर से हितैषी है तो मित्रता हो 
जाती है । ' | 


गे 


' १४८, रागवश दृष्ट अनिष्टकी कल्पना -पदा्थे है, उत्पाद व्यय ध्रौव्यात्मक । 
पदार्थमें इष्टपनेका कोई निजी- तत्त्व नहीं है। जैसे यह समयसार किसीको जबद॑स्ती पढ़ाया 
जाये तो यह उन्हें श्रनिष्ट है। और ज़ो इसका जानने वाला है, यही पुस्तक उसे इष्ट हो 
जाती है। यह पुस्तक स्वयं न इप्ट है, और त स्वयं अनिष्ट है। हमारी जैसी रुचि होती 
है उसीके अनुसार हम हिस्से बना डालते हैं। वस्तुके तो हम हिस्से क्या बना सकते हैं 
हमारेमें जो अध्यवसान अपने परिशुमनसे आप उठता है, हम उसके दो भाग कर डालते 
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हैं -इप्ट भ्ौर भ्रन्प्टि | वास्तवमें हम पदार्थके टुकड़े नहीं कर सकते हैं। पदार्थ तो ख़ब् 
इप्ट भी नहीं है, न ही पदार्थ अनिप्ट हैं। रागके कारण वस्तु इप्ट प्रतीत होती है भौर 
हेषके कारण वही वस्तु श्रनिप्ट जंचमे लगती है। जो बच्चा झ्रापको बचपनमें प्यारा लग 
रहा था, वह उस समय आपके लिये इप्ट था, वही बच्चा बड़ा होनेपर अनुकूल व्यवहार 
न होनेसे श्रनिष्ट प्रतीत होने लगता है। जो स्त्री जवानीमें धृ्ट प्रतीत हो रही थी, बह 
वाल पक जानेके कारण श्राज श्रनिष्ट प्रतीत होने लगती है। कोई परपुस्प जो आज 
तुम्हारे लिये श्रन्प्टि है, और वही यदि रे विपयकामनाओंमें साधक बन जाये तो 
वही इष्ट प्रतीत होने लगता है। अपना बालक चपटी नाकका भी हो, मु हसे लार वह 
रही हो, तब भी वह झापको इष्ट प्रतीत होता है | श्रापका श्रपना चेहरा चाहे असुम्दर भी 
हो, दपेणमें देखते ही सुन्दर ब.हने लगते हो । दुनियामें जो श्रापको इप्ट लगे बही आपको 
सुन्दर लगने लगता है भर जो झापको श्रनिप्ट लगता है, उसे श्राप असुन्दर कह देते हैं। 
यह सब अपने अपने मनकी कल्पना है। कोई वस्तु रवयं न सुन्दर है, न ही कोई वस्तु 
स्वयं असुन्दर है। जिनका आपसे राग है, उसे श्राप सुन्दर कह देते हैं और जो आपके 
लिये अ्रनिष्ट हैं, उनको श्राप असुन्दरका डिप्लोमा दे देते हैं। देखो भैया ! जिनसे आपका 
राग है, उनमें श्राप सुन्दर असुन्दरका ठीक निर्णय नहीं दे सकते हैं तो जिनके घिपयमें आप 
को राग नहीं है उनके विषयमे देखो । ऊँसे पशु, पक्षो वगेरह, जानवरोंमें कुत्ता और कुतिया 
इन दोनोंमें श्रापकी कौन सन्‍्दर लगता है ? बेल और गाय--इन दोनोंमें श्रापको किसका 
शरीर अंधिक सुन्दर लगता है ? कुछ ऐसे प्रकरण है कि उन प्रकरणोंसे स्त्रीवेंदी जानवरों 
की सनन्‍्दरता नष्ट हो जाती है भौर पुस्पवेदी जानवरोंकी सन्दरता नप्ट नहीं हो पाती है। 
परुषवेदी जानवर सन्दर दीखते हैं । 

१४६, रागमें इृष्ट च अनिष्ट आशय--आ्राप श्रपनी मनुष्य जातिमें ही देख लो, जिसे 
आ्राप इष्ट मानते हैं, वह आपको ' सुन्दर है, जिसे श्राप श्रनिष्ट मानते हैं वह आपके लिये 
असुन्दर है । इष्ट माने आपकी इच्छाओंका प्रिय ! सु + उन्द -+ भर्‌ । 'उन्दी' बलेदने धातु 
है । जो भले प्रकारसे दुःख पहुंचावे उसे सुन्दर कहते हैं | सु उपसर्ग है, भ्ररच्‌ प्रत्यय लगा 
हैं। यह सुन्दरका सही अर्थ है। क्योंकि इंष्ट वस्तुके संयोगसे श्रापको दुःख ही पहुंचता है । 
जिसे भ्राप कहते हैं कि यह चींज हमें सुन्दर लगती है, उसका मतलब हुआ कि यह चीज 
हमें दुःख देने वाली है। 'वस्तु न स्वयं इष्ट है और न अ्रनिष्ट है। रागभाव इष्ट बनाता 
है और ह्ेषभाव अंनिष्ट ' बनाता है। विभीषणको रावरसे कितना स्नेह था कि जिसकी 
रक्षाके लिये उसने जनक और दशरथके सिर काट डाले । विभीषश इस खोजमें-घा कि 
यंदि जनक और दंशरथ न रहेंगे तो सीता और राम भी पैदा नहीं हो सकते हैं, अत 
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हमारा भाई तहीं मारा जा सकेगा । प्रसस्तु जब रावणने परस्त्री हरण किया तो विभीषण 
रावणके कितना प्रतिकूल हो 'जाता है कि रावणके साथ युद्ध होनेमें कितनी ही सफलताओं 
में-तो विभीषणका ही श्रधिक हाथ था । वस्तु उत्पाद-व्यय्‌ ध्रौव्यात्मक है। पदार्थ अ्रपने 
गुणोंमें तन्‍्मय है, अपना परिणमन स्वयं करने वाला है, निजके छ्लेत्रमें रहता है। इसके 
सिवाय जो कुछ अन्य बात पदार्थके विषयमें कहोगे, यह सब तृम्हारी कल्पना है। पुस्तक 
७'इन्च लम्बी है, ४ इन्च चौड़ी है--यह सब तुम्हारे दिमागमें भरा है |. पदार्थ तो उत्पाद 
व्यय झ्रौव्यात्मक है । “पदार्थ न लम्बा है, न चौड़ा है। इन स्कन्धोंमें तो असलमें पदार्थ 
'एक एकः अरा है । 
: १४०, मोहमें अधिक अध्यवसाथका यरन--अपन लोग भगवानसे.ज्यावह जानने 
'का प्रयत्न करना चाहते हैं ।-क्यों भैया ! यह मकान मेरा है, इस प्रकारका जो श्रापका 
परिणमन्त हुआ; यह तो भगवानके ज्ञातमें फलक रहा है, परन्तु यह भगवानके ज्ञानका 
“विषय तहीं है. कि यह मकान इनका है। जो मनुष्य थृह मकान मेरा है, इस प्रकार अपने 
विकल्पसे कलुषित हो रहा है, यह भगवानको ज्ञात है | किन्तु भगवान यह नहीं जानते कि 
यह मक्रान इसका है और झ्ाप जानते । सम्यग्जञान उसे कहते हैं, जो न तो कम जाने और 
न अधिक जाने, अतः हमारा ऐसा ज्ञान मिथ्या है। मकानका ऐसा.स्वरूप नहीं है कि मकान 
मेरा,है । मकानका स्वरूप द्रव्य-गुण पर्यायमय है। अमुक पदार्थ भेरा है--यह भी उत्तकी 
प्रतीतिमें है भर “उसने उसके विषयमें अधिक जान रखा है। ज्यादह जानना भी मिथ्या 
' ज्ञान है । वह पग्रधिक जानना यही तो है कि जो तत्त्व वस्तुके स्वरूपमें नहीं है, उसे भी 
कल्पित्त' कर लेता | अधिक जाननेका रिजल्ट यह हुआ कि हमारा ज्ञान घट गया । इन जड़ 
पदार्थोका. स्वरूप और कारण न जान पाये, यह भी गलती है और. इसके विषयमें श्रधिक 
जान लेंना यह भी गलती है। जो भगवानसे बढ़कर जानना चाहता है उसकी दुर्गेति होती 
है । ये जगतके पदार्थ ,न तो स्वयं इष्ट हैं ओर न स्वयं अनिष्ट हैं। हमारा ही राग इन्हें 
इंष्ट बना देता है, हमारा ही राग- इन्हें श्रनिष्ट बना देता है। जो हमारी कल्पना है, उसे 
हम दृष्ट मान लेते हैं और उसे ही अनिष्ट मान लेते हैं । 

१५१. जीवमें विकार अकृतिका अभ्ाव--शुद्ध चेतनमें राग नहीं है, हेष नहीं है, 
इसी प्रकार , आत्मामें मोह भी नहीं है। यह आत्माके श्रद्धा गुशका परिणमन है । मोह 
कर्मदियके निमित्तसे होता है, मोह आत्माका स्वभाव नहीं है । जब किसीके लड़केकी श्रादत 
विगड़ जाती. हैं, तो उसे दीखता है कि यह इसकी आदत नहीं थी, इसे. दूसरोंके वच्चोंकी 
आदत लग गई है। मेरे आत्माकी आदत राग हेप करनेकी नहीं है । यदि आपको श्रात्मासे 
्चि है तो आपको ऐसा ही दिखेगा | जरा आत्मस्वहूपको देखो, आत्माकों आदत राम द्वेप 
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मोह करना है ही नहीं । यह तो कर्मोदियके निमित्तसे लग गई .है। केवल आत्मा आात्माकों 
देखो तो आत्मा निरपेक्ष शुद्ध है। शुद्ध विकाससे देखे गये श्रात्माका यहाँ वर्णन नहीं है 
किन्‍्तू निरपेक्ष स्वरूपसे देखे गये आत्माका यहाँ वर्णन है। इस प्रकार श्रात्मामें राग हेप 
मोह नहीं हैं। मुझ आत्मामें अ्ध्यवसान नहीं है । इस प्रकार राग ह्ेप मोह ये तीनों बातें 
आत्मामें नहीं हैं, ऐसा वर्णन विया गया है। 
१५२. जीवके आखवका अभाव-- ५ मिथ्यात्व, १२ श्रविरति, २५ कपाय और 
१५ योग । विपरीत अभिप्रायको मिथ्यात्व कहते हैं । वस्तु स्वतन्त्र है, परन्तु यह किसीके 
द्वारा बनाई है, यह श्रद्धा होना विपरीत श्रभिप्राय है। वस्तु अनेक धर्मवाली है, किन्तु सर्व 
दृष्टियोंसे वसत॒का निर्णेय न करके एक हृष्टिकों ही सत्य मानना मिथ्यात्व है। अपने आप 
को फालत मानकर प्रत्येक को ये भी देव है, ये भी देव हैं--इस प्रकारका अभिप्राय आना 
विपरीत अभिप्राय है । भगवान चाहे किसीको भी मान लिया जाये, परच्तू भेगवानका 
स्वरुप ठीक मानना चाहिए। बुद्ध वा वद्धमानं, केशदं वा शिवं वा--चाहे किसी को भी 
भगवान कहलवालो । छह कायके जीवोंकी रक्षाका भाव न आना और उनकी विराधनाका 
भाव आना, उसे कहते हैं काय-अविरति । मन ओर इन्द्रियके विषयोंसे विरक्ति न आना 
इन्द्रिय अविरति है। क्रोध मान माया लोभको कषाय कहते हैं। मन, वचन, कायका 
हिलना डुलना योग कहलाता है । ये सब आख्वके कारण हैं, आख्रव भी अपना नहीं है, जो 
चीज अपनी नहीं है, उस चीजपर हठ कर लेना श्रपमानका कारण है। इसी तरह जो 
आत्माकी चीज नहीं है श्रौर उस विषयमें हठ हो जाये, इसको ऐसा करके मानूगा, मैं तो 
' रसगुल्ला ही खाऊंगा अभी ही होना चाहिए, यह सब आख्रवोंकी हठ है। जो विभाव परि- 
गामन होते हैं, वे श्रपनी वस्तु नहीं हैं'। उनके विषयमें हठ करनेसे कोई लाभ नहीं है, .उल्दे 
हानि हीं है । मेरा किसी वस्तुसे राग हआ है, यह राग हितकर' नहीं है । रागको करके 
उसकी हठ मत करो । परिवारमें यदि भ्रधिक लोग हैं सम्पत्ति श्रच्छी है वहाँ आरामकी बुद्धि 
मत करो । मोहमें जीवको ऐसा लगता कि मैं ही उत्तम हूं, बरबांद होते होंगे तो और लोग 
होते होंगे । भैया किसी जगह विश्वास मत करो । आख़वकी हठ करनी बुरी है। बच्चेको 
द्रठ॑ लगी हो वह सुखी नहीं हो सकता है | हमको तो सबके हिस्सेसे दुगुने ही रसगुल्ले मिलने 
चाहिएं, मैं कम नहीं ले सकता, इसका इसका फल पिटाई है। किसीको किसी गरीबसे भी 
हंठ हो जाये यह 'भी बहुत बुरी चीज है । 
। १५३, टेकका फल-- एक स्त्री बहुत हठीली थी । मैं पतिकी मंछ मूँडाकर ही रहूँगी 
ऐसी उसे टेक आ गई । वह पेटके दर्देका बहाना लेकर पड़ गई ! पेटका दर्द अ्रच्छा हो तो 
तो कैसे हो, वह तो हठका दर्द था । बहुत लोग देखने गये, वैद्य डाक्टर आये, पेटका दर्द ऐसे 
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नहीं मिटा । पतिने कहा कि दर्द कैसे मिटे ? स्त्रीने कहा जो भी हमारा प्रिय हो, वह मूछ 
मुड़ाले तो हमारा पेटमें दर्द ठोक हो जायेगा । क्योंकि एक बार पहले भी ऐसे ही ठीक हुआा 
था । पतिने सोचा कि है कौन बड़ी बात, उसने अपनी मू छे मुड़ालीं । स्त्रीको और चाहिए 
ही क्‍या था ? प्रतिदिन सबेरे उठकर-चक्की पीसती हुई गावे-अपनी टेक रखाई पतिकी मृ्‌ छ 
मुड़ाई | पतिने सोचा यह तो इसने मुझे चिढ़ानेके लिये किया है, श्रत: इसे भी मजा चखाना 
चाहिए। पतिको एक उपाय सूका । उसने ससुरालमें एक प्रश्न लिखा कि तुम्हारी लड़की 
बहुत सख्त बीमार है, बड़े-बड़े डाक्टर वैद्य बुलाये गये, किसीकी भी श्रौषधि कार्यकर न 
हुई, देवता भी बुलाये, सबने यही सलाह दी कि इसकी बीमारी तभी ठीक हो सकती है, 
जबकि सब इसके परिवार वाले सिर और मूछे मुड़ाकर एक लाइनमें इसे देखने आवें, 
प्रन्यथा यह मर जायेगी । यदि आपको अ्रपनी प्रिय पृन्नीके दर्शन करने हों तो आप जंसा 
जानें सो करें। ससुरालमें चिट्ठी पहुंची, सबने वैसा ही किया और लाइन बताकर वे सुबह 
ही सुबह आये जब कि उसका चक्‍की पीसनेका टाइम था। वह चक्की पीसती 
हुई प्रतिदिककी तरह गाती है कि “अपनी टेक रखाई पतिकी मृछ मुड़ाई ।” उसी 
समय पति कहता है कि “पीछे देख लुगाई, मुण्डनकी पलटन आई ।” स्त्री बड़ी 
लज्जित हुईै। अ्रत: भइया, टेक करना अच्छी चीज नहीं है। न बड़ोंसे हुठ करो, न 
छोटोंसे । हमेशा श्रपने अ्रपराधोंको मान लो। दुनियां इन्द्रजाल है। यहां कोई न्यायधीश 
थोड़े ही बेठा है, बेधघड़क कह दो कि मेरेसे यह गलती हो गई । किसी भी आखवका हठ 
मत करो | श्रपने आ्रापमें श्राये हुए राग परिणामका भी हठ मत करो । यदि हुठ करोगे तो 
धोखा खाश्रोगे | प्राय: लोग खाने पीनेकी बड़ी हठ करते हैं । किसी चीजकी इच्छा हुई, वह 
तुरन्त मिलती चाहिये। ऐसा अ्रभी होना चाहिए, ऐसी हठ करना कभी अच्छा नहीं है। 
विनयसे रहोगे, सब कुछ मिलेगा। उज्जडुतासे रहोगे, सब कुछ रहा सहा भी उजाड़ बैठोगे | 
जो चीज विनयसे मिल सकती है, वह कभी हठसे नहीं मिल सकती है। आखवोंमें आात्म- 
बुद्ध होता सबसे पहली हठ है। यह हठ पर्यायबुद्धि होनेपर होती है। जो कुछ सोचा 
चस वही सही, यह पर्यायेकी हठ है। श्वरे, तुमसे ज्यादा चतुर तो श्राठ आ्राठ वर्षके बच्चे 
भी होते हैं। उनका भी ज्ञान अधिक पाया जाता है | भैया ! यहां मिला ही क्‍या है, जिस 
पर इतना इतराया जाय । 

१४४, विद्यामदु--एक बाबू साहब थे। नावमें बैठकर सैर करने चले । वे मल्लाह 
से पूछते हैं कि भ्रबे, तू कुछ इंग्लिश भी जानता है। उत्तर मिला--नहीं बाबू जी ! 
बाबू जी कहते हैं कि बस तूने अपनी आधी जिंदगी खोदी और पूछा कि अच्छा हिन्दी 
भी जानता है या नहीं । फिर वही उत्तर पाकर उसपेक्षाकी हृष्टिसे बाबूजी ने कहा कि बस 
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भ्रब तो तने पौनी जिंदगी खोदी। जब नोका मंभधारमें पहुंची और डगमगाने लगी । तब 
मल्लाहने बाबूसे पूछा कि वाबू साहब ! आप तैरना भी जानते हैं। बाबूजी ने कहा, नहीं । 
मल्‍लाह बोला-- तो बाबू जी आपने तो अपनी पूरी जिन्दगी खोदी । जब नाव डूबने लगी, 
मल्‍लाह तो तैरकर बाहर निकल आया और बाबू जी वहीं पानीमें विलीन हो गये । इस 
प्रकार सभी प्रकारकी हठ बुरी हैं। यह मोही जीव तो भगवानकों भी' बड़ा नहीं मानता 
है । हमारी बड़ी सिद्धी हो रही है, इस प्रकार मोही जीव अपनेसे बढ़कर किसीको नहीं 
समभता है। अपनी ही पर्याय उसे रुचती है। 

१५४, विकारोंकी हटमें दुदशा--रागद्वेष मोह कषाय ये आत्माके कुछ नहीं है। 
इन भावाखवोंका कारण कर्मका उदय है | कर्म जब बंधे होंगे तभी तो उदयमें श्रायेंगे | कर्मो 
के बंधनेका कारणा जीवका कषाय भाव है। जीव अपने कषाय भावोंकों बदाकर अ्रपना 
नाश कर डालता है । ससारके प्रत्येक जीव अपने ही झ्राप अपने ही कषायसे दु:खका कारण 
बना लेते हैं ! किसीसे कुछ मिलना नहीं है, परन्तु परके विषयमें विकल्प बना बनाकर यह 
व्यर्थ दुखी होता है | ये श्राख़व मेरे श्वभाव भाव नहीं हैं, ये जीवमें प्रकृतिसे आ्राये हैं | सांख्य 
लोग समभते हैं कि प्रकृतिसे अहंकार हुश्ना, वास्तवमें निमित्त-नैमित्तिक भावसे कषाय परि- 
णमन होता है। अहंकार मुक्त पुरुषमें नहीं है, प्रकृतिसे ग्राया है। आई हुई चीजका हठ नहीं 
करना । भ्राये है तो उन्हें उपेक्षाभावसे आने देना और उसीं प्रकार निकल जाने देना । उनमें 
ग्रादर और आत्मबुद्धि नहीं करना ! किसीने कुछ कहा, उसकी उपेक्षा कर देना, उसे हृदय 
में स्थान न देना, उनको वहीं खत्म कर देना चाहिये । कोई कुछ भी प्रतिकूल कहे, जो उत 
बातोंको पी जाये वह सुखी रहेगा, जो उस श्रोर उपयोग लगायेगा, उसे क्लेश ही क्लेश हैं । 
बार बार बाह्मसे अपता उपयोग हटाकर उस चैतन्यस्वरूपकी ओर ले जाझ्ो | हठ करना 
बुरी चीज है। किसीको छोटा मत्त समझो ।.चूहे जेसे जानवर भी सिंहके काम आ जाते हैं ॥ 
मरने पर भी अनेक पशुवोंका शरीर काम श्राता है, परन्तु मनुप्यकी कोई चीज किसी अ्रन्यके 
काम नहीं आती है । मुभसे छोटे-छोटे जीव भी बहुत काममें थ्रा जाते हैं। खोदे परिणाम 
बढते-बढ़ते इतने बढ़ जाते हैं कि उनकी हद हो जाती है। हमारे दुश्मेन हमारे खोटे भाव 
हैं, अतः उन्हें नष्ट करमेकी जल्दीसे जल्दी कोशिश करना चाहिए। भक्ति'करो, सत्संग करो 
पुस्तक लेकर पढ़ो -- ये सब खोटे भाव दूर करने और उपयोग बदलनेके उपाय हैं । दुखियों 
के बीच जाकर खड़े हो जाना, इससे भी अपनी अ्क्‍ल ठिकाने लगती है |. अनेक उपाय 
करके खोटे परिणशामोंकी हुठ मत करो । खोटे परिणाम होते है तो तत्काल रोक दो । 

१५६, जीवके रागादि परभावका ग्रतिपेध - जीवके राग नहीं, रागपरिणाममें जीव 
व्याप नहीं रहा । है यद्यपि उसका ही परिणमन राग, पृद्गलकर्मके उदयके निमित्तसे हुआ 
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विभाव१रिशमन है लेकिन व्याप नहीं रहा । जीवत्व तो उस ही में व्याप रहा जो ग्रनादि 
अनन्त सम्पूर्णातया जितनेमें रह सकता है । रागभाव तो नैमित्तिक भाव है, स्वके भावनें 
क्या बिगाड़ ? जीवके दोष नहीं, मोह नहीं, ये सब अध्यवसान भाव पुदंगल परिणामसे 
निष्पन्त हैं, मेरे स्वरूप नहीं हैं। इनका भी लगाव छोड़ता है और एक चतन्य शक्तिमात्रमें 
अप्रना स्वरूप जोड़ता है । जीवके आखव नहीं, कर्म चोकर्म नहीं । जीव सबसे निराला केवल 
एक चैतन्यमात्र है। और जो चंतस्यमात्र नहीं है वह जीव नहीं है, फिर क्या है ? इसका 
निर्णय करनेकी हमें फुरसत रहीं, न आवश्यकता है। हम तो उत्तता निरखं रहे हैं इस 
कालमें कि मैं यह हूं और कुछ नहीं हूं। इसी दृष्टिको लेकर चैतन्यशक्तिको छोड़कर श्रन्य 
जो जो कुछ भी प्रमाण हैं,वे सब जोव नहीं हैं, श्रजीव हैं । 

१५७. बीचकी कर्मसे विद्िक्तता--जीवके कर्म नहीं है । कर्म जीवका कुछ नहीं है। 
यहाँ भेदविज्ञानकी बात चल रही है यह पहचा - नेके लिये कि मैं आ्ात्मा शुद्ध कैसा हूं ? लोग 
भी कहते हैं, ग्रन्थ-पुराणोंमें भी वर्णत किया गया है कि जीवके साथ कर्म लगे हैं | व्यवहार 
हृष्टिसे यह बात सही भी है कि जीवके साथ अनाविवाल्षसे कर्म लगा है | यह कर्म जीवको 
दुःखका कारण बन रहा है किन्तु कम क्या है. इस बातपर प्राय: लोगोंने कभी विचार नहीं 
किया है और यह कहकर उपेक्षा कर दी कि आत्माका भाग्य है। कोई लोग अधिक विचारमें 
उत्तरे तो यह कह दिया कि विधतिने यह तकदीर लिखी है, इसे ही कर्म कहते हैं। किसीने 
कहा कि जीव जो करता है, वह कर्म है और उसीके अनुसार जीव फल पाता है । जो लोग 
कहते हैँ कि जीव जो करता है, उसीके अनुसार फल भोगता है, यह बात उनकी सही भी 
है । यहाँ पर यह प्रश्न हो सकता है कि जीव ऐसा क्‍यों करता है ? कर्मनामक जैसे किसी 
परद्रव्यके माने बिना इसका उत्तर नहीं दिया जा सकता है। कितने ही लोग किसी मृत 
प्राणीकी खोपड़ी उठाकर कह देते हैं कि देखो इसकी खोपड़ीमें क्या लिखा है ? हड्डियोंमें 
प्राय: कुछ चिन्ह विद्ेष होते ही हैं, हरेक जगह कुछ अरस्पष्ट निज्ञान तो होते ही हैं, लोग 
उन्हीं चिन्होंको दिखाकर कह देते हैं कि देखो, यह्‌ लिखी है इसकी तकदीर । तो वह कर्म 
चीज क्‍या है, इस विषयको प्राचीन ऋषियोंकी युक्तियोंपर ध्यान देते हुए देखो । जीव एक 
चंतन्यमात्र वस्तु है; इसमें रूप, रस, गन्ध, स्पर्श कुछ भी नहीं है । ज्ञान दर्शन मात्र यह 
अमूर्त आत्मा है। जगत्‌में ऐसे स्कन्ध सर्वन्न भरे हैं, जो श्रांखसे दिखाई नहीं दे सकते हैं, 
परल्तु हैं वे स्थुल । वे स्कन्ध जो कर्म रूप बन जाते हैं, उसका नाम है कार्माण वर्गणाएं | 
इस प्रकार दो भिन्‍न जातिके पदार्थ हैं। जब यह जीव क्रोध, मान, माया, लोभ, राग द्वेषादि 
रूप कंषाय करता है तो यहाँ ही जीवके एक क्षेत्रावगाहमें भरी हुई जो कार्माण वर्गरणाएं हैं 
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उन वर्गेणाओंमें प्रकृतिसे जीवको फल देनेकी शक्ति पैदा हो जाती है। जीव उन वर्गणाओं 
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के उदय कालमें क्रोधी, मानी, लोभी बन जाता है | जीवके साथ कुछ कामशणिवर्गणाएं वन्व- 
रूपमें लगी हैं उन्हें कम कहते हैं, वह जीवसे भिन्‍न वस्तु है । जीवकी जो क्रिया है, परिणाम 
है, वह तो जीवसे उस कालमें अभिन्‍न है, परन्तु जो कर्म उसके साथ लग गये वे कर्म श्रात्मा 
से अलग हैं। कुछ ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है कि जीवके साथ वे कर्म जाते हैं श्रीर 
फल देने तक उसके साथ रहते ही हैं। उन कर्मोकी वात कह रहे हैं कि वे कर्म भी जीवसे 
भिन्‍न नहीं हैं । 

१५८, कपायके दूर करनेसे ही प्रशुताका मिलन--है आत्मन्‌ ! जिस किसी प्रकार 
भी हो, जगतके पदार्थोसि न्‍्यारे क्रोध-मान-माया, लोभ, राग्र-हेप आदि जो जीवके स्वभाव 
भाव नहीं हैं, ऐसे जानन देखनमात्र उस आत्माका अनुभव करो । संसारका क्रेफेट मिट 
जायेगा और उस समाधिको रिथतिमें परमात्माके दर्शन करोगे । मोहके रहते, विकल्प, चिन्ता 
शोकके रहते हुए परमात्माका दर्शन नहीं हो सकता है। सब विकल्पोंकों छोड़कर अपने 
श्रात्माके भ्नुभवमें लगो, वहाँ परमात्माके दर्शन हैं। जिस परवस्तुके निमित्तसे यह जीव 
कर्म करता चला आया है, वह कर्म जीवका नहीं है, श्रतः उस कर्मसे व उसके विलापसे 
ममता छोड़ो ! यह संसार माया जाल है, जो भी समागम मिले, वे प्यारे लगते हैं, इनका 
प्यार करोगे तो स्वाधीन आनन्द, श्रात्मीय आनन्द और परमात्माके दर्शन झादि सर्वे सुख 
इससे वंचित रहेंगे! और मिली हुई विभूतिमें शरीरका राग न रहा हो तो परमात्माके 
देन, आत्मीय दर्शन जेसे बड़े वेभव अन्तरंगमें मिलेंगे। फिर भी मोहियोंको कर्म किये 
विना नहीं रुचता है। एक भिखारी भीख माँगता फिरता है, उसकी तृष्णा कुछ ऐसी है कि 
पाँच दिन पहलेकी भिक्षामें मिली हुई सूखी रोटी क्ुटियामें जोड़े रखता है । भिक्ला माँगते-२ 
एक दिन एक सेठने कहा भाई, तू इन बासी रोटियोंको फेंक दे, तुझे ताजा भोजन करायेंगे । 
फिर भी उसे यकायक विश्वास नहीं होता है | बह सोचता है कि शायद यह सेठ न दे और 
मैं इन रोटियोंसे भी जाऊं। उसे यह विश्वास नहीं होता कि मैं बासी फेंककर ताजा प्राप्त 
करू । ये जगतके मोही भी जिन पदार्थोकों अपना सानते आये हैं ज्ञानी गुरुक समभ्रानैपर 
कि जो तुमने जोड़ रखा है, उससे ममता छोड़ो, तुझे भपूर्वे आनन्द, परमात्म दर्शत कराया 
ज,येगा । तू अपने आपमें परमात्मंदशन करेगा, तू इन सब नह्वर पदार्थोकी ममताको छोड़ 
दे, ये पदार्थ अ्नेकोंके द्वारा भोगे गये हैं, जो यह तुझे वैभव मिला है, यह अनेक प्ात्माओरों 
का जूठन है, तू इन बासी जुदे भोगोंको छोड़ दे और अपने आत्मामें एक अलौकिक आतनव्द 
पायेगा, फिर भी इस अनादि कालके भिखारीको सहसां विद्वास नहीं होता है और वह 
बाह्य पदार्थोंसे ममता जोड़े रहता है । जो घरके खाते-पीते लोग हैं, उन्हें तो सेठ जी की 
बातका विर्वास है। इसी तरह ताकिक ज्ञानीको भी त्रिशंवास है कि ये ज्ञानी गुरु भी सत्य 
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कह रहे हैं कि त्‌ इन जूठे भोगोंकी छोड़ भर त्‌ ताजा भोजन कर । इस प्रकार कोई 
भिखारी भी धीरे-धीरे सिखायेमें आरा सकता है । निकट एक सिथ्याहृष्टि भी श्रात्मशिक्षामें 
था सकता है। ' 0. ह 
१५६, सत्यकां अनुभवसे प्रत्यय करनेका अनुरोध--हे आत्मन्‌ ! राग, द्वेष, मोह 
: और इनके आखव तथा कम भी तेरा' नहीं है । तू इत सब पदार्थोंसे भिन्‍नत चैतन्यमात्र वस्तु 
है | आँखों देखो बात असत्य हो सकठी है, कानों सुनी बातपर तो कोई विश्वास ही नहीं 
करता, परन्तु अपने अनुभवकी बात कभी असत्य नहीं हो सकती है। आ्राँखों देखी बातमें 
भी दम नहीं होता है । एक राजाका नौकर रातको प्रतिदिन राजाका पलंग बिछाया करता 
था । एक दिन नौकरके मनमें झ्राया कि लेट करके तो देखे कि क्या आनन्‍्द झाता है ? वह 
चादर तानकर ज्यों ही सोया कि उसको नींद लग गई । रातको रानी झ्राई, उसने समभा 
कि महाराज साहब सो रहे होंगे, वह भी वहीं बराबरमें पलंग पर सो गई। थोड़ी देर 
बाद राजा आया । रानीको एक परपुरुषके साथ सोया देखकर उसकी आँखें क्रोधसे आग 
बबूला हो गई । उसने सोचा कि मामला क्या है ? यह तो जाने । राजाने रानीको जगाया 
रानी हकबकी सी हो गईं । वहु न समझ सकी मामला क्या है ? राजाने नौकरको जगाया, 
नौकर जगा तो काँपता-काँपता गिड़गिड़ाता है | नौकरने सारी बात बताई कि महाराज, मैंने 
सोचा कि बिस्तर॒पर थोड़ा आराम करके देख ल कि मुझे नोंद लग गई। राजाने अनुभव 
से जाना कि बात ऐसी ही है, ओर सत्य भी है । ये सब आ्राँखों देवी बात तो है, जो अनु- 
'भव किये बिना असत्य सिद्ध हो जाती है। घन, मकान, . रिश्ता, जायदाद ये सब श्रसत्य 
हैं। जरा अनुभव करो, निरणःयमें अपने झ्राप असत्य प्रतीत हो जायेगा । यह सब संसारके 
पदार्थ माया हैं, पर्याय हैं, अनित्य हैं। यह सब असत्य. कैसे जाननेमें आयेगा ? एतदर्थ 
पहले सत्य बातका पता लगाना होगा । क्योंकि जब सत्य बातका निर्णय हो जायेगा, तभी 
तो इस संसारको असत्य समझा जायेगा । सत्य बातके मालूम चलनेपर ही असत्य बातका 
निर्णय किया जा सकता है। जैसे---एक आपका नौकर बाजारसे कोई ॥) की चीज लाया 
शोर ॥॥) के पैसे बताता है कि वस्तु ॥॥) में आई है | किसी तरहसे श्रापको यह विश्वास 
हो कि यह चीज ||) में ही श्राती है; तो आप तभी जानेंगे कि यह भूट बोल रहा है । 
भेया ! एक सनातन श्रहेतुक अच्तस्तत्व आदिको भजनोंमें बोलनेसे तो समभमें नहीं आता 
है कि यह दूनियाँ भूठी है। भूठी है तो तभी समझमें आता है, जबकि सत्यको आपने 
खोज निकाला हो । जो सत्यको सप्तक्के बिता दुनियाकों झूठी कहते हैं वे स्वयं झूठे हैं, क्‍यों 
कि मान तो रहा दुनियां को सत्य, किन्तु गा रहा कि दुनियाँ झूठी है और हम कहते हैं 
कि वह स्वयं भूठा है । ॥॒ 
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१६०. क्लेशकारणक कर्म से आत्माका पार्थक्य--जिसके दलपर जिसको निमित्त 
पाकर यह जीव नाना नाच कर रहा है, वह कर्म भी जीवसे भिन्न हैं। कर्म जीवका कुछ 
नहीं हैं । ये कर्म संसारमें सबंत्र भरे पड़े हैं। जब जीव कपाय करता तब उन्हें खींच लेता है 
श्र्थात्‌ (निमित्त रूपसे) है, कर्मका रूप कर लेता है और उन कम वर्गणाश्रोंकी अपने सुख 
दुःखका कारण बना लेता है। जब जीवको राग पैंदा होता है, वह किसी वस्तुको अपना 
लेता है श्रौर अपने सुख दुःखका कारण बना लेता है। जब जीव कपाय करता है, तब वह 
कार्माण वर्गणाओ्रंकी अपना लेता है श्ौर कर्मोको अपने सुख दुःखका कारणा वना->लेता-है। 
जब जीव राग करता है तो वह अ्रपनो इष्ट अभ्रन्य वस्तुओ्रोंकी अपना लेता है और उसे अपने 
सुख दुःखका कारण मान लेता है। यह भी श्राप जान रहे कि जिसे आप अपना लेते हैं, 
वह आनन्दका कारण तो बनता नहीं है, किसी न किसी रूपमें श्राकुलताका कारण बनता 
है । यदि आनन्द चाहता है तो परवस्तुको श्रपना मत्त मानो । यदि परवस्तुको अपनाया 
'तो सब आपकी चेशएँ बदल जायेगे । ७ंसे क्सी बुदुम्बमें केवल स्त्री पुरुष ही हैं। प्रुत्रका 
'राग उठा, किसीकों गोद लिया, कुछ दिन आराकुलना महसूस नहीं हुई, परन्तु कुछ दिन बाद 
वह भी श्राकुलता अ्रनुभव करने लगता है । उत्तनी तो श्राकुलता उसे होगी ही कि जितनी 
अन्य लड़के वालोंको होती है । कोई बालक हो तो उसे कोई चिन्ता नहीं होती है । उसका 
जीवन विद्यार्थी, पुरुषार्थकि रूपमें आून्दके साथ बीतता है । आरारामसे पढ़नेकी घु है, पढ़ 
रहा है, विशुद्ध विशुद्ध विकत्पोंमें चित्त चल रहा है, आकुलता उससे कोसों दूर है। जब 
शादी हो गईं, वह उसीमें खुशी मानता है। वुछ दिनों बाद दो हो जानेके कारण आकुल- 
ताएं बढ़ीं । जब बच्चे थे सब पर विश्वास करते थे, अश्रब उनका किसीपर विश्वास होता 
ही नहीं है । उनका जीवन कलुषित बनने लग जाता है। देखो यह जीव दुःखमें पड़ा हुआा 
भी अ्रपनेको श्राराममें मानता है । 

१६१. दुःखोंका अन्तर्मथन--कुछ अन्तरंग दुःख तो ऐसे हैं कि जीव उनको भ्रवट 
नहीं कर सकता है | कुछ दुःख ऐसे होते हैं, जो दूसरोंको दिखनेमें भ्रा जाते हैं । बच्चे हुए, 
अनेक हुए, उनके पालन-पोषण रूप दुःख सामने. मुह फलाये खड़ा है। कितना भी घत 
मिला हो, उनका गुजारा नहीं हो पाता है। देखो, बचपनमें उसकी जिंदगी कितने आराममें 
बीतती थी, अब उसके पग-पगपर दुःख है, पद-पदपर आपत्ति है। मारे कण्टकाकीर्ण है, 
अपने जीवनका कोई लक्ष्य नहीं बाँध पाता है। जो - व्यक्ति जितने, बड़े पदपर पहुंच. जाता 
है, उसके उतने ही दुःख बढ़ जाते हैं.। जब दुबारा . चुनाव होता है, तब यह चिन्ता सवार 
हो जाती है, कहीं हार न जाये, नाक कट जायेगी, सारी इज्जत मिट्टीमें मिल जायेगी । यहाँ 
तक सोच बैठता है कि यदि इस चुनावमें न जीत पाया तो मर जाऊंगा, किसीको अपना 
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"मुह दिखा न पाऊंगा , पर्यायबुड्धिमें.मरनेके सिवाय श्रन्य चारा ही क्या है? कितना धृश्ित 
- विचार कर बैठता है:यह आत्मा ? अन्तरंगर्मे इच्छा है प्रधात मंत्री, राष्ट्रपति या अन्य मंत्री 
-या राज्यपाल आ्रादि:बननेकी, खड़े भी हैं चुतावमें, परन्तु वह-कह देता है कि अब इस ओर 
_ जानेकी हमारी इच्छा नहीं है, में अब मंत्री ग्रादि नहीं बनता चाहता हूं | उनका लगा रहता 
. है कि कदाचित्‌ हार गये तो लोगोंमें रहकर लोग यह न. महसूस करें ,कि,अभ्रमुक व्यक्ति. हार 
- गया. है--वह ऐसा वातावरण बनाना चाहता है । सुख है -कहाँ ? लौकिक ,सुखोंकी -हृ्टिसे 
: - देखो तो भूमिपर अपनी रात बड़े आरामसे बिताने वाला कुम्हार भी सुखी है |, सुख कहाँ 
इस दुःखमयी दुनियामें.? । । 
कर्मके उदयसे, प्राप्त हुई चीजमें रुखकी खोज करता, यह सफल होनेका जरा भो 
उपाय नहीं है। यहां श्रेष्ठिवंर कुन्दकुन्दाचार्य समभा रहे हैं, इन भोले भूले भटके जगतके 
 भिखारियोंको । हे भिंखारियों ! .इंस बासे और भूठे रूखे भोजनको छोड़ो, इससे तनिक तो 
मुँह मोड़ो; हम तुम्हें स्वाधीन और: ्रत्मीय आंनन्‍्दको देने वाला ताजा भोजन 'खिलायेंगे । 
“पंरन्‍तु' यह अनादिका भिखारी उसीको अपूर्व मानता है, उसे ज्ञानियोकी बातपर' सहसा 
“विश्वास नहीं होता है । कोई. तकंको जानने वाला (ज्ञानकोा भिखारी) श्राचायंकी शररामें 
'जाता है: श्ौर अनुकूल आ्रचरण करता है, मोक्षमार्गके नाना 'उपाय करता है। तब वह 
'जोनता है कि श्रोह ! मैंने परमें उपयोग रंखकर अनादिकालसे अपना जीव॑न यों ही विषय- 
' वासनाओंमें बिता दिया । ये कमरूँपी विषवृक्षके फल हैं । ये मेरे भोग अपराये बिना हो 
निकल जाग्रो.। मैं तो केवल चंतन्य॑मात्र तत्त्वका अनुभव करता हूं । मेरा समय स्वानुभवमें 
: सें जावे । यह कर्म मेरे कुछ नहीं हैं-इस प्रकार सम्यम्दृष्टि अनुभव केरता है-। 
हू ६९. जीव॑की नोकमसे विविक्तता--जीवके नोकेंमे नहीं है। ईषत्कर्मकी नोकर्म 
. कहते हैं | कर्मके बाद यंदि किंसी प्रेन्‍्य निमित्तंपर नम्बर आता है तो वह है शरीर | जींब 
"के दुःखीं होनेमें निर्मित्त है कम, और वह कर्म फल देवे, इसमें कारण बनता है शरीर । 
'कल्पना करो कि जीवके साथ कर्म लगे हैं, शरीर नहीं हो तो फल कैसे मिलेगा ? शरीर 
फल देनेमें कर्मका सहायक है,. अभ्रत: इसका नाम नोंकर्म रखा। संभीके अपने-अपने न्यारे- 
च्यारे शरीर: हैं और सभीको अपने शरीर द्वारा दुंख-सुखका अनुभव होता है। अ्रभी आपके 
शरीरमें बुखार हो तो थर्मामीटरं लगाकर. आपके बुखारका अन्दाज 'लगाया::जा- सकता है, 
पंरच्तु: आप: उनके बुंखारकी! अनुभव नहीं कर सकंते हो ।॥ जो जिसके संगथ” विपद्य लगी है 
वह उसके द्वारा सुख दुःखकी अतुभंव किया करता है। शरीरोंकी जातिं: देखो कितनी हैं ? 
: एक .जाति ऐसी भी है, जिसके आँखे, नाक, कांने, मुँह आदि कुछ भी नहीं: हैं, उन्हें स्थावर 
'जीव कहंते हैं। उनमें पृथ्वी, अग्नि, जल, वायु और वनस्पतिके शरीर. होते हैं पन्ना, हीरा 
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मोती, जवाहरात, सोचा, «दी आ्रादि सब पृथ्वी कायिक जीव हैं । दिखने वाली चीजें सभी 
जीवके शरीर है । यद्यपि बहुत-सी चीजे भ्रव जीव नहीं हैं, लेकिन पहले थीं । जो भी पद 
तुम्हें दिखाई देते हैं, वह सब जीवका शरीर है, कोई मुर्दा है, कोई जिंदा । नोकर्मका ऐसा 
साम्राज्य हैं कि सर्वत्र नोकर्म ही नोकर्म नजर भा रहा है। यह नोकम भी जीव नहीं है। 
शरीरको जीव छोड़ देता है तव शरीर श्रलग रह जाता है और जीव श्रन्य शरीरको धारण 
कर लेता है। श्ररहंतदेवका शरीर श्ररहृत श्रवस्थाके बाद यहाँ ही उड़ जाता है, आ्रात्मा 
उनका सिद्ध अवस्थामें पहुंच जाता है। शरीर जीव कभी नहीं हो सकता, क्योंकि शरीर 
प्रकट अचेतन है, जीव प्रकट चेतन है, इनका स्वरूप परस्पर श्रत्यन्त विस्द्ध है । 


जीवस्स शत्थि वग्गो णा वगगशा रोव फड्डया केई । 
णो अ्ज्मप्पद्ाणा रोव य श्रसुभायठाणाणि ॥५२॥ 


१६३. वर्ग वर्गणा स्पद्धक आदिसे जीवकी विविक्तता--जीवके न तो वर्ग हैं, न 
वर्गणायें, न कोई: स्पर्धक हैं, न अ्रध्यात्म-स्थान हैं और न अनुभाग स्थान हैं । जीवके वर्ग 
नहीं हैं। ये जो कर्म बताये गये हैं, ये भ्रनेक कार्माण परमाणुओोंके समूह हैं । अब उन पर- 
माणुओंमें कुछ ऐसा विभाग डाल दिया जाये जो बराबर-बराबरकी शक्तिके परमाणु हैं वे वर्ग 
हैं। जितने कर्म बाँघे, उनमें परमाणु बहुत हैं। जो कर्म बंधे हैं, मानो उनमें १० नम्बरकी 
शक्तिसे लेकर १०० डिग्री तकके परमाणु आ जाते हैं। उन सबमें वर्ग वर्गशा आदिका 
विभाग है। वर्गके समूहका नाम है वर्गणाएं । इसके बाद स्पद्धंक हो जाते हैं। ऐसे भ्रनेक 
स्पद्धकोंके समूह कर्म कहलाते हैं । ये वर्ग, वर्गणाएं और स्पद्धक-इनमेंसे कुछ भी जीवके कुछ 
नहीं हैं। अ्रध्यात्मस्थान भी जीवके नहीं हैं। आत्मामें उत्पन्न होने वाले जितने- भी विभाव 
हैं, उनमेंसे जीवका कुछ भी नहीं है। जगतके पदार्थो्में जो विश्वास रखता है कि मैं था, 
मैं हूं, मैं हृंगा-इनका फल है डण्डे । जेसे खाये बिना चेन नहीं पड़ती है श्रतः खालो, मगर 
यह मेरा है, इसके बिना तो गुजारा हो सकता है ना ? तो फिर मेरा है, ऐसा क्‍यों भूत 
लग गया । बस यही तो संसारका कारण है। 

१६४. जीवके वर्गणादिका प्रतिपेध--जीवके वर्ग नहीं है। कर्मामें जो वर्ग होतेः हैं, 
वर्गेणायें होती हैं, स्पर्धक होते हैं-ये सब कुछ मैं नहीं हूं । कर्मोका जो पिण्ड है उससे छोटी 
वर्गशा उससे छोटा वर्ग ये सब मुझ जीवके नहीं हैं । यह तो बात प्रकट सिद्ध यों है कि यह 
इसका उपादान भी निराला है। अध्यवसान आदिक भाव तो जीव नहीं हैं, ऐसा कहनेमें यह 
श्राता है कि चँकि ये कर्मोके उदयसे उत्पन्न हुये हैं, मेरे सहजस्वभावसे नहीं चल पड़े हैं । 
हाँ उपादान तो मैं हूं, लेकिन मेरे सहज स्वभावसे नहीं आये, इस.काररा मैं नहीं हूं अ्ध्यव- 
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सान, पर ये वर्गणा स्पर्घक कर्म ये तो प्रकट परपदार्थः हैं ।. पुदूगल इनका उपादान है झ्ोर 
उनकी ये सब स्थितियाँ हैं। हालाँकि जैसे जीवके अ्रध्यवसान होनेमें कर्म निमित्त होते हैं वसे 
करके कर्मत्व होनेमें जीव विभाव निमित्त हैं, पर निमित्तनेमिज्िक भाव होनेपर भी चेकि 
सभी पढाथे अपनी परिणमन धारामें रहा करते हैं, दूसरेके परिणमनको लेकर अपनी श्रवस्था 
नहीं बनाते हैं, इतनी स्वतंत्रता तो उनके निमित्तनैमित्तिक भावोंके प्रसंगमें भी बनी हुई 
है । ये वर्ग वर्गगगा स्पर्धक प्रवट पर भिन्न हैं, ये जीवके नहीं हैं, जीवके श्ध्यात्मस्थान नहीं 
और अनुभाग स्थान नहीं । अध्यात्म स्थान वे कहलाते हैं कि श्रात्मामें जो विभाव उठे हैं, 
जो नाना विकास चल रहे हैं| भ्रन्प महान श्रादिक भेदोंको लिए हुए वे सब साधत, वे सब 
विकास याते उतने ही रहना, वे परिणुमन ही: रहना, यह जीवका तत्त्व नहीं है, हुये जीवके 
ही परिणमन, लेकिन जीवका स्वभाव जीवका स्वतत्त्व, जीवका शाइवत भाव स्वरूप नहीं है 
अ्रतएव ये अध्यात्मस्थान भी जीवके नहीं हैं भौर अनुभाग स्थान ये कर्मके होते हैं। कर्मबंध 
होते समय हो कर्मकी स्थिति कर्मका अनुभाग बन जानी है | स्थिति तो कितने समय तक ये 
कर्म रहेंगे इसका नाम है और अनुभाग ये कर्म कितनी शक्तिसे फल देनेमें कारण होंगे, इसमें 
फलदान शक्ति कितनी पड़ी है, इस प्रकारके जो शक्तियोंके भेद हैं ये अनुभाग स्थान कहलाते 
हैं। अनुभाग स्थान करममें है। कर्म जीव पृथक पृथक्‌ पदार्थ हैं। ग्रनुभाग स्थान भी जीवके 
नहीं हैं । ' 
१६५, ज्ञानीकी प्रत्यग्ज्योतिकी भांकी--भरतको कहते हैं कि घरमें रहते हुए 
_बेराग्य हो गया। घरमें रहते हुए, राज्यको भोगते हुए भी उनके मनमें यह नहीं था कि यह 
मेरा है। एक जिज्ञासुने पूछा महाराज आप इतने ठाटबांटसें तो रहते हैं, फिर लोग आपको 
वेरागी क्‍यों कहते हैं ? मन्त्रियोंने कहा हम समभाते है। एक तेल भरा कटोरा जिन्नासुको 
दिया ओर कहा कि तुम पहरेदारोंके साथ जाकर, राजमहलका एक एक विभाग खूब अच्छी 
तरह घूम आवो और तेलका कटोरा हाथमें लिये रखना, ध्यान रहे कि कटोरेमें.से तेलकी 
एक भी बंद जमीनपर न पड़ने पाये,- नहीं तो शूट कर दिये जाभ्नोगे | श्रब वह ॒जिज्ञासु पूरे 
राजमहलको देख रहा है, परन्तु दृष्टि हैं उस तेल भरे कटोरेपर । जब वह पूरा राजमहल 
घूम आ्राया, मन्त्रियोंने पूछा तुमने क्या देखा ? जिज्ञासुने कहा, महाराज, घूमा व देखा तो 
सत्र, परन्तु देखा कुछ नहीं, क्योंकि दृष्टि इसपर थी कि कटोरेमें से कहीं तेलकी. बंद न गिर 
जाये । मन्त्री कहते हैं-इसी प्रकार महाराज भरत करते तो हैं राज्य, परल्तु दृष्टि; रहती है 
आत्मस्वरूपपर । राज्य करते हुए भी वे इन सब बाह्य वेभवोंसे विरक्त हैं, केवल श्न्तर्वेभव 
पर दृष्टि है। जैसे कोई कुटुम्बमें या दूसरेके घरमें कोई मर गया हो, घरपर वह रोटी भी 
खाता है, मगर उपयोग उस मृत प्राणणीकी ओर हो जाता है | ऐसा तो कभी होता नहीं. कि, 
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भोजन कर रहा हो, उपयोग अन्यन्र होनेसे कानसे कौर देने लग जाये | इस भोजन करते 
हुए भी उम्चका चित्त भोजन करनेमें नहीं है । इस प्रकार सम्यस्हष्टिवी भीतरी प्रतीति बुद्ध 
स्वभावपर रहती है, वाह्ममें वहु समस्त कार्य करता है। जैसे मुनीस है। वह दूकानकी पूरी 
रक्षा करता 'है, मगर उसे मनमें प्रतीति यह है कि मेरा कुछ नही है, परन्तु करता है वसा, 
जैसे उसीका सब कुछ हो । फिर ज्ञानीके ज्ञानमें ही क्यों सन्देह ? उसकी प्रतीति श्रात्मामें 
ही है । माता जैसे बच्चेकी “ताशगया, मरन जोग्गा, होते ही क्यों न मर गया था” श्रादि 
गाली देती है, परन्तु उसके मनमें उसके हितवी इच्छा रहती है | बुछ ऐसी ही प्रेरणा होती 
है कि करना कुछ और पड़ता है श्रौर बित्तमें बुछ और होता है । जिस वक्त ज्ञानी जीवको 
यह शड्धा हो जाती है कि मेरा वैभव मेरा गुण है, मेरा स्वामी मेरा आत्मा है, मेरा जनक 
भेरा आत्मा है, मेरा पुत्र मेरा आत्मा है, मेरा बन्धु मेरा ज्ञान है, मेरी स्त्री मेरी अनुभूति 
ही है, से परिवार मेरा मेरेमें दो है, ऐसा जिसे प्रत्यय हो गया है, वह पुरुष सहर्णज उदा- 
सीन हो जाता है। 

१६६, ज्ञानानन्द प्रगट होनेपर विषयानन्दपरिद्वारकी अनिवायता--जो सुकोशल 
मुनि श्रभी खेल कूद रहे थे | थोड़ी देर बाद जब पिताके दर्शन हुए । माँने पिता (मुनि) को 
निकांलनेका श्रादेश दिया, यह देख धाय रोने लगी । सुकौशलने साचुरोध धायसे - रोनेका 
कारण पूछा । धाय कहती है कि बेटा, जो मुनि आये थे, ये तेरे पिता थे । तेरी माने घोषणा 
कर रखी है कि यहाँपर कोई मुनि न आ पाये।भौर जो आये उसे तत्काल भग्रा दिया जाये। 
यह सुनकर सुकौशलका मन विरक्त हो गया। लोगोंने बहुत समझाया कि तुम्हारी स्त्रीके 
श्रभी गर्भ है, उसको तिलक करके विरच्छ हो जाना । परन्तू सुकौद्ल कह देता है कि गर्भमें 
ही मैं उसका राज्यतिलक करता हूं। झौर कहकर सुकोशल, कुमारंसे सुकोशल मुनि. बन 
जाता है। जैसे श्रापका कोई मित्र है। यदि आपको मालूम चल जाये कि वह आपके प्रति- 
कूल पंड्यंत्र रच रहा है तो श्रापका उसके : प्रति मन खट्टा हो'जाता है।। यही हाल सम्य- 
सेष्टिका: है, उसका मन समस्त पदार्थोसि विरक्त हो जाता है-। सम्यग्दष्टि कहीं भी चला 
जावे, ,मगर वह अपनी आत्मकोठीको कभी नहीं भूलता है | उसको ऐसे आनन्दका अनुभव 
होता है कि जो आनन्द कहीं नहीं है, जिसका सन संसारसे विरक्त हो गया, फिर. उसका 
मन संसारके भोगोंमें क्या लगेगा ? जिसने एक बार ऊंचे श्रानन्दका, अनुभव कर लिया है, 
वहु' कनिष्ठ आनन्दका अनुभव क्यों करना चाहेगा ? रागद्वेष आदि मेरे कुछ नहीं हैं, मैं तो 

तन्यमात्र श्रात्मा हूं। 

१६७. अलोकिक पेभव मिलनेपर लौकिक थे मवका विलगाव--ऊंचीसे !ऊंची बातका 
जिस कालमें, अनुभव किया, उरूका स्मरण सदा आता हो है ।.सम्यग्हष्टिको ऐसा,विश्वास 
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प्रति समथ बना रहता है कि आनन्द इस ही स्थितिमें है, आत्मा न वैष्णव है, न बनिया हे 
ब्राह्मण, है, न ठाकुर है, न जैन ही है । वह तो जो है.सो है । झोर जसा वह है बेसा समझ 
में आता है. जिस किसीके समभमें यह ,ग्रात्मा आ गया,'समझो उसका कल्याण हो गया । 
मुझे. इससे लाभ नहीं कि. मैं दुनियांकी दृष्टिमें ब्राह्मण कहलाऊं या जैन-कहलाऊं। मेरा 
लाभ, जैसा स्वरूपसे मैं हूं, उसे पंहिचांन जाऊं, इसमें है। इसके बाद मैं कुछ नहीं चाहता 
हूं। अपने आत्माको पहिचाने' तक को देर है, जो होना, होगा, वही होकर रहेगा। आत्म- 
ज्ञान तकका थरुषार्थ विये जाओ, वह आत्मज्ञान सब विधियाँ लगायेगा। “पआत्मज्ञानात्पर 
कार्य न॑ बुद्धों धारयेच्चिरम्‌ ।” बहुत काल तक आात्मज्ञोनके सिवाय श्रन्य बात धारण न 
करो । एक राजा था। वह घुमने जा रहा था। तालाबके किनारेपर जब वह नहाने उत्तरा 
तो संयोगतः उसकी मुद्रिका तालाबमें गिर ई। और संयोगसे वह कमलके-बीचमें थ्रा गई । 
सायंकालका समय था, कमलके बीचमें 'वह भी मूंद गई । बहुत द्ु ढवाया, नहीं मिली । राजा 
के मंत्रीगण एक अवधिज्ञानी मुनिके पास गये.। उन्होंने बताया कि एक तालाबके कमलसमें 
बन्द है। मंत्रियोंने वहाँ जाकर ढूढ़ा, मिल गई | अआब पुरोहितके मनमें आया कि, मैं. इस 
विद्याकों सीख जाऊं तो बड़ा आरन्द रहे ।,मुनिके पास आया, सीख़ना प्रारम्भ किया | जब 


उसे शात्मज्ञान हो गया, अब उसका मन उससे अ्रलग नहीं, हुआ | उसने सोचा, मुझे तो 
उससे भी अच्छी चीज मिल गई है | 


१६८. जैनी रीति स्वरूप परीक्षाकी स्वृतन्त्रता--जैन शास्त्र कहते हैं कि चाहे जहाँ 
जाझ्रो, सत्यका निर्णय स्वयं कर लेता | अ्रव्य लोग तो कहंते हैं कि 'त गच्छेज्जैन मन्दिरमः 
इसका कारण यह है कि लोगों को यह भय है कि यह जैन मन्दिरमें जायेगा'तो यह भी 
जैन ही जायेगा | 'जैनंदर्शन॑में श्राचार, वस्तुस्वरूप, भगवानस्वरूप, झ्रात्मस्वरूप सबका वर्सन 
सुगम है. और भट प्रतीतिमें आंने वाली वस्तु स्वरूपके अ्रनुकूल वर्णन है। उसंकी सुनकर 
वह इसका प्र॒त्यय प्राय: कंरं हीं लेगा | प्रतएवं उन्होंने ऐसी सूक्तियाँ गंढ़ें डाली हैं। जैन 
न्यायमें ऋषियोंनें श्रन्य मेंतोंका भी वर्णन इंस खूबीसे किया कि आप कंहेंगे, बस“यही ठीक 
है। किसी-किसी बातमें तो उन लोगोंसे भी अ्रधिक तक दिया है। श्रन्य मतोंका प्रति- 
पादन सी जैन स्यायोंमें किया गया है। तुम्हारा अनुभव कहे तो उन बातोंको मानो । 
जन शास्त्र कहते है कि अन्य शास्त्रोंको भी खूब देखो, जो सत्य प्रतीत हो, उसे स्वीकार 
करो । सत्य को ग्रहण करो, धर्मविशेषकों नहीं । वस्तुका जो' स्वरूप है, उसपर ही दृष्टि 
दो, उसे स्वरूप शुद्ध आत्मा ' नजरमें आयेगा । आत्मामें जो भी भाव समफभरते झा रहे. हैं 
वे श्रोपाधिक हैं, पर्यायें है, अतः वे अंध्यात्मस्थान भी आात्माके नहीं है । आत्मा शव है ये 
स्थान अश्लुवव हैँ। वर्ग, वर्गणा, स्पद्धेफ तो प्रकट पुद्गल द्वत्य है हो । किन्तु इनके उदयादि 
भ्रवस्थाकोी निमित्त पाकर जो श्रध्यात्मस्थान होते हैं वे भी आत्माके नहीं हैं भ्यवो वे 
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आत्मद्रव्य नहों हैं। आात्मामें जो सयोगी भाव हैं व जो रायुक्त पदार्थ हैं उनसे परथक चतरय- 
मान्न निज सत्तामय अपने आपके परिचयसे मोक्षमार्ग प्रगंट होता है। सर्ववलेश्षोंसे मुक्ति 
पानेके लिये निज परमात्मत्त्व् जानना अनिवार्य श्रावश्यक है । जिसने अपने आपको जाना 
उसको ईश्वरके गुएगान करना तथा सिर रगड़ना लाभदायक है । अपने श्रापको जाने बिना 
सिर रगड़नेसे गूमटे धो हो जावेंगे। श्रात्माकी जाननेसे ही ज्ञाता द्रष्टा बन सकता है। 

१६६, स्वचतिसे मुक्तिलाभ-जैसे रोटी बनाने वालेको शंका नहीं होती कि यह बनेगी 
अथवा नहीं, बसे ही ज्ञानियोंकी शवा नहीं होती कि मुक्ति मिलेगी या नहीं । उन्हें तो यह 
सूभता रहता है, भक्ति यही है, मुक्ति इसी रास्तेसे है, मैं पहुंचकर रहूंगा, वह दूर नहीं, मुझे 
जरूर मिलेगी क्योंकि मुक्ति कहीं भ्न्यत्र नहीं झात्मामें है, इस ही का शुद्ध विकास मुक्ति 
है । इसी तरह आ्रात्मतत्वकी बात समभने वालेको सन्देह नहीं होता । उसे तो हृढ़ धारणा 
रहती है कि सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र मिलकर ही एक मोक्षका मार्य है । तीर्थंकर मोक्ष 
नहीं देते, न शास्त्र देते हैं और न मुनि ही शिवदाता हैं। श्रात्माके द्वारा श्रात्मा ही आत्मा 
को मुक्ति देता है। एक घड़ेमें लड्डू भरे रखे थे । वन्दरने श्राकर हाथमें ३-४ लड्डू भर 
लिये । श्रव हाथ नहीं निकलता, तो निकाले कौन, जब वह उन्हें छोड़े तब हाथ निकले । 
इसी तरह यह जीव श्रपने ही कारणोंसे संसारमें भटक रहा है तथा उन कारणोंको छोड़कर 
अपने ही द्वारा छूट सक्रता है। प्रायः मनुष्य मिथ्याका अर्थ भूठ करते हैं। किन्तु ऐसा नहीं, 
भिथ्या शब्द मिश्र धातुसे बना है मिथ श्रर्थात्‌ दो का सम्बन्ध । तो जहाँ मिथ्या कहा जाय 
वहां दो का सम्बन्ध जानना चाहिए। परको अपना मानना यह हुआ मिथ्या, यह दृष्टि 
खराब हुई, जहाँ एक को ही माना जावे वह हृष्टि अच्छी । जैसे यह आत्मा श्रकेला ही सब 
कार्य करता है। तो भी परस्परके सम्बन्धनो लगा कर जीव जाना करते हैं। आत्मतत्तव 
जो है वह स्वसंवेदनसे जाना जाता है। बाह्मसे हृष्टि भिन्‍त रखो । | 

१७०, प्र बदष्टिको कक्याणरूपता--सर्व पदार्थे:प्रिन्न हैं, उनसे मेरा कोई .हित नहीं 
होता । क्रोधरूप मैं नहीं, मानरूप मैं नहीं, मायारूप मैं नहीं और न लोभरूप मैं. हूँ । निजका 
छाव जो स्वभाव है वह श्रखंड, चिदानन्दमयी, ज्ञाता द्रष्टा मैं हूं। ज्ञानरूप आत्मा मेरी भन्तः 
दैद्दीप्मान हो रही है, स्वभावत: स्वभाव जाननेका उपाय देखो । श्राम छोटा रहनेपर काला 
रहता है, कुछ बढ़नेपर हरा हो जाता है, फिर पीला, लाल, रंगमें परिणत हो जाता है। 
इसमें प्रामका रूप बदला है, आराम तो वही है जो पहले था और रूप सामान्य-भी वहीं 
है । बदला कौन ? रूप । सो जो रूप नामक गुण प्रारम्भसे सदा है वह है रूप स्वभाव । 
यह ती भात्मस्वभाव जाननेके लिये हृष्टान्त है। श्रब श्रात्मामें देखो चैतन्य स्वभाव अश्रनादि 
प्रनन्‍्त है किन्तु प्रति समय ज्ञानोपयोग व दर्शनोपयोगके परिशमन हो रहे हैं। यथासंभव 


हु 
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छद्मस्थोंके ऋमश: व केवलियोंके युगपत्‌ । इसमें जो परिणम रहा है वह तो है चंतन्य स्वभाव 
झौर जो उसकी परिणतियाँ हैं वे हैं पर्याय । जतन्यस्वभाव ज्षुव है वह है आत्मस्वभाव। 
कहते हैं ना-आदमी बदल गया । यही श्रादमी पहले था, यही श्रब है । मनुष्य परिस्थितियों 
में पड़कर अन्य रूप हो गया है, न कि म्नुष्य ही दूसरा हो गया है ? रूप गुण भ्रूव है। 
काला पीला, नीला, श्रश्नू व है । ज्ञान तो ध्रूव है, किन्तु उसकी दश्ायें अश्नूव हैं । धर बकी 
दृष्टि ऋल्याणयुक्त है, अध्भ वको अकल्याणायुक्त है । 

१७१. भ्र वस्वभावके अपरिचयम धमपीरतापर आश्चये--जिनके श्र व. झ्रात्मस्वभाव 
का परिचय नहीं वे इस बातपर अचरज करते हैं, साधु जंगलमें अकेले कैसे रहते होंगे, उन्हें 
भय नहीं सताता होगा । इस तरहकी कल्पनायें आत्मस्वरुपान्भिज्ञ मनुष्य विया करते हैं । 
इस तरहके मनुष्योंक्ो बुद्धिपर्वक यथार्थ बात सोचना चाहिए कि साधु जगलमें निरपेक्ष भाव 
का ध्यान करते हैं। जब वहाँ किसीकी' अपेक्षा ही नहीं तो भय किस वस्तुका ? कपड़ा गीला 
था, धूलमें गिरनेसे धूल लग गई, सूख जानेयर धूल भर जाती है। वैसे ही कर्म कषायसे 
बंधे थे, कंषाय दूर हुई, कमने विदा ले ली । स्त्री मेरी है, प्रृत्न मेरा है, कुटुम्बीजन -मेरे 
हैं, यह मेरे भ्राश्चित रहते हैं, मैं इतका भरण पे.षण करता हूं, ये मुझे सुख देते हैं, इस तरह 
को बल्पदासे अशुभ कर्म बंघेगा । भगवान आप चिलोकोनाथ हैं, संसारके तारक हैं, मैं 
श्रज्ञानी हूं, परपदार्थॉमें रमण कर रहा हूं, इससे भी शुभ कर्म बंधे | लेकिन जहाँ एक 
रनिविकल्प, निरपेक्ष ध्यान है वहाँ कर्म नहीं आते, मार्ग कर्मोका अविरुद्ध हो जाता है। 
विकार सहित परिणाम करके कषाय बढ़ाकर निज स्वभावका प्राणी घात करते हैं | जितनी 
ग्रात्माये हैं, उनमें प्रमात्माका वास है लेकिन ऐसा नहीं कि परमात्मा छोटा या बड़ा किसी 
-रूप हो ओर प्रत्येकर्में जुदा-जुदा ठहरा होवे | तात्पर्य यह है प्रत्येक आत्मामें परमात्मा होने 
की शक्ति है। परमात्मा,तो आकर तुम्हारी आत्मामें नहीं समा गया तुम्हारा ही स्वभाव 
परमात्मतत्त्व है | 

१७२, अपने परिणामके अजुसार अपनां अनुभवन-यह जीव जिस तरहके परिणाम 
करता है. उस तरहके सुख दुख भोगता है। एक लड़का. दूसरे लड़केको २० हाथ दूरसे 
चिढ़ाता है तो लड़का चिढ़ने लगता है, गाली बकता है, रोता है, क्रोध करके मारनेको कप- 
टता है। लेकिन क्या चिढ़ाने वालेक्ी उंगली वहाँ गई, या जीभ, नाक, हाथ, पैर, वहाँ 
पहुंच गया । और देखो साथके श्रन्य लड़के नहीं चिढ़ते हैं, तो इसमें अपने ही परिणामोंके 
अनुसार चिढ़ाना श्रोर दुःख उठाता मा रखा है | देखो वे सभी बालक अपनी-अपनी यीग्यता- 
चुकूल प्रपता-अ्पना परिणमन कर रहे हैं । जगतके जीव जो भी सुखी होते हैं वे अपने ही 
भावसे सुखी होते हैं और अपने ही भावसे दुखी होते हैं | एक घरमें ६ आदमी हैं । उनमें दो 
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सुखी हैं तथा ४ दुखी हैं, तो उत चारको विसीते दुखी बनाया नहीं किन्तु उन्होंने ऐसा मान 
रखी है, इसलिए उनके परिणाम ही उन्हें दुःख देते है। रामचन्द्रजी ने क्या कम दुःख उठाये, 
कृष्णंजी को आपत्तियोंका सामना करना पड़ा, भरत, बाहुबलिको दुःख उठाना पड़ा । ये सव 
पृण्यवान जीव थे | फिर दुखी क्यों ? यथार्थमें असली परीक्षाकी कसौटी श्रापत्तियोंपरसे ही 
कसी जाती है, उनमें जो खरा उत्तर गया, विषादको पलले नहीं पड़ने दिया, इस तरहके जीव 
ने हो आत्मतत्वकी समभनेमें सफलता पा ली | 

१७३, अपने भावसे अपनी परिणति-- मैं एक श्रात्मा हूं -इस' तरह प्रतिभास जिसे 
हो गया, उसके आत्माका ध्यान करनेपर शात्मामें पूर्ण सुखकी ऋलक आ जाती- है। 
प्रत्येक आत्मा न्‍्यारा न्‍्यारा है। किसीकी परिशाति किसी भ्न्य गआत्मामें नहीं मिलती | 
प्रत्येक प्राणी भ्रन्यकी सेवा करनेमें तभी उद्यत होता है, जबकि उसे सेवाभावमें श्रन्तरडसें 
सुखकी भलकं होती है ओर सेवा बिना आपको दुखी पाता' है। एक अध्यापक १० छात्रों 
को पढ़ातां है। १ बुद्धिमान निकलता है | क्या वह अध्यापकके पढ़ानेसे ज्यादा समक लेता 
हैं, तथा बावी मूर्ख रहते है तो क्या बाकी छात्रोके हृदयमें पढ़ाना ठीक नहीं बैठता मास्टर 
का ? उनमें अध्यापकने न तो एकंको बुद्धिमान बना दिया है और न € को समभानैमें कमी 
की है, किन्‍्तु बुद्धिमान छात्रकी ज्ञान योग्यता आात्मामें पहलेसे' ही विद्यमान! थी, वह ज्ञान 
कारण पाकर प्रस्फुटित हो गया । झात्मा स्वयं' ज्ञानस्वभावे है । ज्ञानपर पर्दा पड़ा हुआ है, 
वह अपना समय श्रानेपर उस तरहकी अवस्थामें पा लेता है तथा ज्ञान विकंसित हो जाता 
है | भ्रन्तरज्भसे ज्ञानका प्रस्फुटित होना स्वभाव है, वह बाहरसे भ्राकर नः मिला है और न 
मिल ही सकता है। अंनुभवका स्थान सर्वोपरि है। संसारी प्रत्येक आत्मा अपने भावके 
श्रनुसार अपनी सृष्टि पाता है। अपने-अपने भावके अनुसार स्नेह करेंता हैं एवं अपने परिं- 
णामोंके श्रनुसार हेष करता है । जिससे हम राग करते हैं, हों सकता है वह हमारी कुछ भी 
परवाह नहीं करता हो, भले हम उसके लिये प्राणपणासे हरदम तैयार रहें । द्वेष करनेपर 
भी, जिंसपर हम द्वेप कर रहें हैं, वह झ्रानन्दसे भूम रहा है, उसे द्वेष करने वालेसे' कोई हा्ति 
नहीं हो रही | पर ह्वंघ करने वाला अपनेमें ही जल रहा है | पोरलौकिक हानि तो है ही 
तथा द्वेषकर्ताकी लौकिक हानि भी उठांनो पड़ती है, पाचन शक्ति मन्द पड़ जाती है, 
चेहरा विवरण हो जाता है आदि । राग करनेपर भो श्रन्यका हिंते नहीं कर सकता। राग 
करनेसे यौवनको वृद्धावस्थासे नहीं बचा सकते औ्नौर न वृद्धसे पृष्ठ ही कर सकता हूं । हम 
जो कर सकते हैं वह अपने गुणोंका ही परिशमन कर सकते हैं। इसके अतिरिक्त पैनन्‍्य 
पदार्थका कर्ता अपनेको संमझता यही संसारक्लेशकी खान है । इस मिथ्याबुद्धिति वचकर 
अपनो रक्षा करें । 


अर 
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१७४, यथार्थताके परिचयसे उच्नतिकी ओर गति--आत्मतत्त्वका परिचय कर लेने वाले 
जानी आ्रात्मावोंकी वृत्ति एकरूप होती है,. किन्तु यदि उपाधियोंका उदय विशिष्ट आबे तो 
अन्त: श्रद्धा सत्य होने पर भी वृत्ति विचित्र हो जाती है। एक सेठके. एक ३ वर्षका बालक 
था | सेठ मरणासस्त/ था । उसने पाँच प्रमुखोंकों बुलाकर उन्हें जायदादका ट्रस्टी बना 
दिप्रा और कह दिया कि जब बालक बालिग हो जाय तब जायदाद सौंप देना ॥ एक दिन 
ठगने उसे सड़कपर अकेला खेलते हुए देखा और ठग उसे घर ले गया और ठगिनीको दे 
दिया । ठग़िनीके पास बचपनसे ही वह- लड़का रहता है। ठगनीके कहनेपर वह सब कार्य 
करता है। खेतकी रक्षा करता है, पशुओंकी देखभाल करता है। एक दिन वह लड़का 
अपने शहर पहुंचा । ट्रस्टियोंने समझाया कि तुम अपनी जायदाद, संभालो । वह आश्चर्य 
करता रह गया । भ्राखिर बोला कि हम ३ दिन बाद संभालेंगे । कौंपड़ीमें जाकर वह ठगनी 
से पूछता है कि सच सच बता- दो मेरे माता पिता कौन हैं ? ठगनीने सच २ कह दिया । 
तुम एक सेठके पुत्र हो जो कि गुजर चुके हैं। अ्रव वह मानता, है कि मेरे पिता वह थे जो 
गुजर चुके तथा ठगनीसे भी माँ कहे तो उस पर पूर्ण विश्वास नहीं करता | परवश 
होकर उसको ऐसा करना पड़ता है। इसी तरह कर्मों की पराधीनतासे परको अपना मान 
रहा है कमविने पराधीनता भी जब जावे, जब परपदाथसे मोह करना छोड़ दे । जब इस 
प्राणोकों यह बोध हो जावे कि मैं अपने ही परिणमनन्‍से जन्मता हूँ तथा मरता हैँ तब इसे 
निश्चय हो जावे, मैं ही पुत्र हुं, मैं ही श्रपना भाई हूं, में ही अपना पिता हूँ, में ही श्रपन्ता 
कुटम्वी हूं तब वह यद्यपि अ्रपने धनकी चोरोंसे रक्षा करता है। उदरपोषणके लिए न्याय- 
पूर्वेंक धन कमाता है, कुटुम्बी जनोंका निर्वाह करता है, दान देना, पूजन करना आदि नित्य 
कार्य भी करता है । यह सब होनेपर हो पदार्थोकोी अपनेसे भिन्‍न अनुभव करता है, तथा इस 
फिराकमें रहता: है, कब निजात्मानन्दको पान कर उसमें निमग्न हो जाऊं,। 

१७५. परीक्षित धम के ग्रहणमें साभ--बालूक, बालिकायें जहाँ पैदा होते हैं । उन 
वेसे ही संस्कार घर कर लेते हैं । तथा उनके माता पिता जिसको देव मानते हैं उसीको 
पूजने लगते हूं । भगवान क्यों है, वसा है, यह जिज्ञासा व प्रतीति वे नहीं करते हैं । उन्हें जैसी 
धारणा शुरूमें जर॒गई उसीपर विश्वास करने लगते हैं, अ्रनेकोंकी दृष्टिमें सव धर्म एकसे 
मांजूम पड़ते हूँ। उन्हें नमकके ढेले एवं रत्तमें अन्तर हो मालुम नहीं पड़ता | इध गायका 
भी होता है, आकका भी, वड़का भी दूबथ, पर अभी तक ऐसा कोई देखसेमें नहीं आया कि 
जो श्ाऊक़ा दूध पीता हो । गायका दूध सभी पीते हैं । इसी तरह घर्म तो अमेकोंका नाम 
है दित्तु उनकी झसली परीक्षा'करनी चाहिए । किससे हमारा हित हो सकता है, कौनसा धर्म 


कह 
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हमें रंसारमूपी समुद््से पार कर देगा ? धर्म थ्रूवरवभावका उपयोग है । जैसे वस्तुतः मनुप्य 
उसे बहता चाहिए जिसका स्वरूप सदेव एकसा रहे, सो तो अ्राखोंस देखनेमें नहीं श्राता। 
कोई कभी बालक है, तो कभी युवा है, कभी वृद्ध है, यदि यह सब दब्ायें मनुप्य हैं तो दया 
मिल्नेपर मनुष्य मिट जाना चाहिए । सेव एकसा रहे वह मनुष्य है| सो सदेव अवेस्वार्थ 
एकसी रहती नहीं । इसलिए इन सब दक्ावोंमें रहने वाला एक आधार मनुप्य है। यदि 
मनुष्य जीव हैं तो मनुप्यकी अवस्था मिट जानेपर जीव मिट जाना चाहिए, आँखोंसे आात्म- 
निर्णय नहीं होता जब आत्माका ज्ञान होगा वह ज्ञानसे ही होगा | आत्मा भी अपनी समस्त 
पर्यायोंका आधारभूत एक द्रव्य है। बच्चे मिट्टीका भदूना बनाते हैं, वह थोड़े समयमें गिर 
जाता है या वही बच्चा गिरा देता ६, श्रथवा दू*रे बच्चे उसे गिरा देते हैं, वह अधिक समय 
नहीं ठहरता । उसी तरह मनुष्य या श्रन्य प्राणीके द्वारा जो सृष्टि चलती है, वह अ्रविक 
समय नहीं ठहरती, कुछ समयमें वह न४्ट हो जाती है । मनुष्य निश्चय हृष्टिसे सामान्यतया 
एक रूप ही है । मैं विद्वान हूं, मैं सुखी हूं, में दुखी हूं, मैं मूर्ख हूं, में मनुष्य हूं, में राजा हूं- 
इस तरह॒की कल्पनायें भ्रज्ञानी जीबोंमें उठा करती हैं। 

१७६, आत्मीय अन्तममंके बोधसे भ्रमजालझस्ति---एक श्रादमी एक साधुके पास 
पहुंचा और बोला साधु जी मुझे ऊंचा ज्ञान दो | साधु जी ने कहा “एक ब्रह्मास्ति, ह्वितीय॑ 
चास्ति” एक आत्मा है दूसरा कुछ नहीं है । इतनेपर उसे सनन्‍्तोष नहों हुआ तो कहने लगा 
झौर अधिक बताइये | तब साधु जी ने कह्ा--नगरमें एक पंडित रहते हैं उनके पास जाकर 
अधिक ज्ञान सीखो | उस आ्रादमीको मर्मकी बातपर विद्वास नहीं हुआ श्रौर पंडित जी के 
फास जाकर पढ़ने लगा तथा विद्याटानके बदलेमें पंडित जी की गायोंका गोबर उठाने लगा | 
'इस तरह १२ वर्ष विद्या पढ़ते हो गये, अ्रन्तमें बोला-पंडित जी “विद्या पढ़नेकी मर्मकी बात 
तो बता दो” । तब उन्होंने कहा “एक ब्रह्मास्ति द्वितीय नास्ति” ।* तब फिर उस आदमीकी 
समभमें श्राया कि यह तो सबसे पहले ही साधु जी ने पढ़ा दिया था, १२ वर्ष गोबर व्यर्थमें 
ढोया । ज्ञानके बिना श्रात्मा घर घर दुखी है, कोई किसीके प्रतिकूल है तो. दुखी है, कोई 
अनुकूल होनेपर भी दुखी है । यह भ्रात्मा अ्जर श्रमर है, चतन्ययुक्त है, इसपर विश्वास नहीं 
बैठता । श्रात्मा अनेक प्रकारका नहीं है, न कोई उपाधि उसमें है। म्रम बुद्धिसि जीवका 
उपयोग परमें लग रहा है । कभी परिणाम दुकानमें, कभी घरमें, कभी स्त्री पुत्रोंकी रक्षामें 
कभी राजकथामें, कभी भोजन कथामें--इस तरह मन कुछ न कुछ सोचा ही . करता है । 
तथा मन जब वशमें हो जाता है तब परमात्माके दर्शन हो जाते हैं। सोचनेसे परमात्मा नहीं 
दिखेगा, सोचना बन्द करनेपर ईश्वरके दर्शव हो सकेगे। मुसलमान भाई कहते हैं, दो फरिश्ते 
कंघेपर बैठे हैं यह फरिइते राग और द्वेष हो हैं तथा चार पहिरेदार इस मनुष्यके साथ लगे 
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हैं। ये पहिरेदार आहार, निद्रा, भय और मैथुन संज्ञायें ही हैं। इसी तरह यह जीव अमसे 
संसारमें घूम रहा है । 

१७७, सद्धोधसे वेशुधीका विनाश--एक आादसी जंगलमें जा रहा था। रास्तेमे 
देखता है, एक हाथीने बच्चेको संडसे पकड़कर मरोड़ डाला। वह आदमी हाथी द्वारा यह 
कृत्य देखते ही चिल्लाता है, अरे मेरा बच्चा मरा और बेहोश हो जाता है | वह बच्चा 
उसका नहीं था, अन्य मनुष्योंने जब यह देखा तो उसका खास बच्चा बुलाया गया। उसे 
देखते ही वह होशमें ञ्रा जाता है । यहाँपर उस आ्रादमीकी सुख बच्चा देखनेका नहीं हुशा, 
किन्तु उसे सुख इसका हुआ कि हाथीके द्वारा मरोड़ा गया बच्चा मेरा नहीं है, यह ज्ञान 
हुआ । इसी तरह जब तक परपदार्थोमें अपनेकी ममत्व बुद्धि रहेगी तब तक उसी मनुष्यके 
समान बेहोशीका नशा) जाल छाया रहेगा और जहाँ अपनेपनेकी बुद्धि दूर हुई आनन्दकी 
सहजोत्पत्ति समझो । ममता पिशाचिनीने कितनोंकों नहीं डुबोया, तथा उसी ममत्वका 
गुटका खाते फिर रहे हैं। मोही जीवोंने इस तरह ग्रनन्तानन्‍्त भव बिता दिये, फिर भी 
ममत्व बुद्धि नहीं जाती । 

१७८, अनुभवसे समस्यासमाधानकी सुगमता - भक्तिमें भाव लगे तो श्रेष्ठ है, बिना 
भावके छुटकारा नहीं । भक्तिकी ओर अन्तस्थल तक नहीं पहुंचे तो श्रात्मीक लाभ नहीं होने 
का ।! जब इस प्राणीके द्वारा निश्चय हो जाता है कि इन पदा्थंसि मेरा निजी श्रहित हो 
रहा है, इनसे न श्राज तक कोई काये सिद्ध हुआ है शोर न आगे जाकर होयेगा, तब वह 
उन्हें तिलाझुजलि देकर आत्महितके पथमें झग्रसर होता है। जिनका उत्तर कठिन है वह 
अ्रनुभवसे सुगम हो जाता है। एक पुरुषकी दो स्त्रियाँ थीं। बड़ी स्त्रीके कोई लड़का नहीं 
था, छोटी स्त्रीके लड़का था । यह देखकर बड़ीको डाह पैदा हो गया । तब उसने अदालत 
में केस दायर कर दिया कि लड़का मेरा है। जब बड़ी स्त्रीके बयान लिये गये तो उसने 
कहा कि जो पतिकी जायदाद होती है, उसकी हकदार स्त्री हुआ करती है इसलिए लड़का 
मेरा है। छोटीसे पुछा गया तो उसने भी वहा लड़का मेरा है । जब दोनों अपना-श्रपना 
कहें तो राजाने एक उपाय सोच निकाला। राज्यके तलवार वाले सिपाहियोंकों बुलाया गया 
ओर कहा, इस लड़केको काटकर इन दोनों स्थत्रियोंको आाधा-श्राधा दे दो। इसपर बड़ी 
स्त्री प्रसन्‍त हुई तथा छोटी चिललाकर बोली, महाराज पृत्र मेरा नहीं है, बड़ीका है उसीको 
दे दिया जावे । तब राजा यथार्थ बात समझ गया कि पुत्र छोटी स्त्रीका ही है, वह किसी 
भी हालतसे उसे जीवित देखनेमें सुली है । इसलिए लड़का छीटी स्त्रीको दे दिया गया । 

इसी तरह जो एक आत्मा है, उसका हल अपने अनुभवसे निकलेगा । खुदके अनुभव 
बिना, मात्र शास्त्रोंके सुननेसे उसका हल नहों निकलेगा, दूसरोंके उपदेशसे भी नहीं निक- 
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लेगा। पूरा तो पड़ना श्रपनेसे । दुनियाभरके पदार्थोकोीं दृवद्ठा करनेसे बया मिलेगा ? मनुष्य 
भोजन करते हैं, पशु भी खाते हैं। किन्तु पशुश्रोंकों कलके संग्रहकी दिन्‍्ता नहीं, उन्होंने 
खाया और चल दिये । पशुका मरनेपर प्रत्येक हिस्सा कामग्राता है। .पशुका चमड़ा 
हड्डी, मांस, सींग, गोवर, पेशाब, वाल आदि सभी वायमें श्राते हैं । मनप्यक्ी जब तारीफ 
की जाती है तो पशु पक्षियोंसे उपमा दी जाती है | जैसे श्रम शेरके समान बलवान 
है | तो शेर श्रेष्ठ हहरा । उसको नाक तोते के समान है, श्रख हिरणके समान हैं, वात 
सर्पके समान हैं, चाल हाथीके समान हैं, बोली कोयला के समाप्त है श्रादि | इस तरह पशु 
पक्षियोंका स्थान श्रेष्ठ ठहरा । यदि मनुष्यमें एक धर्म नहों है तो उससे पशु ही श्रेष्ठ हैं । 
धर्मके होनेसे ही मनुष्यका स्थान पशुआ्रोंसे ऊंचा द्वो सकता । | 

१७६, व्यवहारशरण और परमत्यथशरण-- परात्मवादी जिन कुतत्त्वोंकों आता 
मानता है व कोई भो शरणा नहीं हैं, शरण तो सहज निरपेक्ष सनातन आत्मस्वभावकी हट 
ही है। जब यह दृष्टि न हो. तब इस हृष्टिके प्रसादसे जो परमोत्कृप्ट हो चक्के हैं उनकी 
भक्ति है तथा जो इस मार्गमें लग रहे हैं उनकी भक्ति है एवं जो सद वचन इस मार्गके 
वबाचक हैं उनका श्रध्ययन मनन विनय है। चत्तारिदंडकरममें जहां शरण वतलाया है, वहाँ 
पूर्वके तीन तो परपदार्थ हैं। धर्म निज तत्त्व है। अरहत, सिद्ध, साधुकी जो भक्ति है, वह 
व्यवहार भक्ति है। उसकी बात अपनेमें उतारे तो लाभ है। श्ररहंतके जो गुणा हैं मेरे गुर 
हैं, उनको प्राप्त करनेमें मैं समर्थ हूं। सिद्धका जो द्रव्य है वैसा मेरा है। सिद्धके जो गुण 
हैं वेसे मेरे है तथा सिद्धकी जो पर्याय है वैसी पर्याय पानेमें मैं समर्थ हूं, इस तरह वह 
सिद्धको शरण बना लेता । साधुका जो परिणमन है उसकी मैं भी शक्ति रखता हूं। धर्म 
भक्ति कहो या उपासना वह रविश्चय भक्ति है। मोह, राग, हेपसे न्‍्यारा जो परिणाम है 
वह धर्म है, वह धर्म श्रात्मका खजाना है, उसे कोई चुरानेमें समर्ण नहीं, चुगलखोर बदनाम 
नहीं कर सकते, मायाचारी उस आ्रात्मतत्त्वको मायाजाजनंमें नहीं फंसा सकते । व्यवहार- 
शरण लेकर पीछे व्यवहारशरण छोड़े तब श्रात्मबुद्धि पैदा होवे । 

१८०, धर्म के लक्षणोंक्रा विश्तेपश--धर्म पाँच तरहसे बताया है उत्तमक्षमादि 
दशलक्षणका नाम है। रत्नन्नयका नाम धर्म है । अहिसा, सत्य, अ्रचौर्य, ब्रह्मचर्य श्रौर अप- 
रिग्रहका दाम धर्म है। वस्तुस्वभावों धंम्मो श्र्थात्‌ वस्तुका जो स्वभाव है उसका नाम धर्म 
है तथा दया धारण करना इसका नाम धर्म है। दश लक्षण धर्ममें राग हेष मोहका 
प्रभाव कहा है । उत्तम क्षमा, मार्दव आजंव, सत्य, शौच, संयम, तप, त्याग, श्रार्किचव, 
ब्रह्मचर्य प्रत्येकमें यह अच्छी तरह ज्ञात होता है। जब तक रागद्वेष मोहका सख्भावरहेगां 
तब तक दशघ्॒र्म नहीं ठहर सकते । सम्यगदर्शन ज्ञान चरित्रमें राग, देष, मोह रहित परि- 
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णाम है । अहिसामें यही बात है, विषय कषायका अभाव होगा तभी वह बन सकेगी । सत्य 
श्रचौये, ब्रह्मचये, अपरिग्रह भी रागद्वेष मोहसे रहित होगा । वस्तुका स्वभाव ही धर्ममय है 
अर्थात्‌ झ्रात्माका स्वभाव रागहेष मोहसे रहित है। जीवोंपर दया तभी की जायगी जब न 
मोह मिश्चित राग होगा और न द्वेष | आात्मस्वरूपका परिचय नहीं है, दरीरको ही आत्मा 
माननेमें अ्रनादि कालसे श्ूल की है और अब भी करनेसे नहीं चुका तो कोई हाथ पकड़ कर 
मुक्तिके पन्‍्थमें गमहीं लगा सकता | संयोग बुद्धि अर्थात्‌ मिथ्या बुद्धिको लेकर जो परिणाम 
होता है वह अनन्तानुबन्धी कषाय है । मोही जीव शरीर, स्त्री, पुत्र, पौत्र, सुवर्शग, जमीन 
सभीको अपने सान रहा है, थोड़ा इसका भी तो अ्रनुभव कर कि मैं ध्रुव ज्ञानस्वरूप हूं । मेरी 
बात अच्यने नहीं मारी, मेरे विचार नहीं अपनाये, सेरा अपसाव कर दिया, रिदचयसे क्या 
यह तेरे हैं विचार तो कर । विचार कर तथा श्रात्मतत्त्वके मतलबकी बात गाँठमें बांध ले 
तो हठबुद्धि छुटते देर नहीं लगेगी। इस मनुष्यपर्यायमें ऐसा सोचते कि मेरी शान गिर 
गई, अ्रवहेलना कर दी और वहाँसे कूच करने पर मनुष्यसे तिर्यच हो गया तब शान रह 
जायेगी क्‍या ? क्षशिक इज्जतके प्रलोभन को त्यागनेसे असली एवं स्थायी शान बना सक्रता 
है, जो आज तक प्राप्त नहीं हुई । 

गद्देषरहित परिणाम धर्म है। मन्दिर आता धर्म तो तब है जब वहाँ राग हेषका 
अभाव होवे, वहां वैसी सामग्री उपस्थित है इसलिए धर्मका स्थान होनेसे परिणामोंकी 
निमलता कर सकता है । पूजा, भी इसलिए की जाती है तथा राग द्वेष रहित अ्रवस्था होने 
से उनकी सत्य स्थायी कीति बन जाती है । गुरुओंकी सेवा भी रागद्वेष रहित उद्देश्यको लेकर 
की जानी चाहिए। संयम भी पल सकता है जब राग द्वेषका अभाव हो । इन्द्रिय संयमसें 
रागका श्रभाव होगा तभी पल सकेगा तथा प्राणी संयमके होनेके लिए ह्वेषका श्रभाव होना 
आवश्यक है । हैेष तभी पैदा होता है, जब किसी विषयमें राग हो, दान धर्म क्‍यों कह- 
लाता है इसलिए कि धनसे राग घट गया । उत्सव धर्मके इसलिए है कि राग द्वेष रहित 
होकर उपदेश सुनेंगे। शास्त्र सुनने इसलिए जाते हैं कि वहां राग हेषसे छूटनेकी कथा 
मिलेगी । रागद्वेबका चक्र श्रनादिसे चल रहा है तभी अनन्त संसारमें भटकना पड़ा है | संसार 
से छूटनेकी यदि कोई औषधि है तो राग, हेष, मोहका अ्रभाव होना | धर्म भी इतना ही 
है कि रागह्ेष मोहका अभाव होना । राग, ढ्वेष, मोहसे दर रहनेका उपाय रागद्वेष मोह 
रहित चिन्मात्र आत्मतत्त्वकी उपासना करना है। प्रिय झात्मन्‌ ! पर्यायबुद्धि छोड़ो । पर्याय जब 
जो होना होगा होगा उस अश्न वतत्त्वका आलम्बन संसार ही बढ़ावेगा, झ्त: पर्यायमात्र 
अपने आपको न विचार कर चैतन्य प्रश्लुकी उपासना करो | संसारका जितना भी दुःख है 
उसका मूल कारण शरीरसें झ्रात्मबुद्धि है । निर्धतताका दु:ख क्‍यों सताता है कि शरी रमें ग्रात्म- 
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बुद्धि है, भ्रात्मा तो निर्धन नहीं है । सभी दुखोंका मूल कारण दारीरमें प्ात्मवुद्धि है । किसी 
सभामें भ्रपमान हुआ, मेरी इज्जत गिर गई, इन सबका मूल कारण शारीरमें आत्मवुद्धि है। 
भूखका दुःख क्यों हुआ शरीर और श्रात्माका सम्बन्ध है, उसमें श्रात्मबुद्धि है। मेरा अ्रमुक 
व्यक्ति चला गया, मेरा इष्ट वियोग हो गया, इन सबका मूल कारगा दरीरमें आत्मवुद्धि है। 
इस तरहके भोले प्राणीको थोड़ा श्रात्माका भी श्रनुभव करके देखना चाहिए, मैं प्रखंड, 
चिद्गरप, जतन्य पुञ्जका समूह हूं । 

१८१, निभ्रन्तिताका बल--अ्न्य व्यक्ति भ्राइ्चर्य करते हैं, जैन साधु एक बार 
खाकर कंसे रह जाते हैं ? इसलिए कि उनकी घरीरमें आत्मचुद्धि नहीं है । शरीरमें आत्मी- 
यताका विचार नहीं मिलता तो शरीरका सहवासं भी नहीं रहेगा कभी । जब तक श्रात्मामें 
से शरीर बुद्धिका भ्रम न निकल जावे तब तक शान्ति नहीं मिलेगी । मैं सेठ हूं, व्यापारी 
हूं, बड़ा श्राफिसर हूं श्रध्यापक हूं श्रादिकि विकल्पजाल छोड़ दिये जावें तो कुछ सुखानुभव 
होवे । रागह्ेष श्रादि पर भाव हैं, रागट्वेष, मोहादि कर्मका निमित्त पाकर भातें हैं । रागद्ेष 
में मतिको लगाना अशान्तिका कारण है। इनसे -वृत्त रहे तो शान्तिमें वृद्धि होगी । पर- 
वस्तुविषयक भावमें व परपदार्थमें शान्ति नहीं मिल सकती । इन्द्रियोंका व्यापार बन्द 
किया जाय तो दरीरमें आत्मवुद्धि दूर होवे। एक सुई दोनों तरफ नहीं सी सकती, उसी 
तरह उपयोग दोनों कार्य नहीं कर सकता, संसार भो बस जावे और मोक्ष भी मिल जावे । 
दानियोंके दानपर कंजूसोंको झ्राई ये होता है। ज्ञानियोंकी कृतियोंपर एवं विरागियोंके 
वैराग्यपर मोहियोंको श्राइचर्य होता है। श्रालसियोंकों सेवाभावियोंमें रह आश्चर्य होता 
है। कि इन्हें ऐसा क्या भूत सवार हो गया जो सदैव दूसरोंकी सेवा ही करते फिरते हैं। 
ममताके छोड़ने से और ज्ञानके बनाये रहनेसे दो लाभ हैं या तो मुक्ति मिलेगी या करोड़ 
गुनी संपत्ति मिलिगी । एक भिखारी ३-४ दिन की बासी सूखी रोटी लिये जा रहा है, उससे 
एक सेठने कहा इन रोटियों को तू फेंक दे तथा ताजी पूड़ी साग खा ले तो उसे विज्वास 
नहीं होगा । उसी तरह परद्रव्यके भिखारीकों विश्वास नहीं होता कि निजमें स्वयं आनन्द 
है वह परद्रव्यके ममत्व परिणाम को छोड़कर स्वद्रव्यपर दृष्टि नहीं जमाता | यह जीव 
पशु हुआ, तो वहाँ देखो पशुझों को परिग्रह जोड़नेकी ममता नहीं होती है, उन्होंने खाया 
पिया श्र चल दिये । पर मनुष्य सदेव परिग्रह इत्र टूठा करने की चिन्तामें सन्तप्त रहता 
है। किन्तु जिसकी दृष्टिमें शरीर भी अ्पता नहीं है वह क्‍या मकान आदिको अपना मात 
सकता है ? जब दरीरमें आत्मबुद्धि हुई तो भात्मानुभवसे गिर गया । सब दुःखोंकी जड़ 


रीरमें श्रात्मबुद्धि है । 
१८०२, शरीरसे आत्मबुद्धि हटानेका उपाय--शरीरसे आत्मबुद्धि हटनेका उपाय 


] 
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क्या है ? मन, वचन और काय--ये ३ कारण लगे हैं । ये तीनों चंचल है, शरीर चचल है 
उससे ज्यादा चंचल वचन है तथा वच्नोंसे ज्यादा चंचल मन है। सबसे प्रथम शंरीरके 
व्यापारको रोको, शरीरके व्यापारको रोकनेके बाद मूलवचनके व्यापारको रोको, दो तरहके 
होते हैं (१) बहिजेल्प और (२) अन्तर्जल्प । बाहरी वार्तालापको बन्द करना बहिजेल्पको 
रोकना हुआ । अ्रन्तः शब्दरूप कल्पनाको मेटना अच्तर्जल्पका रोकना हो सकता है। जब 
बाह्य पदार्थोको भिन्‍त मान उससे रुचि हटावे | मनका व्यापार रोकनेके लिए परपदार्थोंको 
अहितकर मानना होगा । जब मनका व्यापार रुक गया तो संकल्प विकल्पं चल ही नहीं 
सकता । ज्ञान तो परिणमन करता है। वह आत्माका परिणमन करता है। मैं ज्योतिमात्र 
हूं, ज्ञानमात्र हूं, शुद्धबेतन्‍्य दव्य स्वरूप हूं। यह अनुभव तभी हो सकता है जब शरीरसे 
आत्मबुद्धि छूटे । कोई किसी की आरात्मामें विध्त कर ही नहीं सकता, क्योंकि बाह्य पदार्थों 
में मेरी आत्मा ही नहीं है इसलिए वह रुकावटके कारण नहीं हो सकते । आत्मा त्रिकाल 
ग्रबाधित है, अखंड है, आनन्दमय है, च॑तन्यमात्र है, अतएवं बाहरी बाधा श्रा ही नहीं 
सकती । मानता है मुझे उक्त व्यक्ति ने विष्त डाल दिया, यह मात्र सोच रखा है। यथार्थ 
में विघ्तकर्ता त्‌ ही स्वयं है । 

१८३, परकी दृष्टिमें जीवनका अपव्यय--परको अपराधी मोन रखने की बुद्धि 
त्याग दे | कौन तेरा हाथ पकड़कर कहता है कि शभात्मद्रव्यकरी रक्षा मत्त करो। स्वयंकी 
ही भ्रम बुद्धिसे ही आत्माको भूलकर पंरपदार्थोसे प्रीति कर रहा हूं। ताला।डालकर भी 
तुझे बन्द कर देवें तो क्या किसीकी सामथ्य है जो भ्रात्महितसे च्युत कर सके | अगर तुम 
स्वयं न चले तो दूसरेकी क्‍या सामर्थ्य है जो आगे बढ़ा सके । बुरा भी इसका कोई नहीं 
करता अच्छा भी कोई नहीं करता । जो शरीरमें आत्मबुद्धि करते हैं वे दुखोंके पात्र हैं । 
जब शरीरमें श्रात्माकी कल्पना हुई तब रिध्तेदारोंकी प्रतीति हुई भौर उन्हें श्रपता मानने लगा । 
यह मेरी नम्पत्ति है, मैं इसका संरक्षक हूं, इसके द्वारा मेरा कार्य चलता है यह भ्रम बुद्धि 
है । किसीने प्रशंसा नहीं की निन्‍दा कर दी, किसीने कहना नहीं माना तो तेरा क्या नुक्सान 
कर दिया ? निन्‍्दा शरीरकी ही तो की, तेरी आत्माकी तो नहीं की क्योंकि लोगोंको शरीर 
हो दिखता है। यदि दुःख मिटाना है तो व्यापारमें ज्यादा ध्यान देनेकी अ्रपेक्षा, मिन्नोसे 
ज्यादा परिचय बढ़ानेकी अपेक्षा, कुठुम्बियोंसे अधिक स्नेह करनेकी अपेक्षा उतने अधिक समय 
आत्मद्रव्यकों जाना जाय | उस आत्माको जानने का एक ही उपाय है, शरीर, वचन, मनके 
व्यापारकोी रोका जाय । यहाँ वहाँकी बातोंपर ध्यान ही नहीं दिया जावे । परपदार्थोमें जब 
तक रमा जायगा तब तक निज कार्यका विस्मरण ही रहेगा । 
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१८४. आत्मज्ञनके अभांवमें वेसुधीकों दशा-- यदि श्रात्मज्ञान नहीं है तो उसे सुप्त 
ससभो | जब तक बड़े-बड़े राग नहीं श्रा पावें, इन्द्रियाँ स्वस्थ हैं, जराने नहीं घेरा है तब 
तक आत्मकल्याणा करलो | सच्चा ज्ञान तो अपने अन्दर रहना चाहिए 4 क्ुपथ्य सेवनसे 
बीमारी बढ़ती है, बीमारीसे शरीर अशक्त हो जाता है। तब कुपथ्यसेवन छोड़नेमें हित है 
सच्चा ज्ञान हमेशा हृदयमें रहता चाहिए । केवल उपवास आरादि क्रियाश्रोंसे प्राणी संसारसे 
पारं नहीं होता है। जितना छुटकारा है वह सब भीतरके भावसे होता है। ज्ञानी जीवकों 
बार बार खानेका प्रयोजन नहीं है। ज्ञानबी कमाई सबसे मूल्यवान है | ज्ञानका ऐसा ही 
स्वभाव है, ज्ञानका ऐसा प्राकृतिक परिणाम है कि जितने कर्म करोड़ों जन्म श्रज्नावोंके तप 
तपनेसे खिरेंगे वह ज्ञादीके एंक क्षरमें खिर जाते हैं। जिन लड़के लड़कियोंकी सेवा करते 
हो । उनके पृण्यसे तुम्हें कमाना पड़ता है, वह आगे जाकर उनके कार्य आवेगा | कमाने 
वाला सोचता है हमारी स्त्री एवं पुन्नको थोड़ा भी परेशान न होना पडे, भ्रतएवं अपनी 
परवाह न करके जीजानसे धन कमानेमें परिश्रम करता है। आत्मज्ञानका अभाव है तो वह 
सीनेको ही सुख मान रहा है, सोनेको हो बाहरी चोर चुरा ले जाते है। जिससे आत्माका 

ज्ञान हो उसे हम जाग्रत अवस्थामें कहेंगे । कितना ही कोई किसीसे प्रेम करे तो क्या 'प्रेम 
करने वाला उसका धर्म निभा देगा तथा उसका फलप्राप्तिकर्ता वह हो जायेगा ? इसमें का 
भान जब तक शरीरमें है तब तक राग द्वेष आयेगा । इसकां तो भान करो मैं तो श्रमू्त 
ज्ञानमात्र हूं, मैं तो ज्ञान रवरूप हूं । आत्मा वंसी विलक्षण है कि इसकी उपभा' भी नहों 
दी जाती है | जहाँ रागद्रेषकी सामग्री मौज़ुद हो उसकी उपमा दी जाती है | शत्रु माननेमें 
भी दुरग्गंति है। जगतके इन जीवोंने क्‍या मुझे देखा है, जब मेरी श्रात्मा अमूर्तिक है तो दूसरे 
बया देखेंगे, मेरे तो कोई शत्रु मित्र नहीं है । 

१८५, आंत्मत्रेषिध्यके अबगमम्मे कर्तव्यका भांन--जीवकी तीन, दक्शायें होती हैं-- 
(१) बहिरात्मा, (२) अन्तरात्मा और (३) परमात्मा । देह और जीवकों एक मानने 
वाला बहिरात्मा है। देहसे भिन्‍त जो अपनी शभात्माको जाने वह अन्तरात्मा है तथा 
जिसमें राग नहीं, हेष नहीं, मोह नहीं वह परमात्मा है। बहिरात्मापनेको छोड़नेसे लाभ 
है तथा अन्तरात्मा होकर परमात्माका ध्यान करना चाहिए। परमात्मा होनेक़ा यहीं 
उपाय है । एक राजमहलमें साधु रहता था, उसीमें एक राजा रहता था ।ःएक दिन साधु 
और राजा दोनोंकी मौत हो जाती है। तब जंगलमें यह समाचार किसी ऋषिराजके : पास 
भेजा गया । तो ऋषिराजते कहा कि राजा स्वर्गमें गया है और साधु नरकमें गया, क्योकि 
साधुको तो राजाकी संगति मिली और राजाको साधुवी संगति मिली। प्रदत--सम्यरदृष्टि 
यहाँके मनुप्यभवसे मरकर कहां उत्पन्त होंगे ? उत्तर--सम्यवत्वसहित मरण होनेपर कर्म- 
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भूमिका मनुष्य देवगतिमें जायगा या भोगशूमिया मनुष्य तियज्चमें | पर सम्यवत्त रहित 
मरशा होनेपरविदेह क्षेत्रेमें जा' सकता है, यह श्ास्त्रोंका' नियम हैं । वहांसे दीक्षा धर मोक्ष 
भी जा सकता है। 

जीवके कषाय भावको निर्मित्त पाकर कर्म प्रकृतियां बंधती हैं। वे कर्म पक्ष- 
तिययां आत्माकी नहीं हैं। तब शरीरके जो. झौर अ्रवयव हैं वे श्रात्माके कैसे हो सकते 
है ? वर्ग, वर्गंणायें श्रोर स्कन्ध भी आत्माके नहीं हैं। इनका उपादान पुदुगल है। उसी 
तरह आत्मामें श्राने वाली तरख्ें भी श्रात्मा की नहीं हैं। शुद्ध आत्मा परद्रव्योंसे रहित होता 
है । जिसने इस आत्मतत्त्वको समझा उन्हींके अनुभव वह ऋाता है । अब आगे कहते हैं कि 
योग-स्थानादिक भी आत्माके नहीं हैं । 

१८६, योगस्थानमें जीवरवरूपत्वका प्रतिपेष--जीवके योग स्थान नहीं है। योग 
कहँते हैं आत्मप्रदेश परिस्पंदको । आत्मप्रदेश परिस्पंद होता है मत वचन कायके परिस्पंदके 
निमित्तते । तो मन, वचन, कायका निमित्त पाकर जो प्रदेश परिरपंद होते हैं जीवमें उन 
परिस्पंदोंमें अनेक स्थान हैं। हलनचलनकी विधि ढंग मंदता तीब्रता आंदिक काररोंसे 
योगके श्रनेक स्थान होते 'हैं। जब प्रदेश परिस्पद भी मैं नहीं, मेरा स्वरूप नहीं तो योग- 
स्थान भेरा स्वरूप क्या होगा ? योगस्थान इस जीवका स्वरूप नहीं हैं। जीवका स्वरूप तो 
ऐसी बुद्धि बनानेमें विशदतया विदित होता है. कि' जिसंका सर्वस्व सार चैत्न्यदक्तिमें व्याप्त 
है उतना मैं जीव हूं, इसंसे भ्रतिरिंक्त अन्य सब भाव पौद्गलिक हैं, कुछ तो पुदूगल उपादान 
वाले हैं ओर कुछ पुदूगलके निमित्तसे आत्म-उपादानमें प्रकट हुए भाव हैं, वे सभीके सभी 
पौद्गलिक हैं । 

१८७, बन्धस्थानमें व उद्यस्थानमें जीवसवरूपत्वका प्रतिपेध-- जीवके बंधस्थान भी 
नहीं है । विभावपरिणामोंका -निमित्त पाकर जो कर्म बंधते हैं उत बंधोंमें जो स्थान होते हैं 
अनेक 'प्रकृतियोंके रूपसे, उस ही जातिकी प्रकृतिंके रूपसे जो बंध स्थान होते हैं -वे पृदृगलके 
हैं, कर्मके हैं, वे. मेरे नहीं हैं । ये प्रकट भिन्‍न पदार्थ हैं---जीव और कर्म । कर्मका कुछ भी 
परिशामन तो मेरा हो ही नहीं सकता और कर्समके उदयके निमित्तसे उत्पन्न हुआ मेरे गुणों 
का. प्रभावपरिणमन वह मेरा परिणुमन तो है किस्तु उत्कृष्ट विशुद्ध तैयारीके साथ निरखा 
जा रहा है कि मैं अ्रनादि अनन्त शाइवत चित्स्वमावमात्र हूं, ऐसा ही निरखता रहूं अतः मैं 
यही चंतन्यशरक्ति हूं, चित्स्वरूप हूं, मैं यह्‌ विभावपरिणुमन भी नहीं । यह पौद्गलिक है । 
फिर कर्मोके जो स्थान हैं बंधस्थान हैं वे तो मेरे होंगे ही क्या ? जीवके उदयस्थान भी 
नहीं । कर्मोके उदयके स्थान ये तो कर्ममें पड़े हुए है। वे मेरेमें कहाँ ? उनके विपाकका 
निर्मित्त पाकर सुभमें जो प्रभाव होता, उदय होता, उनमें जो स्थान हैं वे तक भी मैं नहीं 
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हैं, जीवके उदयस्थान नहीं । 

१८८. भार्मणास्थानोंमें जीबरवरूपत्वका प्रतिपेध--मार्गशा। स्थान भी कोई जीवके 
नहीं है | मार्गणशाश्रोंका बहुत बड़ा विस्तार है। चौदह प्रकारकी मार्गंणायें होती हैं- गति, 
इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, संयम, दर्शन, लेद्या, भव्यत्व, सम्यक्त्व, संज्ी श्रौर 
गआहारक । इनके भी और भेद हैं, उन भेद प्रभेदोंके रवरूपके परिज्ञानसे जीवके विभाव 
परिणमनोंका विस्तार ठीक समभमें श्रा जाता है। नरक गति, तिय॑ब्न्बगति, मनुष्यग्ति 
श्र देवगतिकी बात तो स्पष्ट है, ये जीवके स्वरूप नहीं हैं। सिद्ध स्थितिके रूपमें भी जो 
परिणमन निरखा जा रहा है, है वह स्वाभाविक परिणमन, किन्तु कोई भेद ये जीवके स्वरूप 
नहीं हैं। सिद्ध स्थिति अथवा ५ वों गति, स्थिति जीवके स्वभाव विकासमें आयी है। 
लेकिन जीवका स्वरूप कहोगे तो वह स्वरूप न बनेगा। स्वरूप होता है शाइवत | सिद्ध 
दशा तो कर्मक्षयके बाद प्राप्त हुई है। तो ये मार्गणा स्थान भी जिनके भेद विभावरूप हैं 
झौर एक भेद इन मार्गणाभञ्रोंमें स्वभावरूप भी श्राता है वे सब भी जीवके स्वरूप नहीं हैं | 
मार्गरा कहते हैं खोजको । खोज करनेमें जहाँ विभाव नहीं मिला उसे भी जाना जायगा 
तो यों मार्गंशा स्थान कोई भी जीवके नहीं है। एकेन्द्रिय होना, दो इन्द्रिय होना, तीत- 
इन्द्रिय होना, चारइन्द्रिय पम्चेन्द्रिय होना ये जीवके स्वरूप नहीं हैं, भौर कभी इन्ट्यिसे 
रहित हो जाय जीव उसे भी यों निरतना कि यह इन्द्रियरहित है, तो इन्द्रियरहितपना भी 
जीवका स्वरूप नहीं है। जीवका स्वरूप तो जीवमें तादात्म्यरूपसे रह रहा है, वह है चतन्य 
स्वरूप | इसी प्रकार अन्य सभी मार्गणा स्थानोंकी वात समझता । कोई भी मार्गणा स्थान 
जीवके नहीं है । 

जीवस्स खत्थि केई जोयट्रणा. ण वंधठाणा बा | 
, शव य उदयट्ठाना- णमग्गणाटठाणया केई.॥५३॥. .,. 

१८६, योगस्थान बंधस्थान व उदयस्थानोसे जीवकी विविक्तता--जीवके योगस्थान 
कुछ भी नहीं है। शआ्रात्मामें योग है, आत्मामें कर्मके आनेका कारणभूत शक्ति है उसका वाम 
योग है। जितनी शक्ति है वह सब स्वाभाविक है। उसके परिणामोंमें कोई ग्वाभाविक 
होता है, कोई वैभाविक होता है । वस्तुतः आत्मामें योगोंफा भी भेद नहीं है। योगमात्रसे 
जो आखब है उसे ईर्यापथ आख्रव कहते हैं । कषाय सहित योग होनेको सांपरायिक भ्राखव 
कहते हैं। आत्मा इन सबसे शून्य है । प्रकृतिबन्धनके स्थान, स्थतिबन्धके स्थान और प्रदेश- 
बन्धके स्थान ये जीवमें नहीं हैं। एक शुद्ध दर्पण है उसमें लाल, पीला, नीला, हराकी 
उपाधि नहीं है। इसी तरह इन बन्धोंके स्थान जड़ स्वभाव है वह आत्मामें नहीं है तथा 
उदयस्थान- भी आत्मामें नहीं है। यद्यपि जीव उपादान वाले स्थान जीवमें हैं किन्तु झोपा- 
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धिक स्थान स्वभावका विस्तार नहीं है। थोड़ी प्रकृतियोंका उदय हुआ, अधिक प्रकृतिका 
उदय हुआ, इनका उत्पत्ति स्थान न जीव है और न पुद्गल है। मन्द फल, तीब्र फल ये 
उदयस्थान भी जीवके नहीं हैं। उन फलोंमें जो उदय स्थान हैं वे जीवके नहीं हैं, वे तो 
सम्बन्ध पाकर हुए हैं । 

१६०, गति इन्द्रिय काय मार्गणासे जीवछी विविक्तता--मार्गणास्थान जीवमें नहीं 
है । खोजनेके स्थान जीवके हुआ तो करते हैं किस्तु उसका कार्य नहीं | जीवकी मनुष्य गति 
तिर्यच्रगति, सरकमति, देवगति भी नहीं हैं। हालांकि जीव इनसें जा रहा है, किन्तु शुद्ध 
इृष्टिसे तो जीव इनमें नहीं है। कोई ग्रादमी पहले बड़ा सदाचारी होवे, बादमें दुराचारी 
हो जाय, तो अन्य मनुष्य उससे कहते हैं तुम पहलेके नहीं रहे । लेकिन मनुष्य तो वह है जो 
पूर्वमें था वही अब है, ऐसे ही द्रव्यहृष्टिति जीव शुद्ध है। कोई व्यक्ति सोता लाया, उसमें 
चौदह भ्राने भर सोना है तथा २ आना भर अन्य धातु है । तो सोना खरीदने वाला कहता 
है, यह कया पीतल ले आये । क्योंकि उसकी शुद्ध दृष्टि श्रसली सोचा खरीदने की है। अत- 
एवं वह दो श्राना अस्वर्सासिश्रित सोनेकी भी पीतल कह देता है। सहजतत्त्व (चैतन्य) 
के अतिरिक्त सभी भाव या परिणमन शअनात्मा है| शुद्ध जीवमें इन्द्रियोंकी भी कल्पना नहीं 
होती है । एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय और पांच इन्द्रिय संसारी जीवको 
कहते हैं । जीव तो शुद्ध "तन्यमात्र है। योगी जंगलमें रहते हैं, लेकिन किसके बलपर, 
वे ध्यानके बलपर जंगलमें रहते हैं। उन्तका उत्तम उपयोग शुद्ध चतन्यसे बात करता रहता 
है । कायमार्गणा भी जीवमें नहों है | पृथ्वीकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक, वायुकायिक 
और वनस्पतिकायिक जीवमें नहों है। कायरहित अ्रवस्था भी जीवकी नहीं है । कर्मका 
निमित्त पाकर ये शरीरसहित हुए हैं । जीव तो वस्तुत्त: शरीररहित है । इसका तात्पर्य है कि 
जीव एक चतन्य मात्र है, किन्तु ग्रफसोस है कि अपने ही शअज्ञान अपराधवश यह जीव 
इतना चबकरमें पड़ा है कि वह इन विकल्पजालोंसे निकल ही नहीं पाता है। यदि सर्व 
विकल्प छोड़कर शुद्ध चेतनाका झनुभय करें तो क्लेशमुक्त हो सकता है । 

१६१, योग वेद कपाय व ज्ञान संयम्त दर्शन सा्गणासे जीवकी विविक्तता --योग- 
मार्गणा भी जीवकी नहीं हैं । योग -- मन, वचन, कायके प्रवर्तनसे होने वाले आत्मप्रदेश- 

रिश्प्दको कहते हैं। इनका सम्बन्ध पाकर आत्मप्रदेश हिल जाते हैं । जिसके यही अनुभव 
रहता है कि मैं पुरुष हूं, में स्त्री हूं, में वालक हूँ वह आत्मतत्त्वसे काफी दूर है, संस्सारके 
ज्श शीभूत होकर बह ऐसा समझता है। आत्मा न पुस्ष है और न स्त्री है, न नपुंसक लिय 
बह ता चतस्य मात्र है। पुलिय, स्कोलिंग, ठर्पुसक लिंग भाव भी जीवके नहीं हैं। उपा- 


मित्त पाकर अनसे जीव अन्यको भरना मान रहा है । कपायमार्ग शा--क्रोच, मान 
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माया, लोभ भी मेरे नहीं हैं। मेरे नहीं हैं. तभी तो. में इन्हें छोड़ सकता. हैं |-जब लोभ मेरा 
नहीं है तो जिन पदार्थोको देखकर लोभ होता है, वे मेरे बसे हो सकते हैं ? छे टा--मोट 
ज्ञान भी मेरा नहों | वह तो पैदो हुआ दुष्ट हो गया । ज्ञानमार्गणशा भी ८ प्रकारकी होती 
है--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, श्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, केंवलज्ञान, , कुमतिन्नान, कुश्ृतज्ञान 
विभद्भावधिज्ञान । ये सब ज्ञानके परिणमन हैं, श्रतः क्षणिक हैं । केवलज्ञान भी क्षणवर्ती 
है, किन्तु एक केवलज्ञान पर्यायके बाद केवलज्ञान पर्याय ही होता है, श्र-्न्तकाल- तक, केवल- 
ज्ञान पर्यायें होती चली जावेगी, श्रतः नित्यका व्यवहार कर दिया जाता, है | निरुचयतःजीव 
' सनातन एक चिन्मान्न है, श्रत: ये ज्ञा मार्यणणायें भी जीव नहीं. हैं ।. संयम स्थान भी मेरा 
नहीं । हिसा दया आत्माकी नहीं । इनसे रहित शुद्ध चेन्तयमात्र (रपेक्ष तत्व मेरा: है. हित- 
कर तो उसकी हृष्टि है। किसीको उच्च पदाविकारी बना दिया जावे और वह ,होशियार 
नहीं निकला तो कोई कहता है केसे बुद्धको उच्च पदाधिकारी बना दिया. ?.यदि ज्ञानभावकों 
तो सम्हाला नहीं श्रौर बाह्मयसंयम धर लिया तो वास्तविकता वहीं आ जायगी .। - बाह्मसंयम 
तो है ही क्या, अन्तःसंयमस्थान भी ज़ीवके नहीं है । .दर्शन्मार्गेणा- भी ,जीवकी: नहीं 
दर्शन ४ तरहका होता है-- (१) चल्लुदर्शन (२) अश्रचल्लुदर्शन (३) अ्वधिदर्शन, (४.) केवल- 
दर्शन । इन्द्रिय और मनके द्वारा जो ज्ञान हो उससे पहिले होनेवाले प्रतिभासक़ों चक्षुदशेन 
कहते हैं। बाकी चार इन्द्रियोंसे जो ज्ञान हो उससे पहिले होने वाले दर्शनको ,अ्रचक्षुदशेन 
कहंते हैं। श्रवधिज्ञानसे पहले होनेवाले ज्ञानको अवधिदर्शन कहते हैं। केवलज्ञानके साथ. होने 
बॉल दर्शनकों केवलदर्शन कहते हैं । दशेनकी प्रवृत्ति जीवको नहीं है तो चल्लुदर्शनादि (कप 
जीवका हो सकता है? . 

'... १९२, लेश्यादिकमागंणासे जीवकी विविक्तता--लेहया ६-तरहकी होती है | कृष्ण, . 
नील, कापोत, पीत, पद्म और शुक्ल । यह भी जीवकी नहीं है । इनके समभनेका एक हृशत्त 
'हैं--एक शभ्रामका वृक्ष काफी श्रामोंसे ला था। उसको देखकर कृष्णालेश्यावाला व्यक्ति 

हता है, इसे जड़से काटकर श्राम खा ले सब । वोललेश्यावाना कहता है. इसका तना-काद 

कर श्राम तोड़ लेव । कापोतलेश्यावाला कहता. है, डालें क्राटकर.फल तोड़, लेबें । पीतलेश्या- 
वाला कहती है, टहनो तोड़कर फल ख़ा ले । पद्मलेशयावाला क़हता है, पके पके आम तोड़ 
कर ही अपना काम निकाल लेवें भौर शुक्ललेश्यावाला कहता है, नीचे जो फल! गिरें पड़े. हैं 
उन्हींक़ी खाकर सस्तुष्ट रहेंगे । ये सब भाव कर्मकी उपाधि पाकर हुए हैं। गति, इच्त्रियाँ भ्री 
दूसरोंसे मांगकर लिए हुए हैं। श्रन्यन्नसे आये. भ्रन्यत्र चले जावेंगे। सज्ञी, श्रपृंजीप्ता भी 
जीवका स्वश्नाव नें है श्रौर न यह जीवमें भेद हैं। भाहारक, झनाहारक भी जीव॒का . भेद 
नहीं । यह जीव आहार ग्रहण करता ही नहीं; तब शाहारक केसे हो सकता है तथा भरना: 
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- हारक कहनेका भी अवकाश कहाँ ? स्पर्श आ्रादिक भी तुम्हारी आत्माके नहीं है ! जो उपद्गव 
आात्मामें लग गया है उसोकी हम रक्षा करते हैं। वाह री बुद्धि दूसरेके पहरेदार बचकर 
रक्षा करता हुआ भी यह शरीर प्रसन्‍त होता है। यह सबब जीवके नहीं, शुद्ध लतत्यमात्र 
'अत्मा है | यह कार्य मैंने किया, बनवाया' अथवा इस तरह कहंचा- आपके दासने यह्‌ मन्दिर 
बनवाया है, यह सब जीवके स्वभाव नहीं हैं। जब कमे धो जींवके नहीं है तो अन्य पदार्थ 
जीवके किस तरह हो सकते हैं ? अब आगे कहेंगे कि स्थितिबंधेस्थान श्रादि भी जीवके 
नही हैं:- । 
खो ठिदिवंधद्वाणा जीवस्स शो संकिलिखठाशग वा ) 
णशेव विसोहिद्दाण्मा णो संजमलद्धिद्वाणा वा ॥५४॥ 

१९३, स्थितिबंधस्थानादिसे जीवकी विविक्तता-स्थितिवंधस्थान जीवका नहीं । 
कम, ज्यादा समय तक कर्म रहें आ्रात्मामें, यह भी स्वभाव जीवका नहीं । संक्लेश स्थान 
जीवका नहीं क्योंकि कर्मके तीक्षोदयकों पाकर श्रात्यामें जो संक्लैश भाव होते हैं बह 
संब्लेश कहलाता है। यह संक्‍्लेश उपाधि पाकर हुआ है। यद्यपि यह आत्मा ही का 
परिशमन है किन्तु श्पाधिक है । विशुद्धिस्थान भी जीवके नहीं । पूजा करते हुए, धर्म करते 
हुए भी यह मेरा नहीं ऐसी प्रतीति करो | जो यह मानते हैं, गह मेरा है, उन्हें जरा जरासी 
बातपर गुस्सा आ जाता है। जिन्होंने यह सोचा मैंने कुछ नहीं किया उनके कषाय भाव 
रहता नहीं । जँसे संक्लेश और संवलेशस्थाव जीवके नहों वेसे ही विशुद्धिस्थान विशुद्धि 
परिणाम भी जीवके नहीं । सेवा भावमें चित्त लगने लगा, शुद्धभाव होने लगे यह भी जीवके 
नहीं । जैसे कोई चला जां रहा है और उसे सुगन्ध दुर्गेन्‍्धका कोई ज्ञान नहीं होता, सुगन्धि 
भी हो तो उसे परवाह नहीं झौर दुर्गन्धि भी हो तो उसे परवाह नहीं तो वह वहाँ उसके 
'ज्ञाता रहते ज्ञान्नी जीव संक्लेशके भी ज्ञाता हो जाते हैं और विशुद्धिके भी ज्ञाता हो जाते 
हैं। मन्दिरसें आना, स्वाध्याय करना, पूजन करना, उपदेश सुनना आदि बातें खेतको जोतना 
हुआ और जिन्हें मध्यमें बीज बोनेका ध्यान नहीं तो वैसे सदेव जोतते रहनेसे कोई लाभ 
नहीं । कोई आदमी नाव चलाता होवे वह कंभी इस तरफ ले जावे और कभ्नी उस, तरफ 
ले जावे, लेकिन किनारेपर लगना जिसका उद्देश्य ही नहीं । वह क्‍या किनारेपर लगेगा ? 
धर्म तो मेरा उतना है जितने समय श्रात्मस्वभावपर दृष्टि है । 

१६४, जीवोंकी स्वाथनिरतता--मनुष्य क्या, सभी जीवे.वस्तुतः स्वार्थी हैं, सभी 
अ्रपतती अपनी कषायका पोषण करते है । कोई किसीसे मित्रता रखता है, कोई किसीसे 
धंत्ुता रखता हैं, यह कषायको बढ़ाने वाला कार्य हुआ । मैं और हम नामकी एक कथा है 
दो मित्र चले जा रहे थे। रास्तेमें चलते-चलते मित्रको एक रुपयेसे भरी थैली मिल गईं | 
तव वह कहता है “मुझे तो एक थैली मिल गई” ) तब दूसरा मित्र कहता है ऐसा मत 
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कहो । यह कहो “हमें थैली मित्नी श्र्थात्‌ दोनोंवोी एक थ्ली मिली । इतनेमें थैली वाले 
ने देख लिया और वह पवड़ा गया तो कहता है श्रव हम फंस गये | तब दूसरा बोला, यह 
न कहो कि हम पंस गये, पर यह कहो “मैं पंस गया” । इसीलिए कहा है. “खीर को सरोज 
महेरी को न्‍्यारे” | श्रपना निजका कुछ उपकार करते नहीं । दूसरेका भी उपकार करते 
नहीं तथा गुणोंको दोष बतानेमें बड़े पटु होते हैं, इसीसे देशमें भाररूप कहलाते हैं । 

१६४. संयमबृद्धिस्थानोंसे जीवकी विविक्तता--जीवके संयमलब्धिस्थान भी व्यवहार 
से होते हैं, निश्चयसे नहीं होते हैं। मुनिको कोल्हूमें पेरा जा रहा है, वह ऐसा सोचता है 
कि हे श्रात्मन्‌ ! तने महाब्रत धारण किये हैं, मुनि होकर समता धारण करना चाहिए, 
शतन्रुको शन्नु मत मान, कोई किसीका कुछ नहीं बिगाड़ता है । ऐसा सोचने वाला मुनि द्वव्य- 
लिंगी है मिथ्यात्वी है, पर इस पर्याय बुद्धिके विपरीत सोचकर कि मैं अ्मूर्ते चेतन्यमात्र हूँ 
इस तरह सोचकर निविकल्प समाधिमें लीन हो जाय तो वह अनुकूल कार्य करना है। 
चैतन्यमात्र श्रात्माके भाव हैं, इसके अ्रतिरिक्त श्रात्मामें कुछ विकार नहीं । मुनि होकर 
थोड़ी-थोड़ी बातपर क्रोध श्राता है, बादमें सोचता है मैं मुनि हूं, यह मुझे करने योग 
नहीं आ्रादि विचारे तो समभना चाहिए उसकी दृष्टि केवल पर्यायपर है। मुखसे बोलना अन्य 
बात है, प्रतीतिमें न आना श्रन्य बात है । क्‍या मुनि यह नहीं कहेगा--मेरा कमंडल उठा 
लाना तथा शिष्योंको भी दंड देगा, उपदेश भी होगा किन्तु उनमें ममत्व परिणाम नहीं करेगा। 
शुभ भावरूप आत्मा की प्रतीति नहीं करता अ्रतएवं जीवमें संयम वृद्धि स्थान नहीं है | 

१६६, आगे पीछेक ध्यानका विदेक--बुन्देलखण्डमें कटेरा नामका एक ग्राम है। 
वहाँपर एक काफी धनवान सेठ रहता था | राजा भी उसका आदर करता था | इतना सत्र 
होनेपर भी नमक, गुड़, तमाख आदि पीठपर लादकर दो घन्टा गाँवोंमें बेचने जाया करता 
था, जिसे बंजी कहते हैं । उससे किसीने कहा-आप इतने अधिक धनवान होते हुए बंजी क्यों 
करते हो ? तब कहता है श्राज हम सेठ हैं कल न रहें तो हमें दुखी तो नहीं होना पड़ेगा | 
जिनके विवेक नहीं ऐसे धरनियोंके पापोदयमें बुरी हालत होती है। पहले ज्ञानमें श्राकर सोने 
की परवाह नहीं की, सोनेका गहना रखने भी नौकर जाये तथा सेठ जी को तोलनेकी फिक्र 
नहीं, तथा जब दिवाला निकला, खपरे भी ग्रिनकर अपने हाथसे दिये । खैर, ज्ञानी जीव 
सोचता है, इन्द्रियोंका व्यापार बन्द करके शुद्धात्मानुभवकों श्रपना विषय बनाऊं | ऐसा जीव 
सम्यग्दशन ज्ञान चरित्र वृत्तिको अपना नहीं मानता, वह परपदार्थोकों भ्रपना कैसे मानेगा ? 
ज्ञानी चैतन्य मात्र अ्रपती प्रतीति करता है । 

१६७, स्वाध्यायसे लाभ--स्वाध्याय करते रहना परमकर्त॑व्य है। दुकानसे निवृत 
हुए स्वाध्यायमें लग गये । व्यापारी कार्य करते ६ए जब भी ग्राहकोंसे पीछा छूटा तब सवा 


। 
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ध्यानमें रत हो गये । ऐसी आदत बनाइये। श्रुतज्ञान ही केवलज्ञानका कारण है। ज्ञानका 
यत्त अवश्य करो । एक सेठ और सेठानी थे । सेठानी प्रतिदिन शास्त्र सुनने जाया करती, पर 
सेठजी नहीं जाते । एक दिन सेठादी बोली-शास्त्र सुनने चला करो । सेठजी शास्त्र सुनने गये 
5स्त्रसभा खुब भरी थी अतएवं सबसे पीछे जाकर बैठ गये । सेठजी को नींद भरा गई, 
इतनेमें कुत्ता आया और टांग उठाकर मु हपर पेशाब कर गया । मुह खुला था। शास्त्रसभा 
समाप्त हुई तब सेठजी भी जल्दी उठे, उनका मुह खारा हो रहा था। घर आकर सेठ जी 
सेठानीसे बोले--श्राजकी शास्त्रसभा तो खारी लगी। सेठानी बोली, फिरसे सुनने चलता । 
सेठानी जी ने एक गिलासमें शवकरका शत तैयार कर लिया और साथमें लिये गई | सेठ 
जी शास्त्र सुनने गये, उन्हें फिरसे नींद आ गई, तब सेठानी जी ने मुह छुलेमें शबेतके 
गिलाससे कुछ शरबत डाल दिया | सेठ जी उठे जीभ फेरते हुए । सोचने लगे आज, कहेंगे 
कि आजकी शास्त्रसभा बड़ी मीठी लगी खुशीका पारावार न था। घर हष्षसे आकर उक्त 
समाचार कह दिया । श्रव तो रोज जानेकी इच्छा हुई । एक दिन वर्णात निकला --देवताओं 
की छाया नहीं पड़ती । उसी दिन उनके घर चोर डाकू घुस गये । सेठजी की नींद खुल गई 
शोर सोचने लगे शास्त्रमें तो सुना था देवोंकी छाया नहीं पड़ती, इनकी तो छाया है भ्रतएव 
उन्हें भगा दिया । तो सोचा शास्त्र सुननेके प्रभावसे हमारी चोरी नहीं हो पाई। उसी 
तरह शास्त्र शुरूमें कठिन लगता है, बादमें मीठा लगता है, तथा उसके रसिक जन कर्म 
रूपी चोरोंको भी भगा देते हैं। यह है शास्त्र सुनवेका, स्वाध्याय करनेका निजपर प्रभाव । 
१६८, आत्माक्की मौलिक विशुद्धता-शआत्माका _ जन्म नहीं हुआ है, पंयोंकि वह 
असूर्तिक है। किसी भी आत्माका नाम नहीं है | कालाणुमें भी आ्रात्माका कोई नहीं है । 
जाति मात्रकी भपेक्षा ब्रह्म है था आत्मा है। निश्चय तपसे जातिमें सभी एक समान शा 
जाते हैं । निश्चयसे उसका कोई नाम नहीं | जन्म मरण जितने भी होते हैं वह -सब कर्म- 
कृत लीला है। प्रदेशोंमें परिणमना आदि आत्माका स्वभाव नहीं, आत्माका नाम नहीं, 
जिनका नाम नहीं उससें किसका सहारा-लेकर रागद्रेष किया जायेगा ? जिसका नाम होगा 
उसमें इष्टानिष्टकी कल्पना हो जायगी । बौद्ध नामको कर्मका कारण मानते हैं। श्रगर उसका 
नाम कहो तन्य है, जीव है, भ्रात्मा है तो उसका देखकर नाम बताया । प्राणोंके द्वारा 
जीता है इसलिये इसका नाम रख लिया । जब नाम नहीं तब यह बताओ किसका आत्मा 
पुरुष है, किसकी आत्मा स्त्री है? आत्मामें न पुरुषपपता है और न स्त्रोपना है और न 
नपुंसकपना है | अस्मद्‌ शब्द संस्कृतमें है तथा युष्मद्‌ शब्द है-इन दोनोंके कोई लिंग नहीं । 
अस्मद्‌ अर्थात्‌ हम और युष्मद्‌ अर्थात्‌ तुम | अ्रहम्‌ मैं और त्वम॒ तू (तुम), यह मैं और तुम 
स्‍त्री व पुरुष अपने लिए व दूसरेके लिए समान तौरसे प्रयोग करेंगे । हिन्दीमें पुरुष एवं 
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स्त्री समान रूपसे अपने लिए में तथा दूसरेकों तुम बहेंगे तथा अंग्रेजीमें भी आई! और 'ब' 
रत्नी एवं ५सप दोनोंमें समान त्तीरसे चलता है । लेकिन स्त्री श्रपने लिये यह नहीं कहती 
“में यहाँ श्राया”, वह सेव 'श्राई! बहती है, तथा पुर॒प यह भी नहों कहेगा “मैं यहाँ आयी 
वह श्रपने लिए श्रा गया? कहता है । देखो तो बसा पर्याग्गत संस्कार पड़ा । हिन्दीमें मैं के 
साथ क्रियामें फरक श्रा जाता है विन्‍्तु में या तुममें लिंग नहीं । जब जब्दमें लिग नहीं तो 
श्रात्मामें न पुरुषत्त्व है, न स्त्रीत्त्व है, न नपुंसकत्व हीं है, वह तो अतन्यमात्र है। ऐसे निर- 
पेक्ष स्वभाववाले श्रात्माका जो ज्ञान है वही नमस्कार करने योग्य है, वही दर्शन है, वह्दी ज्ञान 
है भर वही चारित्र है, श्राचार भी वही है। शुद्ध सामान्य चतनन्‍यकी हृप्टि जो श्रात्माकरा 
स्वभाव है वही शुद्ध है, उसमें ब्रिया कारकवा चिन्ह नहीं | वही एक परमज्नान है| शुद्ध 
्रात्मतत््वकी दृष्टि हो गई वही चरित्र है| 

_ भनुष्य संयोगकों तड़फते हैं, लेकिन दुखका कारणा संयोग है । अपने आपको जानो, 
आात्मामें रति करो। म्रमसे रस्सीको सर्प भान लिया तो दुखी हो जाते हैं। उसी तरह 
श्रज्ञानी जन परपदार्थोको ग्रपना मान रहे हैं व दुखी हो रहे हैं। आत्मा युक्तियोंसे नहीं 
जाना जा सकता है। अनन्त दर्शन, भ्रनन्त ज्ञान, श्रवन्त सुख श्रौर अनन्त वीर्य आात्मामें ही 
हैं, उन्हें खोजनेके लिए यहाँ वहाँ भटकनेकी जरूरत नहीं । शुद्ध चेतन्यमातन्र आत्माका स्व- 
भाव है । 

१९६९, आत्मा तांचिक नमन--सवसे उत्तम नमस्कार है श्रात्मद्रव्यकोी नमस्कार 
करना । नमनेका शअ्र्थ है भुकना, भेया ! झआ्रात्माकी ओर भुको । श्रपना जो स्वरूप है, उसपर 
दृष्टि जानेसे राग नहीं उठता, क्योंकि रागह्वेघरहित उंसका स्वरूप ही है। आत्मामें स्वरूप 
की हृष्टिसे समता होती है। भगवानका आश्रय लेनेसे भी राग हो जाता है श्रौर भ्रत्य 
परदार्थीकी तो कथा छोड़ो । तो सबसे ऊंचा तत्व है श्रत्मी और वही आआात्माका स्वरूप है | 
अपने आपमें ठहरनेका नाम सवा थ्य है। योगका श्रर्थ श्रपने आपमें जुड़ जाना, उपयोगका 
अपने आ्रपमें लगा देता, चित्तका सकता श्रौर समता एक ही वात है। शुद्धोपयोगका श्र्थ राग 
हेषसे रहित स्थिति है । शुद्ध >तन्य निगाहमें है तो वहाँ समता है । जहाँ राग हेष मोह ते 
हो वहाँ धर्म है। परमात्मापर एक दृष्टि है तो वहाँ राग उठेगा। पूरों निविकल्प ज्ञान हो 
'गया तो वहाँ झ्ात्मसाक्षोत्कार हो गया । कमाईमें कमी झावे तो ओवबे, पर समता न छोड़ो । 
समस्त शास्त्रोंका सार समता है। सेमतासे कर्म जल जाते हैं | सांम्यं शरणं । क्रोधादिके 
विषम उपस्थित होनेपर समता धारण करना, कोई किसीका स्नेही नहीं है। भ्रकेले ही सुख 
है, दु:ख है । “त्यजेदेक कुलंस्थाश ग्रार्मस्यार्थ कुल त्यजेत्‌ । ग्राम॑ ज॑न्मदेशार्थ, आत्मा एथ्वीं 
त्येजंत्‌ ॥ कुलंकी रक्षाके लिए एकको -छोड़नेकी जरूर तपड़े तो छोड़ देवे । यदि गाँवकी रक्षे। 
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होती हो एक कुलके छोड़नेसे तो उसे छोड़,देवे | यदि एक, गाँवके छोड़नेसे देशकी रक्षा 
होती. हो तो उसे छोड़ देवे.॥ भौर अपने आरात्मरक्षा कन्याणके लिए पृथ्वीको भी छोड़ देना 
चाहिए । जिनको यह आत्मतत्त्व.प्यारा है या ज्ञात रहता है उन्हें मृत्यु अमृतके समान, रहती 
है। जिन्हें परपदार्थमें भात्मबुद्धि है उन्हें ही सन्‍्ताप होगा | सारी महिमा जो है वह आत्म- 
स्वभावकी है | आत्मा. जिस ओर निगाह देती है उसी तरहकी सृष्टि बनेगी | निर्मेलतापर 
ध्यान देता है तो शुद्ध स्वरूप बनेगा । 

२००, सत्य ज्ञानकी महिमा--एक बुढ़िया थी । उसके दो लड़के थे-। उन.-दोनोंमें 
एकको कम दीखता था तथा दूसरेको पीला पीला दीखता; था । दोनोंको सफेद मोती भस्म 
गायके दूधमें चांदीके गिलासमें देवा वैद्य जी ने बताया | जब यह दवा दी, तो क्रम दीखते 
वालेने तो पी ली, उसका रोग अच्छा हो गया । दूसरेको दी तो कहे यह गायका पीला सूत्र 
है, यह हड़ताल है । यह कहकर दवा नहीं पी, इससे उसका पीलापनका रोग नहीं गया । चाहे 
ज्ञाता हो, होना चाहिए यथार्थ । सत्यज्ञानकी बड़ी महिमा है । क्रोधादि अ्रचेतन॒ भाव हैं, 
उनमें. आत्मबुद्धि क्या करना, ज्ञान और दशेन चैतन्य गुण युक्त हैं-बाकी गुण तो चेतनका 
काम नहीं करते । अ्रभेदकी हफ्टिसे आत्मा ऋतन्य है | मेरे लिए दूसरेका ज्ञान दर्शत अचेतन 
हैं । चेतन अ्चेतनका ज्ञान होना विवेक है। मेरा चेतन तो चतन्य-है ओर चेतन्यकी दृष्टि 
जहां है वह ज्ञान भी निशचचयसे चेतन'ः है | 

२०१. समयसारसजनकी झ्ांकी--इस ग्रन्थका नाम समयसार है। समय माने श्रात्मा 
उसका जो सार वह समयसार है । सारतत्त्व त्रिकालवर्ती चेतन्यस्वरूप है। कुछ काल रहे, 
कुछ काल न रहे उसे सार नहीं कहते । परिणाम श्रनादि अनन्त. नहीं है, ये घटते बढ़ते, हैं । 
चेतन्य, स्वरूव, न घटता है श्रौर न बढ़ता है | ऐसे शुद्धतत््वका वर्णोत करनेवाले भगवान 
'कुन्दकुन्दाचार्य है ॥ ये दक्षिश, देशके: रहनेवाले थे । इनका. बड़ा महात्म्य था । ये जब पालनेमें 
भूलते थे उस समय इनकी मां भुलाते समग्र गीत, गाती थी | शुद्धोइसि बुद्धोडसि निरज्ज- 
नोइसि, संसारमायापरिवर्जितोडसि । संसारस्व्रप्ने त्यज मोहनिद्रां श्री कुन्दकुन्दजननीदमूचे । 
श्री: कुन्दकुन्दकी मां कहती 'है हे कुन्दकुन्द | त शुद्ध है, बुद्ध है, निरञ्जन है, संसारकी, मायासे 
रहित है। संसारका स्वप्त व इस मोह नींदको छोड़ । केवल शुद्ध चतन्यतत्त्वकी दृष्टिमें कोई 
क्लेश नहीं, कोई विपत्ति नहीं । शुद्ध चैतन्य तो मात्र नित्य ज्योति है। 

णेव य जीव ट्वाणा ण गुरा द्वाणा य अत्थि जीवस्स | 
जेण हुएवे सब्बे पुग्गलदवस्स परिणामा ||५५॥ 

२०२. जीवस्थानोंसे जीवकी बिविक्तता--यहाँ तो जीवके जीव स्थान भी नहीं है | जीव- 

समास १४ होते हैं--(१) एकइन्द्रिय सूक्ष्म जीव, (२) एकेन्द्रियवादर जीत, (३) द्रो इन्द्रिय 
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जीव, (४) तीन इच्चिय जीव, (५) चार इच्धिय जोव, (६) पाचि इन्द्रिय सदी, (७) पाँच 
इन्द्रिय श्रतसनो । बादर जीव वह कहलाते हैं जो शरीर अन्य पदार्थेसि दकरा सके या इक 
सके श्रथवा बादरके उदयसे जो हो वह बादर गरीर हैं| एवं सूक्ष्म जीव जो थरीर अवन्यके 
द्वारा नहीं रुकते उसे सूक्ष्म कहते हैं। श्रथवा सूक्ष्म नामकर्मका उदयसे जो शरीर हो व 
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सूक्ष्म शरीर है । ये सातों जीव पर्याप्त और अपर्याप्तकके भेदसे दो तरहके हाते है 
तरह १४ जीवसमास होते हैं। जीव जब तक घरीर बनने के पूर्व तक रहता है. तव तक 
ग्रपर्याप्त कहलाता है तथा जब घरीर बननेकी शक्ति पूर्ण हो जाती है तो पर्याप्त कहलाता 
है। मनुष्य गति जीवके नहीं है। जीवका स्वभाव श्ररादिले श्रनन्‍्त काल तक सदा रहने 
वाला है श्रात्मामें श्रद्धा श्लीर चरित्र भुग होते हैं । उनके विकारकी हीनाधिकतामें नाता 
स्थान होते हैं । भरत चक्रवर्ती जब दिग्विजय करके वृषभाचल पर्बतपर गये तो वर्हा नाम 
खोदनेकी थोड़ी भी जगह नहीं मिली | तब वे सोच्ते हैं, इतने चक्रवर्ती हो गये हैं में अकेला 
थोड़ा ही हुआ हूं । तब वहाँ मान शिधिल हो जाता है और वे अनुभव करते हैं-- छुदका 
प्रभु खुद यह स्वयं आत्मा है | गुणस्थान भी जीवके नहीं है । किसीका एक बच्चा था, वह 
तास खेलकर आया । तब किसी व्यक्तिने वच्चेकी माँ से शिकायत की--तेरा बच्चा तात 
खेलने गया था । उस समय उसकी मां उत्तर देती है-मेरा बच्चा तास खेलना नहीं जानता, 
दूसरे लड़के ने अपने साथमें खिलाया सो वह खेला । यहाँ भी माँ अपने बच्चे को शुद्ध ही 
देखना चाहती है । जीवमें श्रन्य पदार्थका सम्बन्ध नहीं है । +. 

३, गुणस्थानसे जीवकी विंविक्तता--जीवके गुणरथान भी नहीं हैं। युणोक्रि 
स्थान श्रपूर्ण दृष्टिमें बनते हैं। जीव निशचयत: परिपूर्ण है। जब मोहनीय कर्मको विशिष्ट 
प्रकृतिके उदय, उपशम, क्षय, क्षप्रोपशमकी दृष्टि करके देखा जाता है तो आत्मामें इन ग्रुख- 
स्थानोंकी प्रतिष्ठा है। सो न तो उदयादि जीवके हैं श्रीर न गुरास्थान ही जीवके हैं । दहन 
मोहके मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे मिथ्यात्व गुणास्थान होता है। वर्शनमोहके उदय उपशम 
क्षय क्षयोपशमके बिना सासादन सम्यकक्‍त्व नामक गुणस्थान होता है। दर्शन मोहकी सम्य- 
ग्मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयमें (जो कि क्षयोपशमवत्त्‌ मन्दानुभागरूप है) सम्यग्मिथ्यात्व ग्ुणा- 
भ्थान होता है। दर्शन मोह व अरनन्तानुबन्धी ४ इन सात्त प्रकृतियोंके उपशम,- क्षय या 
क्षयोपश्मके होनेपर व साथ ही अप्रत्याख्यानावरणके उदय होनेपर अ्रविरतसम्यक्त्व गुण 
स्थान होता है। यदि अप्रत्याख्यातावरणका अनुदय व॒प्रत्यास्यानावरणका उदय हो तो 
देशविरत गुणस्थाव होता है । यदि प्रत्याख्यानावरणका श्रनुदंय हो तो संज्वलनके उदयमें 
सकलतब्रत होता है । देखिये ये सब स्थान श्रौपाधिक हैं। सबसे कठिन अनंतानुबंधी कषाय 
है । उसके लक्षणका दिग्दशन कीजिये | देखो धर्मकाये आ पड़े तो उसमें भी खर्चे न किया 
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जावे उसे अनन्तानुबन्धी लोभ कहते हैं | मैं महान धर्मात्मा हूँ, इस त्रहका अहद्धार आना 
अनन्तानुबन्धी मान है। धर्म काये करते हुए मायाचारी आना अ्रग्न्तानुबन्धी माया है । 
कोई धार्मिक कार्य किया और उसमें कहना यह सब श्रापकी बदौलत है, या यह कार्य झ्रापके 
दासमे किया है इसमें भी कषाय छुपा हुआ है । 

२०४, परके भोगनेके भ्रमका क्लेश--एक माता पिताके चार लड़के थे, चारों जवान 
थे | उनके ऊपर गरीबी आ गईं | गरोबी काटनेका उपाय सोचा, तो पास ही गाँवमें उनको 
मौसी रहती थी। उसके यहाँ जानेका सबने निश्चय किया और चारों मौसीके यहाँ चल 
दिये । मौसीके यहाँ जाकर बोले-मौसी मौसी हम झ्रा गये । मौसी बोली अ्रच्छे आये । क्या 
खाश्रोगे ? जो बनाझ्रोगी मौसी. जी सो खादेंगे । तब मौसी ने कहाह मन्दिर जाओ नहाझो 
आरादि चारों लड़के कपड़े उतारकर रौसीके घर रख गये थे । मौसीने सोचा भोजन बनाने 
को सामग्री तो है नहीं । इसलिए उन भाइयोंके कपड़ा लेकर गहने रखे तब भोज्य सामग्री 
लाई और भोजनमें बढ़िया बढ़िया माल बनाया । चारों भाई आये, उन्हें भोजन करनेको 
, बैठाया । चारों भाई सोचें अ्रच्छा माल मिला खानेको । मोसी कहे, खाते जाओ बेटा तुम्हारा 
ही तो माल है। भोजन करनेके बाद उठे तो कपड़े नहीं हैं पहननेको । पूछा मौसी कपड़े 
कहाँ रखे हैं ? उत्तर मिला तुम्हें भोजन ही तो रखकर कराया है । ५०) रु० कर्जमें लिये 
तब भोजन बनाया था। ती देखो वे लड़के खा तो रहे थे अश्रपना ही माल, किन्तु भ्रम वह 
कर रहे थे कि हम मौसीका माल खा रहे हैं । इसी तरह हम ज्ञानानन्दरूपी माल स्वयंका 
भोग रहे हैं, किन्तु मानते हैं परसे ज्ञान, आनन्द आ्राया, बस इस ही का तो दु.ख है। 

२०५, आत्महितका साधन बना लेनेमें विवेक--आत्मामें उठने वाली तरज़ें पुद्गल 
की हैं । रस गन्धादि पुदूगलकी तरज् हैं। शरीर यहीं पड़ा रहेगा, जीव चल देगा । एक देश 
में ऐसी प्रथा थी किसी व्यक्तिको राजा चुन दिया जाता और ६ महीने राज चलाना पड़ता 
था । बादको उसे जंगलमें छोड़ दिया जाता। एक बुद्धिमान राजा था, उसने सोचा ६ 
महीने बाद दुर्गति होगी अत्तएवं दुरगेतिसे बचलेका प्रबन्ध पहले ही क्यों न कर ले । तो उसने 
राजा होनेकी ताकतसे ६ महीनेके भीतर जंगलमें आलीशान मकान बनवा लिया, जंगलमें 
नोकर चाकर भेज दिये, खेतीकी योजना करा दी, भोजन सामग्री, सोना, चाँदी, कपड़े, 
' घनादि इच्छित पदार्थ भेज दिये । अ्रब बतावो इस राज्यके छोड़नेके बाद भी क्‍या दुःख 
रहेगा ? मनुष्य गति इसी तरह मिली है तथा इसका यही हाल है | इसमें इतने समय तक 
हम जो करना चाहें सो कर सकते हैं । बादमें सब ठाठ यहीं पड़ा रह जायेगा । जिन जीवोंने 

पुदंगलसे भिन्‍न आत्माको पहचाना उन्होंने निज कार्य सिद्ध कर लिया, अपना स्थान उत्तम 
बना लिया । अन्यथा यह वैभव कब किसको नहीं मिला, पर सच्चा आआत्मलाभ नहीं 
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२०६, मोहीपर. पोद्गलिक प्रभाव-एक राजा था । वह मुनिके पास गया और पृछ्धते 
' लगा “मैं मरकर अगले भवमें कौन होऊंगा ? मुनि महाराजने कहा--तुम मरकंर अपने ही 
संडासमें कीड़े होगे | तब वह राजा अपने पुत्रोंसे कह गया जिस समय :मैं मरू तो संडासमें 
' कीड़ा होऊंगा सो तुम अमुक समयपर कीड़ेको मार डालना ॥ राजा मरकर संडासमें कीड़ा 
' गदा हो जाता है। तब पुत्र मारतेकी गये । मारनेके श्रवसरपर कीड़ा श्वीत्र टट्टीमें 'घुत 
जाता है प्राण बचानेके लिये। इस मोही जीवका यह हाल है। नरक यतिके जीव मंता 
“ चाहते हैं पर बीचमें मरते नहीं । मनुष्य आदि जीव मरना नहीं चाहते सो. वे बीचमें भी 
मर जाते हैं। यह पृदृगलका ठाठ है। श्रात्मामें जो क्रोधादिक भाव पैदा होते हैं.वे जीवके 
” नंहीं हैं । जीवका तो एक शुद्ध चेतनास्वरूप है । किसीने किसीसे पूछा -- श्रापका बड़ा लड़का 
कौने है, मकला कौन है और छोटा लड़का कौन है ? वही एक है बड़ा, मझला और-छोटा। . 
अर्थात्‌ चेतनाके अतिरिक्त और कुछ नरीं है । जिसमें मिलना श्रौर गलना पाया जावे. उसे 
- 'पुंदर्गल कहते हैं। ऐसे पुद्गलसे अमूर्त श्रात्माका तादात्म्य कैसे हो सकता है ?:पुदुगलमें जीव. 
एंकेमएक नहीं होता । श्रात्माका शुद्ध तत्त्व चितना है | मैं एक-चेतनाः मात्र हूं, यह भाग हो 
' जाबे तंब शुद्धपर दृष्टि जायगी । ह 9 
ववहारेण हु एथे जीवस्स ह॒व॑ति वण्णमादीओआा । 
गुणठारांता भावा ण हु केई रखिच्छुयशयस्स .॥५६॥ 

२०७, चित्स्वरूपातिरिक्त सकल भाषोंकी प्रदृगलपरिणामरूपता-अपने आपके आत्माका 
' स्वरूप ऐसी दृष्टि रखकर विचारना- चाहिये कि मैं-स्वयं केवल अपने- ही: में अपने ही सत्तवसे 
:हूँ, भुभमें;भन्‍्य बात क्या आरा. सकती हैं'? ईंसः तरह विच्वार जो :करता है उसे जीवका:स्वृरूप 
प्रविदित होता हैः श्रौर जीवके परिणमनको +ही :ध्याम्में रखकर-देखे'तो ये' सब!ःइस समय 
“जीवेके रूप बन ही रंहे हैं | रागी, देषी मोही आदि अनेक >रूपोंमें यह जीव बत रहा है, 
इनको निरंखनेसे कोई सिद्धि नहीं है, संसार कटता नहीं है । हाँ ये भी ज्ञेय, हैं, जात लिये 
“जांयेंगे । कैसे बना, क्‍यों बना, क्या निमित्त है, जान लिया, पर चित्तमें हम किसे बसाये 
रहें जिंसेसे कि हमारा हिंत बने ? तो जहाँ चित्तमें बसाये- रहनेका प्रन-आंता:है-बहाँ ऐसा 
' हीं शुद्ध जीवस्वरूप बसाये रहना 'योग्य:है. जो सहज है, मेरेःसत्त्व मात्रसे है,” वह स्वरूप:। 
“बह स्वरूप है चैतन्यमात्र + उस “चतन्यमात्र-जीवंमें ये रूप, *रस,-गंव आदिक कोई बखेड़ा * 

“चेहीं है। ज्ञानियोंनि. जब अपने स्वरूपका अनुभव: किया.तो. जाना किःयह जीवस्वरूप नहीं है, ..: 
' यह श्रात्माकी शुद्ध अनुभूतिसे भिन्‍न.हैं.। चाहे वर्ण आदिक़ भाव हों: जो' क्रि:पुद्गर्लाश्रित हैं | 
“जिनका कि पुदू्गल उपादान है और चाहे रोगादिक भावःहों जो:किःनैमित्तिकहैं, उपादान ._ 
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जीव है, पर हैं वैभाविक । वे सारेके सारे भाव इस आत्मासे भिन्‍न ही हैं, इस कारण अंत- 
रज्में तत्वहष्टिसे जब मैं देखता हूं तो ये भाव मेरे विदित नहों होते । मेरेमें तो एक सहज 
अत्तन्यस्वरूप ही है। प्रइन होता है कि जब वर्णादिक भाव मेरे जीवके नहीं हैं तो अ्रन्य 
न्‍्थोंमें क्यों बताया है ? उसका उत्तर देते हैं। 
शस्त्रोंमे वर्शादिक जीवके बतानेका व्यकहारनथसे कथम--जितने भी ये 
वर्णादिक भाव शुशस्थान पर्यन्‍्त ये सब भाव जो जीवके है ऐसा बताया गया है, वह सब 
व्यवहारनयसे कहा गया है। रिश्चयन्यके सिद्धान्तमें तो थे कोई भी भाव जीवके नहीं हैं । 
व्यवहारतय और निरचयनयका रूप देखिये | व्यवहारनय तो वर्यायाश्रित है, पर्यायको निरखने 
वाला, पर्यायदृष्टिसे भेदहृष्टिसे, पर सम्पर्क हष्टिसे जो बात विदित हो वह तो व्यवहारनतयका 
काम है और नि३चयनय द्रव्याश्रित होता है केवल द्रव्यकी हृष्टिसे, प्रकरणमें केवल जीवके 
स्वाभाविक भावोंका आश्रय करके जो उत्पन्त होता है वह निशुचयनय है। तो चकि व्यव- 
हारनय पर्यायाश्रित है सो जीवके जो श्रौपाधिक भाव उत्पन्त हो रहे हैं उनका आश्रय करके 
ये भाव उठ रहे हैं। व्यवहारनय-- यह किसीके भाव किसीमें जोड़ता है। यह व्यवहारनय 
का काम 'है । यों यद्यपि,अ्रटपट -नहीं जोड़ देता, किन्तु तथापि कोई सम्बंध है, निमित्तनैमि- 
त्तिक भाव है, इतने मात्र भावकों लेकर यह परके भावोंसे जुड़ता है, परन्तु निदचयनय एक 
द्रच्यके स्वभावका आ्राश्नय करके उठा तो परके भाव इस जोड़में नहीं जुड़े | #जीव जीव 
नहीं | तो यह कारण है कि वर्णादिक भाव सब व्यवहारतयसे -जीवंके कहे हैं, पर वह व्यव- 
हार भी युक्त नहीं, निश्चयनयके अनुसार । वस्तुका यथारथे स्वरूप निशुचयनयसे बताया है । 
जहां निश्चयका प्रकरण है वहां भगवंत द्वारा जीवका यह स्वरूप बताया है। जिसमें .ये 
गुणस्थान आदिक भाव नहीं हैं| क्‍यों नहीं हैं ये जीवके भाव ? ! 
| २०५८. वर्णादिकोकी निश्चयसे प्रतिषेध्यता--वरणको ,आ्रादि लेकर गुरास्थान पर्यन्त 
उन सब भावोंकोी जीवके बताना व्यवहारनय है। नि३चयनयके आशयमें तो वे'सव कोई 
भी जीवके नहीं है । निश्चयसे जीवका वह स्वरूप है जो सहज 'निरपेक्ष स्वतःसिद्ध हो और 
परिणमनकी अपेक्षा भी परमार्थत: वह परिणशामन है जिसकी स्वभावसे एकता हो । स्वभाव 
से एकतावाला परिणसन वही हो सकता है जो उपाधि सम्बन्ध बिना मात्र स्वभावसे ही 
परिणमन हो । किन्तु अभी जिनका वर्सान किया गया है उनमेंसे कुछ तो ऐसे हैं कि वे प्रकट 
परद्रव्य रूप हैं श्र कुछ ऐसे हैं जीवकी शक्तिके परिशणमन तो हैं लेकिन हैं औपाधिक । 
' इन सबको जीवके यों कहे गये' हैं कहों कहीं कि एक क्षेत्रावगाह भ्रथवा निमित्तनैभमित्तिक भाव 
आदि कोई सम्बन्ध देखा जाता है। ये सम्बन्ध किसीके स्वरूपमें तो है नहीं किन्तु द्रव्य द्वव्यों 
में ऐसा नेकद्य अथवा अच्वयव्यतिरेक देखा जाता है श्रत: व्यवहारसे उन्हें कहे गये हैं । 
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२०६, पुदूगलोपादान व प्रदगलनिमिन्षक सबभावोत्रि जीवकी विविक्तता--अ्रव्र इन 
उक्त सबसे जो जीवसे भिन्‍न परद्रव्य रुप हैं वे ये है वर्ण, गन्‍्ध, स्पर्ण, रस, रूप, गारीर, 
संस्थान, संहुनन, कर्म, नोकर्म, वर्ग, वर्गणा, स्पर्दक व स्थिति बन्ध स्थान । ये सब दो किस्म 
के हैं जिनमेंसे भाव रूप तो जीवके परिणमन रुप पड़तें हैं श्रीर द्रव्य रूप पृदूगलके परिण- 
मन रूप पड़ते हैं। वे कुछ ये है-प्रत्यय, श्रनुभागस्थान, बन्धस्वान, उदयस्थान, मार्गणात्थान 
व जीवरथान । विभाव उन्हें कहते हैं जो कि हैं तो जीदके परिणमन, परन्तु हैं श्रौपाधिक। 
वे ये हैं राग, हेप, मोह, भ्रध्यात्मस्थान, योगस्थान, संवलेशस्थान, विश्योविस्थान, संयमलब्धि- 
स्थान व गुणस्थान । ये सव व्यवहारनयसे जीवके कहे गये हैं, निश्चयनयके श्राशयसे वर्गको 
श्रादि लेकर गुर स्थान पर्यन्त ये सभी भाव जीवके नहीं हैं श्रर्थाव इनमेंसे कोई भी भाव 
जीवका नहीं है । 

' श्रव श्री कुन्दकुन्ददेव कहते हैं जीवका वर्शादिकके साथ सम्बन्ध परमार्थसे नहीं है, 
रनिश्चियसे वर्णादिक जीवके नहीं हैं । 

. एएहि य संबंधों जहेव खीरोदयं मुणेयव्यो । 
णय हुंति तस्सताशि हु उवश्नोगगुणाधिमो जम्हा ॥५७॥ 

२१०, दृष्टान्तपूवक देह और आत्माकी भिन्‍नताका वर्णन--जैसे पादी और दूध ये 
मिलकर एक तो नहीं हो गये, केवल दोनों एक जगह हैं, पर एक नहीं हैं। इसी तरह 
आ्रात्मा और शरीर दोनों एक जगह हैं पर दोनों एक नहीं हुंए हैं। शरीर सबका शात्मासे 
भिन्‍न है | क्‍योंकि सबमें श्रसाधारण गुण हुआ करते हैं। असाधारण गुण उसे कहते हैं 
जिससे मुख्य पदार्थ जुदा किया जावे । जितने द्रव्य होते हैं वे अपना भ्रसाधारण गुण जरूर 
रखते हैं | जैसे श्रात्मामें चैतन्य स्वभावका होना तथा पुद्गल पिण्डमें एक गुणा ऐसा है जो 
पुदूगलकों छोड़कर श्रन्यत्र पाया ही नहीं जाता; वह गुण स्पर्श, .रूव, रंस, ग्रन्ध. रूप मूर्तपतां 
है। धर्मद्रव्यमें असाधारण गुण जीव पुद्गलोंको चलनेमें सहायक होना । अ्रधर्म द्रव्यमें 
असाधारण गुणा जीव पुद्गलोंको ठहरानेमें मदद करना है। झआकाशका असाधारण गुण है- 
द्रव्योंकी श्रवकाश देना । कालद्रव्यका श्रसाधारण गुण परिणमन करना है। जैसे समय 
बीतनेपर संसारीसे मुक्त हो जाना, मिथ्यात्वसे सम्यक्त्व हो जाना, काल व्यतीत हुए ' बिना 
तो कुछ नहीं । पूजीपर ब्याज भी समय बीतनेपर मिलता है। यहाँ जीव और देह एक- 
स्थानमें हैं । जीवका गण चेतना है और देहका श्रसाधारण गुणा स्पशे रूप रस गन्धका होना 
है । दूध भर पानी इन दोनोंके जुदे-जुदे लक्षण हैं | दूधकी पूति पानी. नहीं कर सकता और 
पानीकी पूर्ति दूध नहीं कर सकता । दूध और पानीके गुण इकठ्ठे हो जायेंगे, पर एक ने 
होंगे । आत्मा और शरीरके गुण इकद्ठे हो जायेंगे पर एक न होंगे । 
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२११, निश्चयसे वर्णादिक जीवके न होनेका फ्ारण--जैसे दूध मिला पानी, उससें 
दूध और पानी परस्पर अवगाहरूपसे हैं । एक गिलासमें बराबर-बराबर दूध और पाती 
डाल दिया जाय तो वहाँ यह भेद तो नहीं पड़ पाता कि गिलासके' इतने हिस्सेमें तो पाती 
है और इतने हिस्सेमें दूध है। मगर जो पारखी लोग हैं वे दूधके स्वरूपको जानते हैं तो 
पानीके स्वरूष रूपसें जो न हो उससे शभ्रधिक कोई लक्षण रखता है उसे दूध मानते हैं । 
तो वहाँ वह तादात्म्य नहीं निरखता । तादात्म्य सम्बन्ध तो अश्रग्ति और उष्णता है। तो 
जैसे निश्चयसे- पानीमें दूध नहीं, पानी दूधमें नहीं है इसी तरह देहमें आत्मामें या “रागादिक 
भावोंमें परस्पर भेद जिन्होंने जाना वे जानते हैं कि जीवके रागादिक भाव नहीं हैं । भले 
ही उन रागादिक भावोंसे मिला हुआ आत्मा है। जैसे वर्तेमानसें भ्रपनेको ही,देख लें, क्या 
यह जुदा जुदा रख सकते हैं कि यह ज्ञानभाव है, यह रागभाव है ? एक समयमें एक पर्याय 
चल रही है और वह मिश्रित है। लेकिन ज्ञानका जब हम उपयोग करते हैं, यथार्थ ज्ञान 
करते हैं तो वहाँ प्रतीत हो जाता कि जहाँ उपयोग गुण पाया जा रहा । जो एक चेतन्यसे 
सम्बन्ध रखता सो जीव है और रागादिक भावोंमें चेतना नहीं है सो वह अ्जीव है ।. धन 
घर वैभव इनसे उपयोग हटठावो और अपने शआआात्मामें लगो--यह तो एक मोटा उपदेश है, 
ऐसा तो करना, किन्तु यह भी करना होगा कि जो श्रौदयिकभाव राग्ह्नेघादिक परिणाम हैं 
उनसे निराला एक ज्ञानमात्र जीव है सो इससे हटकर एक जीव स्वभावके उपयोगमें लगना। 

, जब इन विभाव्रोंमें शर आत्माके स्वभावमें समझ बनाते हैं तो यह समभ स्पष्ट होती है 
कि इनसे श्रात्माका तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है। ये निश्चयसे वर्णादिक पुद्गल द्रव्य हैं,,वे 
जीवके हैं । कहते हैं कि ये दो बातें न्यारी-त्यारी हैं। कोई' कहे कि ये रागादिक जीवके 

' नहीं और कोई शास्त्र कहते कि ये रागादिक जीव हैं तो यह -तो विरोध, वाली .बात हो 
गयी । उत्तरमें कहते कि विरोध वाली बात-तहीं है। ,. |, #«ै४ ५ , 

२१२. स्वरूपतः एकका दूसरे रूप होनेकी ग्रझ्जायशका अभझाव--सुख में शौर दुःखमें 
समोहीजन समता खो देते हैं। बड़े धर्मात्मा बने सो सोचते हैं आत्मापर बड़ी विपत्ति है, 
कर्मोसि बन्चा है, पर यह नहीं सोचते कि आत्मा आत्माकी जगह है और शरीर शरीरकी 
जगह है । आत्मा परपदार्थके बारेमें एक रुयघाल बनाता है, उन्हें अपने श्राधीन बनाये रखने 
"का ही विचार रूप प्रयत्त-करता रहता है, इससे आाकुलता है | यहाँ यह निर्णय कर लेना 
चाहिए कि परपदार्थ कब तक श्रात्मके साथ रहकर सच्चा हित करेगा ? परपदार्थ 
आत्मा का कुछ नहीं है । दोनोंकी सत्ता जुदी-जुदी है। ये अनेक विकल्‍प जो परके वारेमें 
हो रहे हैं वह आ्रास्माके साथी कब तक हैं ? क्या वह मुख देंगे या निराकुलता पैदा करेंगे ? 
रागद्वेष क्या हैं ? आत्मापर श्रापत्ति आगई हैं जो अनादि कालसे चल रही हैं। ज्ञान तो 
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अ्रपता स्वभाव है.। रास्तेमें-कोई चीज मिलती हैं तो उसके बारेमें जानकारी करते हैं, यह 
क्या वस्तु है किसकी है ? देखा जाय तो अ्रपनेको उससे मतलब वया, परन्तु नहीं, जान- 
कारीकी उत्सुकता बनी रहती है। प्रत्येककी सत्ता भिन्‍न भिन्‍न है। कोई किसीका परिणमत 
कर देता है क्या ? यथार्थ ज्ञान करनेका फल यह ॒अ्रवश्य है कि अज्ञाननिधृत्तिके कारण 
उपेक्षा भाव जागृत हो जाता है जिससे शान्तिकी धारा वह निकलती है | द्रव्य क्या वस्तु 
है, उसको जाना जावे। आत्मा द्रव्य है, भ्रात्मामें अनन्त ग्रुण हैं। आत्मामें जाननेकी 
विशेषता है, वह ज्ञान गुण है, रमण!| करनेकी विशेषता है वह चारित्र गुण है | आत्मामें 
सब गुणोंकों संभालने की विशेषता है तो वह वीर्य गण हो गया । अ्रस्तित्त्व गुण साधारण 
है। श्रात्मामें पुद्गलमें भी भ्रस्तित्व गुण हैं । जो अन्यमें भी पाया जावे उसे साधारण 
भरुरा कहते हैं एवं जो अन्यमें न पाया जावे उसे असाधारण गुणा कहते हैं। जसे चेतना 
गुगा जीवको छोड़कर अन्यत्र नहीं मिलता। परिणमनशीलता ग्रादि साधारण गुण हुए 
ये सब द्वव्योंमें मिलेंगे | श्रात्माकी चेतना कर्म श्रादिमें वहीं पहुंच जायेगी । ज्ञान दर्शन गुण 
दूसरेमें नहीं पहुंचते । आत्माका गुण किसी दूसरे द्वव्य रूप नहीं बन जायगा। पुदुगलका 
गुण अन्य रूप नहीं बन जायेगा । यह श्रगुरुलघुत्व है, यह भी साधारण ग्रुणा है। जितनी 
जगह शरीर है उतनी जगह श्रात्मा है। आत्माका प्रदेशत्त्व गुण साधारण है। श्रात्मा 
समभमें भ्रा सकता है। इसका नाम भ्रमेयत्व गुण है। कुछ गुण ऐसे हैं जो अन्य द्व्यमें 
नहीं पाये जाते व कुछ ऐसे हैं जो अ्रन्य द्वव्यमें मिल जाते हैं। आत्मा कभी अन्य वस्तु रूप 
नहीं बनता है । 

२१३. मिथ्या बोधमें क्लेशकी हेतुता--श्रात्मामें जितना गुण जो व्यक्त दीखता है, 
वह पर्याय दीखता है भ्रथवा वस्तुत: पर्याय रूपसे द्रव्य जाना जाता है। जिस पुद्गलकी 
पर्याय है क्या वह श्रांखोंसे दिख जायगी -? पर्यायोंका ऋमेला है-। क्षरिगक >चीजमें:जीवकी रुचि 
जा रही है वह रुचि आ्रात्माका अहित करने वालो है । यदि वह रुचि :छूट जावे और भात्मों 
की रुचि बन जावे तो सम्यक्त्व हो जाय। परकी संयोगबुद्धि रखना इसे मिथ्यात्व कहते 
हैं । संयोगमें जो सुख माना है उंसका वादमें कितना दुःख होता है ? संयोगमें हर्ष मानने 
वालोंका वियोगमें नियमसे दुःख होता है। यह क्षरिक मेल हो गया है.पर नियमसे यह 
मेरे नहीं हैं। कोई लोग 'ऐसे होते हैं जो स्त्रीके गुजर जामेपर दुःख मानते हैं। इसका 
कारण संयोग था | जिससे दुःख हुआ उसीका संयोग मोही मनुष्य फिर सोचता, है । अगर 
अवस्था भ्रच्छी हुई तो दूसरा विवाह करने की सोचता है । लोग मिर्च खाते हैं और चरपरी 
लंगनेसे आँखोंमें श्रांस्‌ श्रा जाते हैं फिर भी वह उसे पुनः भक्षण करता है। अवादिं कालके 
श्रज्ञानके संस्क्रार जो चले भरा रहे हैं उन्हें वह त्यागने में कठिनाई महसूस करता. है। ग्रहों 
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दूध-पाची की बात बतलाई है, पर “उन:दोनोंमें ऐसा लावात्म्य. सम्बन्ध: नहीं है जैसा भ्रग्तिका 
:'उष्णतामें है। आ्ात्माका- उपयोग गुण आत्मामें है ऐसा अधिक रूपसे माल्ुमः पड़ता है जैसा 
' अभ्निमें उष्णता । शरीर भी यह अपना - नहीं रहेगा सो प्रत्यक्ष देखेंगे यह तो ठोक: किन्तु 
_“बर्तमानमें भी अपना नहीं है।.. «. * | । 
गम २१४. व्यवहारकी सीमामें उपयोगिता--अभेद आात्माको समभझनेके लिये भेदरपंसे 
_; भी पहिले समझना आ्रावश्यक है |. जीवस्थान चर्चाको पढ़तेमें १५ दिन" तो उसमें, मन: नहीं 
लगता'। उसके बाद ज्ञानकी लगन. लग जावे तो जब भी :साधर्मी भाइयोंसे वेः पढ़नेवाले 
, मिलेंगे तो शअ्रन्य कथाश्रोंको छोड़ इस जीव स्थानकी चर्चा करेंगे, उसमें ही रस लेंगे और 
. अन्य पदार्थकी चर्चा नीरस मालूम पड़ने. लगती है | भेंदरूपसे. समभकंर .फिर निरपेक्ष तत्त्व 
समझो .। निश्चयसे .वर्णादिक पदुगलमें हैं। आत्मामें रूप रस :गन्ध स्पर्श नहीं हैं । जड़-व 


. -चेतममें प्रकट अन्तर है.। भेद-विज्ञानके बलसे आत्मस्वरूपकी दृष्टिको. जिन्होंने: कर लिया. है 


“उन्हें 'ही. सच्चा आनन्द आता है | लगन जब लग जाती है तो आत्माकी -श्रमित शक्ततिको 
समभनेमें देर नहीं होती । :इन-संबको सुनकर शिष्य प्रश्न करने लगे. कि. यह कंसे कहते हो 
“कि जीवसें वर्णादिक “नहीं हैं, फिर अन्य. ग्रन्थोंमें जीवके श्रौदारिक, वैक्रियक, भ्राह्म रक; तैज़स 
 कार्माण शरीर क्यों बताये हैं तथा देव, दारकी, मनुष्य तिर्यचके भी शरीर पाये जाते-हैं ? 
“यह सब भी तो-वर्णन जैन सिद्धान्तमें है, इसके उत्तरमें:यही बतावेंगे कि यह-सब व्यवहारसे 
' जीवके कंहेः गये -हैं:। । । 
पंथे, मुस्सते प्रस्सिदृशा लोगा भरांंति ववहारी | 
“ मुशझ्सदि एसो पंथों णय पंथी मुस्सदें कोई,॥|५५८॥ * 
: तह जीवे कम्माणं-णोकम्माणं च प्रेस्सिदु वण्णं' |. 
-जीवस्स .एस वण्णो जिणेहि.ववहारदो छंत्तो ॥५६॥: 
- गंध रसफासरूवा देहो संठाणमाइया जेय । : 
सब्बे ववहारस्स य रिच्छयदण्हू बवदिसंति ॥६०॥ 
. २११५, दृष्टान्तपृवेक' व्यवहारोपदेशविधिका निर्देश -- जैसे किसी-रास्तेमें-लुटते हुए 
' रास्तागीरोंको देखकर व्यवहारी लोकजन ऐसा कहते हैं कि यह रास्ता लुटता है, किन्तु 
वास्तवमें देखो तो कोई रास्ता लूट: ही नहीं सकता । इसी तरह जीवके निवास क्षेत्रमें एक 
' क्षेत्रावगाह “स्थित कर्म. और नोकमोंके वर्णको देखकर व्यवहारसे यह वर्ण ज़ीवका-है, ऐसा 
जिनेन्द्रदेवके द्वारा कहा गयां (प्रणीत हुआ है) । इंसी प्रकार गन्ध, रस, स्पर्श, रूप, देह 
'संस्थात आदिक जितने भी भाद हैं वे सब व्यवंहारनयके आश्ययमें जीवके हैं:ऐसा.-निरंचय- 
:त्त्वन पुरुष व्यपदेश करते: हैं । 
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२१६, संदूवोधसे ही सत्य सन्तोपंका लाभ--अश्रपना ज्ञान निर्मेल हुए विना आत्मा 
का भान नहीं हो सकता श्रौर जीव राग-दहेष करता है, ऐसी मिथ्या कल्पना ही आत्मामें न 
ग्रावे तो भलाई है । दुनिया कहती है, भगवान सबको देखता है। जब श्रपना ज्ञान निर्मल 
होवे तो भगवानके ज्ञानको समझा जाय । कया भिखारी करोड़पतिकी संपत्तिकों जान सकता 
है ? मलिनज्ञानमें भगवानका स्वरूप नहीं जाना जा सकता। ज्ञान सर्वदा जान सकता है 
ऐसी 'प्रतीति होनेपर रत्नोंका ढेर हमारी आत्माकी कौनसी वृद्धि कर सकता है ? रत्नोंका 
ढेर वहाँ कुछ भी नहीं कर सकता । उसके लिए एकान्तमे बेठकर सोचे-मैंने मरजन्मः पाया 'है 
वह किस लिए पाया है ? भैया ! प्रायः श्रपनी उमर जितनी बीत गई क्या अब उतनी बाकी 
रही है, जो समय बीत चुका उसमें कुछ करा क्‍या ? इतनी आपत्ति मिली, दुःख मिले, 
श्रौरोंके - तानें मिलें, घृणा मिली । इससे क्या लाभ हो रहा है, तथा क्या लाभ होनेकी 
उम्मीद है ? श्रब तक मैंने जो किया है, उसमें परिवारसे, स्त्रीसे, पुत्रसे, समाजसे, मित्रो 
कुछ मिला है क्‍या ? कुटुम्बमें श्रनेक भंभटें आई, फिर भी हम भूल जाते हैं । ऐसा कोई 
नहीं होगा जिसे स्त्रीसे दुःख न मिला हो । बाह्य वस्तुओ्ोंसे मोह तब तक रहीं छूट सकता 
जब तक असली शआात्मामें आनन्दका विश्वास नहीं करेगा । ,परपदार्थोमें सुख नहीं है, यह 
विश्वास जब प्ात्मामें जम जाय तब कहीं उनसे निवृत होवे । श्रन्तरड्में आनन्दका आना 
और स्वात्मानुभूतिका होना यह दोनों एक साथ होते हैं। जिस आननन्‍्दके ग्रानेषर तीन लोक 
की विभूति भी तुच्छ मालूम होती है । ज्ञान वस्तुस्वरूपका होना चाहिये'। जैसे भौतिक पदार्थों 
के जाननेमें उपयोग लगाते हैं, उसी तरह वस्तुके यथार्थस्वरूपको जाननेका उपाय करे तो 
वस्तुर्वरूपका ज्ञान हो सकता है । वस्तुस्वरूपका ज्ञान समझना कठिन नहीं । पहले यह 
जानना वस्तु कितनी “ होती है.:? :जितना- एक'खंड,है “उतत्ती एक वस्तु है। आपका श्रोर 
हमारा जीव भिन्‍्न-भिन्‍न है वह मिलकर. एंक नहीं हो सकताः। "वह भ्रनादिसे भिन्‍्त-भिन्‍न 
है। उसी तरह दो परमाणु मिलकर भी एऐकमेक नहीं हो सकते । पिण्ड रूप होनेपर जुदा 
जुदा है व प्रकट जुदा हो जावेगा । सत्ता न्यारी न्यारी है। 
. २१७, स्वयंका स्वयंमें.करतव करनेका सामर्थ्य.-- देखिये पिता अपना परिणमर्ग 
करता है, पुत्र पता परिणशमन करता है। भमोंपड़ीमें जो झा गया उसे अपना मानने लगा । 
पाप .एक व्यक्ति करता है उसका बाँटने वाला श्रन्य नहीं होता । श्रन्याय किया, उसका सम- 
- शत किया, इससे उसने नया पाप और किया प्रत्येक जीव पाप .पण्यादि स्वयं भोगते . हैं । 
भ्रन्यको सहारा बनाकर सुखी व्यर्थ मानते हैं । लौकिक सुख भी स्वयंसे होता है, पर शीर्ष 
- तो वह सुख :सदेव अपने अनुकूल भी रहता है या नहीं ।* स्त्री प्रेम, पुत्र प्रेम, घनसे अम 

मकानसे प्रेम इत्यादि पदार्थोसे प्रेम करना ही कर्तव्य माद रखा है। पर यदि इनका आनन्द 
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नहीं मानत्ते, इनमें ही नहीं पगे रहते तो हम करोड़गुना आनन्द ब्राप्त कर सकते हैं। जी 
इतने ज्ञानक्री श्रेणी तक पहुंचे हुए हैं उत्ते अलौकिक सुखकी भलक मोहके नाशसे होती 
है। स्वतस्त्रसत्ता वाले तो है ही, अरब भिन्‍न भिन्‍न पदार्थकों समझ जावें कि « तन्यमान्रकों 
छोड़कर और सब जड़ पदार्थ है। जब ये भिन्न हैं तो मेरा क्या है इनमें ? भिनन्‍्ल-भिन्‍न 
जान जानेपर मोह छूटेगा ही । कोई व्यक्ति वहे त्यागीसे, हमारे इस बच्चेको क्रोव छुड़ानेका 
नियम दिला दो, तो वह नहीं छोड़ सकता । क्रोध आनेपर मन्त्र पढ़ता, क्रोधके स्थानसे दूर 
बैठ जाना, किताब पढ़ने लगना, शीतल जल पी लेना, मिष्ट पदार्थकों मु हमें डाल लेना, 
गिनती गिनने लगना इत्यादि तो जबद्द॑स्ती भी विया जा सकता है। छ्रोधका त्याग कंसे 
दिलाया जावे ? क्रोध्से मेरा ₹ नुक्सान होता है, इसे मैं श्रपने पास क्यों आ्ाने दूं, क्रोध मेरा 
स्वभाव नहीं है इत्यादि विचारों एवं आत्मा कार्योंके द्वारा उससे छुटकारा पाया जा सकता 
है। 
;$ २१८, ज्ञानसे मोहबल्ेशका अभाव--मोह छूटे तो ज्ञान करें यह कहकर ज्ञानमें लग 
जावे तब मोह छूटेगा ही । ज्ञानका श्रावरण हट जाय ज्ञान विशुद्ध हो गया तभी वह अनुभव 
करेगा । भगवानका गुणगान करनेसे पहले छोटे भगवान बने । निर्मल ज्ञान हो सो वह भग- 
'बान है । लौकिक झानन्दके लिए जो कुछ मिला है उसे तो छोड़े तथा सच्चे आनन्दके लिए 
प्रयत्त किया जाय । लाखों रुपया लगाकर कम्पनी खोली, पृ$्वेमें उनका नुक्सान किया । 
आगे जाकर उनका लाभ मिलेगा ऐसी हिम्मत रखते हो या नहीं । असली जो हमारा स्व- 
रूप है उसके अनुभव होनेपर बाह्य पदार्थका ममत्व होगा क्या ? जैसा विषयसुख मिला, 
इसी तरह निर्वाध यह सुख मिल सकता होता तो चलो वही धर्म था। स्त्री वृद्ध नहीं होवे, 
वह पहले जैसा ही भाव रखे रहे, 'बच्चा खिलाने योग्य ही बना रहे, जो इष्ट था वही बना 
रहे सो होता नहों, इसी कांरण ये आकुलताके कारण हैं, सदा स्वाधीन' आ्रानन्दमय स्थिति है 
वह निजकी है| वर्तमान स्थिति जो कुछ भी हो उसीमें हितका विचार करे, उसके इस 
विवेकके अनुसार कार्य बन भी सकता है अन्यथा नहीं । २००) माहकी आमदनी और बढ़ 
जावे, आगे और भाव बनेगा, बढ़िया साज समाज जुटानेकी इच्छा होगी । या जो दो बर्ष 
पश्चात्‌ आत्मकल्याणके पथपर चलनेवी इच्छा थी, कदाचित्‌ उतने समयमें मृत्यु दे गई 
या स्थिति गिर गई तब कौन सहायक होगा ? अपने-अपने पुण्यके अनुसार कार्य होगा । 
अपने कर्तव्यको निभाकर स्वतस्त्र तो बना जावे | आपकी जो आज स्थिति है उसीमें विभाग 
करके पुरुषा्थ करके परिणति संभाली जावे तो सुखी न हो, यह हो नहीं सकता । जीवनमें 
अ्च्य कार्य तो सदेव किये और अन्तिम कार्य यह व.रके देखें ॥ इतना सब करके ज्ञानके लिये 
फकौर बन जावे, छात्र बन जाडे, सुझे तो पढ़ना है। जो कर लेवे सो वीर है। चक्रवर्तियों 
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को वैभव छोड़ना पड़ा तब अपनी तो वात. क्या ? 

. २१६, शुद्ध तच्चकी दृष्टिमें विकल्पोंका श्रभांव-- शुद्ध तत््वोंकी -दृष्टि ब्रहुविकल्पोंको 
उत्पन्त नहीं करती, इसलिए शुद्धतत्त्व पर .हष्टि जमाना चाहिए ॥ वेदान्तिक.लोग ब्रह्म व 
मायाको- मानते हैं । बौद्ध ,लोग़ आत्माको क्षणिक्र मानते हैं या क्षशिक चित्तको मानते हैं। 
जबकि जैन सिद्धान्तने यह माता “व्यक्तियत सत्तामें रहनेवाला जो सामान्य स्वरूप है. वह 
शुद्ध तत्व है” । जैसे आत्तमामें शुद्ध तत्तमें रहनेवाला ज्ञायक स्वरूप चेतनामात्न है, परमा- 
जुझ्नोंमें रहनेवाला शुद्ध पुद्गल तत्त्व है । ऐसे शुद्ध तत्त्वकी दृष्टिमें श्रन्य विकल्प नहीं होते । 
उस जोवके स्वरूपमें न क्षायिक भाव है न केवन ज्ञान है। जीवके क़िन्हीं पर्यायोंका ;कहता 
सामान्य दृश्मिं नहीं आता, द्ृव्य दृष्टिमें नहीं श्राता । अध्यात्म शास्त्रोंमें इसका जितना 
महत्त्व है वह स्व वर्णनमें नहीं श्राता यदि नगर दृष्टि, द्रष्टाकों शुद्धदृष्टि, सामान्य #ष्टि:त 
लगाई जाय । किन्तु पर्यायोंपर दृष्टि न देना | मैं जो हूं वह है भगवान, जो मैं हूं वह है 
भगवान । द#त्यका द्रव्यत्व उत्तरवा नहीं । पर्याय क्षणिक .है वह ऊपरी अन्तर .है । वे विराग 
यहाँ राग व्वितान । वे अत्यन्त विराग हैं, यहाँ रागका फैलाव चल रहा है.। जीवमें न संयम 
है, व तप है, त्ञ ब्रत है। संयम, तप, ब्रतोंकी अपना म्रान बेठे तो वह अपने कुछ नहीं । 
ज्ञानी ज़ीवके चेतन्यस्वरूप अपने आपको अविशेषरूपसे श्रनुभव करनेमें विकल्प नहीं होते हैं-। 
प्रमाणसे अपनेको सर्व॑ प्रकार समभझ जावे । सम्रभनेके लिये एक:वैज्ञानिक पद्धति व एक 
श्राध्यात्मिक पद्धति होती है। वैज्ञानिक पद्धतिमें तो हैय उपादेयको चर्चा नहीं होती, केवल - 
बस्तुका हर तरहसे ज्ञान करना मात्र लक्ष्य रहता है। आध्यात्मिक पद्धति वह है.जिसमें पर- 

से हटे निजात्मपर लग जावे | इसमें हेयोपादेयपर दृष्टि रहती है । 

२२०. देहादिसे आत्माक्ी विविक्तता--जसे प्रानी दृध मिले हुए हैं। एक गिलास 
में फनी और. दधका अंवगाह. हो गया, इतना हो; जाने पर भी पानीका-स्वरूप-- पातीमें..है 
दूधका स्वरूप दूधमें है। पानी झौर दघ मिल जाय- तो किसीका यथार्थ स्वाद नहीं, फिर 
भी वह एकमें एक नहीं हुए हैं, दोनोंकी भिन्न-भिन्न, दृशा है, स्वरूप एक नहीं हुआ । क्षीर 
में क्षीरत्व है. वह क्षीरमें व्याप्त. है ।. सलिलका गुण सलिलत्वमें है। .पात्ती और दुधका 
तादात्म्य नहीं हो सकता । भ्रग्ति और उष्णतामें जैसे तादात्म्य है तैसे इसमें नहीं है.। अमिसे 
गर्मी कब हटेगी जब अग्तित्व हटेगा.।, एक क्षेत्रग़ाही शरीरसे आात्मतत्व,मिल-रहा है.। 
शरीरपर गुजरती है उस तिमित्तक होनेवाली,वेदनाका अनुभव, गआत्माको; भी करना. पड़ता 
है। आत्मा सब द्रव्योंसे जुदा नजर आ्राता है.। भ्ररित उष्ण॒ुताके समान, शरीर झौर:गब्रात्मा 
का सम्बन्ध नहीं है । जब कोई मर गया तब-हम. जानते हैं, इस शरीरमें श्रात्मा नहीं रहा 
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जीव नहीं रहा, चैतत््य तहीं रहा.। जे दरीर जीवका नहीं तो शरीरके वर्शादिक ज़ीवके 
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खैसे हो जावेंगे, ग्रह नहीं कहते +कि आत्मा ही शरीरंमय था॥ यैहे तो हुआ जिनकी दरीर 
- उपादान- नहीं ःहै उनका कथन, किन्तु जो सुख दुःख आदि आत्मीमें होते वह भी जीवके न शो 
- हैं | पदूगलको-निमित्त पाकर जीव सुख दुःख भोगता है निरंचयसे तो तरंग ही जीवके नहीं 
है शुद्धईष्टि जीवको देखता है “केवल .रागादिक किसके हैं ? जब एकंदेश शुद्धरष्टि है तंब . 
- खहेंगे पुद्गलके हैं । शुद्धतत्त्वक़ी हृष्टि. तब जादी जावे जब सोचे मैं शुद्ध तत्त्व हैं । 
। २२५१. परिशतिजातिका आधार अनुभूति--मैं पुरुष नहीं, मैं स्त्री नहीं, मैं धनी 
नहीं, . मैं गरीब नहीं, “मैं तो चेतना मात्र वस्तु हूं । इस प्रतीतिसे पुण्य भी बेंढ़ेंगा, निर्जरा 
होगी, पापका-क्षय होगा । यह प्रीति छूट गई होवे त्तव संमंको मैंने १२ वर्षे-पूज॑न करके, 
: - स्वाध्याय.'करके भी कुछ नहीं पाया ॥ मैं उपयोग गुण करके चेतना मांत्र हूं । जो मेरे नहीं 
हैं. उनमें समैं बया-रति.करू ?.जिसके ज्ञानमें ममता भरी है सो बुद्ध है । इस चेतत्ता इंष्टिमें न 
“भाव. कर्मका सम्बन्ध देखा, न कर्म भावका सम्बन्ध देखा गया तंबं अंपंना मर्म पहिंचाननेंमें 
आया-। अगर पर्यायरूप ही अनुभव किया कि भ्रन्य भी ऐसा करते हैं तंथा दादे परदांदे 
करते भ्ाये हैं मैंभी ऐसा ही करू “तो अ्रनादिकालसे जो पर्याय मिलती श्रा रही है उन्हें 
कौन आगे टाल देगा ? यह है नवीन ब्रगन्ति एवं धर्मका पालन । किंसींका नाम लेकर बुलाया 
'तोः जल्दीख्याल-उठता है, वया है। वंयोंकिं वह-अपने नॉमफसे सजग रहुँता हैं, वह सदैव 
“उस, रूप त्राम वाला मानता है इसी तरह चेतना मतन्नकी प्रतीति समायी रंहे तो स्वात्मा- 
नुभव नज़रमें-भ्रावे. कि मैं तो चेतना मात्र आत्मत्तत्व हूं, ज्ञायंकरूप हुं । यह धर्म है। तो 
'ऐसे: धर्मकी हृष्टि रखकर:फिर देखो जगतमें कोई ऐसी जंगह बता संकते हो जहां चेतनां न 
हो. चेतनाके विचारनेसें सीमा नहीं आई, चेत॑नांसे खाली कोई जँंगेह नहीं, इंसीं बातको देखं- 
"कर -वेदान्तमें एक ब्रह्म उल्लिखित हुआ | चेतना मात्र ही प्रतीति हो-तो वह है अ्रसंली 
कमाई, ऐसा.ज्ञान्मात्र आत्माका अनुभव करता सो घर्म है। ज्ञीन जिंनंका बढ़नेंकों होता है 
“वह बारबार खाने पीनेमें समय व्यदीत नहीं करते | ज्ञानमांत्र कोरयक्रम बन गँयां वही हुंआा 
'ब्रत, तप-संयमः। फिर भी उन क्रियाओ्रोंमें श्रेपनकी हष्टि गई तो वह शुद्ध दृष्टि नहीं रही । 
य्रद्ने शुद्ध दृष्टि सबः सुखोंका बीज है । जिसे शुद्ध दृष्टि हुई तो वह गहने भी इतने अधिक 
नहीं पहनेगा, दूसरोंकी सेवा. करनेमें अपने भले बुरेकी भावना लॉयगा । 

२२२. व्यवहररकोी अविरोधकताका उदाहरण--जैसे- रॉस्तेमें कोई जा रहा, जिस 
रास्तेमें प्रायः चोर लूटते रहते हैं तो लोग कहते हैं कि सेठ जी. कहाँ जा रंहे हो? पता भी 
है कुछ, यह रास्ता लुट जाया करता है। तो भाई. रास्ता कितनेंका - नाम हैं ? एक नियंत 
आकाशतमें जो प्रदेशपंक्ति हैःउसका नाम रास्ता है। उस -रास्तेको कोई लूटकर ले जो सकता 
है वया घरपर, ? फिर व्यों कहते ऐसा किः यह रास्ता लूटता है.? कुछ संम्बंध हैं, रास्तेमें 
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चलते हुए लोगोंको लुटा हुआ देखा, उनकी गठरी घन पैसा छड़ाते देखा तो चंकि उस रास्ते 
में वे जा रहे थे शौर लुटे तो उनके वहां निवास रहने मात्रसे उपचार करके कहा जाता है 
कि यह रास्ता लुट जाया करता है । तो यह व्यवहार क्थन हुआ कि निश्चय कथन ? क्या 
वास्तवमें उस विशिष्ट आाकाशसे प्रदेक॒रूप कोई रास्ता लुटा ?**'नहीं । इसी तरह पअ्रनुभव 
में जब हम बंध पर्यायको निरख्ते हैं तो वहां कर्म है, नोकर्म है, उनमें रह रहा जीव और 
उनमें रहता हुआ, उनमें उपयोग देता हुआ जीव लुट रहा, बरवाद हो रहा. जब उन 
देहोंका विभावोंका आश्रय करके वर्णा आदिक देखे गए तो उपचारसे वे वर्शादिक जीवके ही 
कह दिये जाते है, पर निशचयसे जीव तो श्रमूर्तस्वभावी है, उसमें उपयोग गुण विशेष है । 
सो उस जीवके कोई भी वर्ण नहीं है। वर्ण नहीं है इसके मायने और रूप भी नहीं 
है, रस भी नहीं, गंध भी नहीं; स्पर्शादिक भी नहीं । जितने भी ज्ञानके उपयोगी होनेसे 
जो-जो भी वर्णान किये जाते हैं वे सव जीवके नहीं हैं, क्योंकि उनके साथ जीवका तादात्म्य 
रूप सम्बंध है । तो जीव वश्तुत: कंसा हुआ ? एक शुद्ध ज्ञानमात्र, सहज ज्ञानस्वरूप |.इस 
विकासरूप भी नहीं । जो जान रहे इन परिणमनोंरूप भी नहीं, किन्तु इनका आधारभूत जो 
, शक्तिमय चित्स्वरूप है तद्गप जीव है । 
२२३, जीवके केवल्य स्वरूपके दर्शनका प्रभाव-जीवके वैवल्यस्वरूपको जब देखते हैं 
तो विदित होता है कि इससे बाहर तत्त्व वृछ्ध नहीं है, वह तो चेतन्यस्वरूप है। . ऐसे उस . 
जीवके दर्शन करनेका नाम है सम्यग्दशन । जैसा स्वयं सहज स्वरूप है उसका अनुभव 
कर लेना और भअनुभवके प्रसादसे फिर जो बात समा जाती है उसके समानेका नाम है 
सम्यग्दशन । जीवके धर्मपालनमें इस सम्यवत्वने सब वृछ सहयोग किया, इसीने सबका सम्यक्‌ 
रूप बना दिया है, इस कारण हर सम्भव प्रयत्नसे जीवके स्वरूपको जानें, इससे ही हम 
ग्राप सबकी भलाईका रास्ता मिल सकेंगा । इस प्रकरणमें जीवकां ऐसा विशुद्ध स्वरूप 
बताया जा रहा है कि जिस स्वरूपपर दृष्टि होनेसे जिसको यह मै हूं” ऐसा श्रद्धानपूर्वक 
जान लेनेसे संसारकी सर्व बाधायें दूर हो सकती हैं। जीवको दुःखका कारण तो केवल. भ्रम 
है । अपने रवरूपसे श्रतिरिक्त अन्य जो जो कुछ भी भाव हैं उनको सार मानकर उनमें जो 
लगाव लग रहा है उतना ही मात्र दुःखका कारण है । यदि बाह्य भावोंमें उपयोग"न, लगे 
और आत्माका जो सहज स्वरूप है उसकी ओर: दृष्टि रहे तो ये सारी बाधाग़रें दूर हो सकती 
हैं, वह स्वरूय क्या है ? तो पहिले बता दिया गया है कि जीवका स्वरूप केवल ऋतन्यमात्र 
है। न तो ये रागह्वेषादिक स्वरूप हैं जीवके और, न जो छुटपुट- विकास चलतें हैं वे ,विकास 
जीवके स्वरूप हैं, किन्तु जिसका सर्वेस्वसार एक चंतन्यशक्तिमें व्याप्त हो गया है जीव तो 
उतरा ही है | इसके वर[दिक कुछ नहीं हैं | रूप, रस, गंध आदिक ये जीवके नहीं हैं, इस 
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प्रसंगमें शंकाकार कह रहा है कि-- | 

२२४. जीवके मसहजरूरूपवी ५रिणमर्नोते विविक्तता--कर्मके उदयसे होने वाले 
रंक्लेश परिणाम झौदायिक होते हैं और कर्मके क्षयोपशमसे होने वाले क्षायोपशमिक परि- 
णाम होते हैं। ये दोनों भी जीवके नहों .हैं। संयम जो होता है वह भी कघायके अ्रभावसे 
होता है । विसी वषायके अ्रभावमें जो चीज हुई है उसे कहनेमें दोष तो पहले ही बता दिया 
है कि यह कषायवात्त था । निर्मलताके तारभ्यतापते संयमके स्थान बनते हैं | संयमके श्थान भी 
जीवके नहीं, गुणा स्थानोंमें जीवका होता स्वभावसा है । किस्तु वह भी व्यवहा रसे है, निश्चय 
से गुण स्थान भी जीवके नहीं है क्योंकि गुरास्थान भी कोई कर्मके उदयसे, कोई क्षयोपशम 
से, कोई क्षयसे हंःता है। १४ जीवसमास भी जीवके नहीं हैं । निश्चयसे जीव तो अमृतिक 
है । उपयोग गुण करके जीव अधिक है । उसमें संयम तक तो ऐसा नहीं है जो अ्रनादि और 
अनंत तक होवे । करणानुयोगमें भी कहा गया है कि सिद्ध भगवान संयम अ्रसंयम्त संयम संयस 
तीनोंसे रहित हैं। अनुभागस्थान भी जीवके नहीं है । इनमें जीवकां कोई तादात्म्य नहीं है । 
इससे जीवके नहीं है | केवल ज्ञान केवल दर्शन भी जीवके स्वभाव नहीं । सामायिकादि 
संयमके संकल्प जीवमें आते हैं वह जीवके नहीं क्योंकि वह पैदा होकर नष्ट हो जाते हैं। जो 
स्वभाव होता है वह जीवका है, श्रन्य दशायें कोई जीवकी नहीं । किसीने प्रश्न किया जीव 
का वर्णादिके साथ तादात्म्यपना क्‍यों नहीं ? उत्तर देते हैं । 

: तत्थभवे जीवारणं संसारत्यथाण होंति वण्णादी । 
संसारपमुक्काणं शत्थि हु वण्णादओ केई ॥६१॥ 

२२५, जीवके वर्णोदिमिचके सम्बन्धर्म शंका व समाधान--शंकाकार कहता है कि 
जब तक भव लगा है जीवके, संसारमें शरीर धारण कर रहा है तब तक तो संसार अवस्था 
सें भी जीवके साथ वर्शादिकका तादात्म्य मान लेना चाहिये | हाँ जब संसारसे छूट जायगा 
यह जीव, शरीररहित हो जायगा तब ये वर््णादिक कोई न रहेंगे, किन्तु जब तक संसार 
श्रवस्था है तब तक तो जीवके साथ वर्शादिकका तादात्म्य सम्बंध मान लेना चाहिये | शंका 
तो उसकी है। पर झांका निर्मल है। तादात्म्य सम्बंध वहाँ हुआ करता है जहाँ जिसकी 
सारी अवस्थाओंमें जो जिस रूपसे रह सकता है। और जिस किसी अवस्थामें जिस रूपसे 
नहीं रह सकते उसका तो तादात्म्य सम्बंध नहीं माना जाता है। यदि पुदगलकी भांति जैसे 
कि पुद्गलमें वर्णका तादात्म्य सम्बंध सदा है, चाहे इसकी कुछ भी पर्याय हो, स्कंधको छोड़- 
कर परमाणु भी बन जाय तो परमाणु अवस्थामें भी वर्रादिकका सम्बंध है, तो कहा जा 
जा सकता है कि पुद्गलके साथ वर्ण झादिक्रका तादात्य है, लेकिन यहाँ जीवमें तो संसार 
अवस्थासें जब तक कि शरीरके साथ सम्बंध है, किसी दृष्टिसे वर्शादिकसे साथ ताद्ात्म्य 
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हो रहा है लेकिन मोक्ष अवस्थामें तो वर्णादिकके साथ किसी भी प्रकार सम्बंध नहीं: है तो 
जीवका वर्णाके साथ तादात्म्य नहीं मादा जा सकता । संसार अवस्थामें भी रहकर यह. 
जीव इतना फंसा हुआ, बंधा हुआ रहकर भी जीव कमंके उदयमें नाना रागादिक विकार 
करता हुआ भी यह जीव जीवके स्वरूपपर जब दूुष्टि देता है तो वर्णादिकरूप नहीं है, 
रागादिक रूप नहीं है। जेसे खूब खौलते हुए पानीमें भी जब पानीके स्वरूपपर दृष्टि देते 
हैं तो पानी गर्म नहीं है उसका ठंडा स्वभाव है। गर्म पानीमें भी जब स्वरूप अथवा 
स्वभाव पूछा जायगा तो हर एक कोई ठंडा ही कहेगा । तो संसार अ्रवस्थामें यद्यपि जीवके 
साथ पुद्गल उपाधिका सम्बन्ध निरन्तर लग रहा है तो भी उसके साथ तादात्म्य नहों है । 
यदि ऐसा ही दुराग्रह करोगे कि हम तो संसार ग्रवस्थामें जीवके साथ वर्रादिंकका तादात्म्य 
ही मानेंगे तो फिर जीव अ्रजीवमें भेद क्या रहा ? ह 

२२६. अन्य भावसे जीवके तादात्यका अभाव--भगवान कुन्दकुन्दाबयर्य महाराज 
बतला रहे है कि यदि जीवके साथ वर्णादिकका तादात्म्य मान लोगे तो यह दोष होगा कि 
जीवके वर्णादिक होते तो संसारसे मुक्त होनेपर वर्रादिक रहना चाहिए, सो वात है नहीं । 
तब फिर लड़के बच्चे बसे जीवके हो जायेंगे ”? परिवारके लोग कुछ भी नहीं कह रहे कि 
तुम हमारे पीछे मूढ़ बन जाब्नो । जो सब अवस्थाश्रोंमें, जिस रूपसे व्यापक हो और जिस 
रूपका कभी भी त्रिकालमें सम्बन्ध न छूटे वह जीवका है। ऐसे सम्बन्धकों तादात्म्य कहते 
हैं । संसार अवस्थामें तो वर्णादिक देखे जाते हैं, वास्तवमें तो सांसारिक अवस्थामें भी 
बर्णादिक जीवके नहीं है। व्यवहारत: भी वराय्रात्मकता हर समय रहती हो सो बात 
नहीं है । जीवके साथ कर्मके संयोग नहीं हैं ऐसा कह सकते हो नहीं । ग्रहाँ - किसी भी 
समय देखलो कर्म नोकमंका संयोग लगा है, सो संयोगसे भी जीवमें वर्णादिक नहीं हैं। वस्तु 
का स्वरूप जब समभा जाय, तब ज्ञात होगा कि प्रत्येक वस्तु एक अपने असाधारण 
'गुशको लिए हुए है, असाधारण गुणा अनादिसे श्रनन्‍्त तक रहता है।. यह जीव अपने लिए 
-शरीरसे भिन्‍न सुखसे भी नहीं कहता । अग्निके साथ शरीर भस्म हो जायगा | अ्रगर 'उसमें 
सारभूत बात होवे तो प्रेम करो । घृणा पैदा करने वाला मल मूत्र कफ नाकका लुआब, 
-आँखोंका कीचड़ एवं कर्णाका मैल निष्कासित होता रहता है। फिर ऐसे श्रपवित्न शरीरमें 
मसता क्‍यों ? नाक, कान, आँख चेहरेको देखकर अनुभत्र कर रहे--यही मैं हूं । शरीरसे 
भिन्‍न मैं आत्मा चेतना मात्र हूं ऐसा सोचें [तो फिर ममता कैसे रहे ? जगमें बड़प्पन् 
यही है कि स्वात्मानुभवकी प्रतीति हो जाय । ह 


| #थ्य 


२२७, परिग्रहव्यामोहमें शान्विकी असंभवता--जगतमें इस क्षणभंगुर शरीरकी 
झूठी इज्जत बढ़ा ली, ४ आदमियोंसे वाह २ करा लिया तो क्या वह स्थायी रहेगा ? योगी 
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शुद्ध आत्माका अनुभव करते हैं, आत्मज्योति बढ़ी तब बढ़े कहलाये । तीर्थंकरका पुण्य है 
कि देवियां गर्भमें आनेके ६ माह पूर्वेसे माताकी सेवा करती हैं। जन्म समय देव भगवातका 
अभिषेक 'करते हैं | गृहस्थावस्थामें उतना बड़प्पत था ।'परिग्रहमें रह रहकर किसने सुगति 
पाई ? अपने अपने घरका खाकर किसने सुक्ति पाई ? अन्यका कष्ट न सहना पड़ा और मुक्त 
हो गये ऐसे उदाहरण बिरले हैं। भरत चक्रवर्ती, वाहुबलि बिना अन्यका झाहार लिये मुक्त 
हुए । “फांस तन्कसी तनमें साले, चाहे लंगोटीकी दुख भाले ॥” पैसेकी थोड़ी भी चाह दुःख 
देने वाली है। जैनधर्म तो यही कहता है जहां पूर्णी निष्कलंक परिणाम हो वहाँ आपा परका 
भास होता है, अन्य उपाय नहीं है। दुर्लभतासे मनुष्यजन्म पाया, तह धर्म साधनके लिए 
है उसमें राग हेष एवं प्रीतिकी बात क्‍या ? ये सब आत्मामें निज शुद्धस्वभावका घात कर 
रहे हैं । ये भाव सुहावने लगते हैं, पर उनका परिशामकटुक होता है । जरासा विकल्प भी 
धर्मसाधन नहीं होने देता | विकल्पसे न धर्म, न श्र्थ और न ही पुरुषार्थकी सिद्धि होती है, 
न पालन पोषण है, व्यर्थमें श्रपना घात करता हैं। बाहुबलिके मनमें यह बात बैठी थी, मैंने 
बड़े भाईका अपमान किया, लगता है बहुबलि जी बहुत श्रच्छा सोच रहे थे । पर देखो, 
शुभ विकल्प हो चाहे अशुभ, वह मसोक्षको रोकता है । धर्म कमानेका उद्देश्य तत्सम्बच्धी उप- 
देश है । धर्मकी चर्चा बड़े पुरुषसे करो यह भी तो विकल्प है। श्रात्मापर करुणा करो। 
जिस विकल्पमें पड़े उस घेरेसे मुक्त होनेकी कोशिश करो । ज्ञानी मोहको देखकर पश्चाताप 

करता है तो कुछ ठीक ही है, किन्तु मोही अन्यको देखकर कह्टे यह मोहमें कंसे दुखी हो रहे 

सो जंगलमें तो आग लगी और स्वयं डालपर बेठकर कहे वह जल गया, अरे वह जल गया, 

पर अपनी नहीं क्षोचता कि मैं भी जलुंगा--इसपर बुद्धि नहीं दौड़ती । दूसरेके दु:खको तो 

कहता है किन्तु अ्रपनी मानो पूर्ण सुध ही भूल चुका । बसा प्रताप है अज्ञानका, जो मुझमें 

बुद्धि है वह श्रेष्ठ बुद्धि है इससे श्रधिक नहीं सोचता । डेढ़ श्रॉखका किस्सा हो रहा है | एक 

आँख अपनी देखकर दुनियाकी आ्राधी आँख ही मानता है। अपनी वेदना मेटना चाहिए तव 

दूसरोंकी "पीड़ा अनुभव किया जाय | ज्ञानी वह है जो अपने समान सबको समझे । सब 

प्राणियोंकी चैतन्यमात्र देखे | चेतनामें द्रव्यहश्सि कोई श्रन्तर नहीं है । व्यर्थ ही बाहर क्‍यों 

दोड़ा ? बाहर मैं क्या करूंगा, मैं अ्रपनी क्रिया अन्तरजमें ही तो करूगा । जो मेरी सामथ्ये 

में नहीं है ऐसा कार्य क्यों करू' ? जो कि भाव घममें बत जाय उसका खेद करना चाहिए । 

२२८. अहड्जारकों दुःखमूलता-अभिमान दुःखका मूल है। जो मैंने किया वह ठीक 

किया, यह व्यर्थंका व्यामोह है। जो कर्तव्यका भ्रभिमान है वही दुःखकी निशानी है | शरीर 

को वृद्ध मत होने दो, शरीरको आत्मासे अलग मत होने दो, यह क्या अपनी शक्तिसे कर 

सकता है ? कुछ कर पाता नहीं केवल विकल्पका कर्ता हो रहा है। मनुष्य तीतर को लड़ा- 
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कर खुश होता है, कुत्ते, म्नुप्योगी, पशुओंको लड़ाकर प्रसन्‍नतांका अनुभव करता है। इसमें 
विकल्प करके पाप्के कर्ता हुए और कुछ कर सके नहीं। मेरा वाकी इसमें कोई सम्बन्ध 
नहीं है। यह चतन्य पिण्ड महामोह राजाके श्राधीन होकर दु:ख उठा रहा है। मैं शुद्ध 
चेतना मात्र हूं, जानन मात्र हुं, ज्ञानमात्र हूं, प्रतिभास मात्र हूं। जितना जाननपन है. वह 
तो मैं हुं इसके अतिरिक्त जो भी विकल्प है वह मैं नहीं हूं । यद्यपि विकल्प भी उपाधिवक्ष 
ग्रात्मामें हो रहे हैं तथापि मेरे रवभावका विस्तार न होनेसे वे सब तरज्ें मैं नहीं हूं । परि- 
जानन मात्र ही वृत्ति रखी जावे तो निविकल्ण झात्मावा अनुभव हो लेवे | देहका मान भी 
न रहे, ऐसी भावनामें आत्माकों शान्ति मिलेगी | परपदार्थोको श्रपना माननेमें कर्म ही वर्धेगे। 
श्रब॒ शआ्रागे श्रीमत्कुदव ददेव यह कहते हैं--कि यदि कोई ऐसी ही हठ करे कि जीवका वर्णा- 
दिकके साथ तादात्म्य है ही तो इस दुरभिनिवेश होनेपर क्या श्रनिष्टापत्ति आती है-- 

जीवो चेव हि एदे सब्बे भावात्ति भण्णसे जदिहि | 

जीवस्साजीवस्स य गत्थि विसेसों दुदे केई ॥६२॥ 

२२६, जीवका वर्णादिकके साथ तादात्म्य माननेपर अनिष्टापत्ति --वर्ग्णादिक ये 
समस्त भाव जीवके ही हैं अथवा जीव ही हैं, यदि ऐसा मानते हो तो तुम्हारे मतसे श्रब 
जीव और अजीवमें कोई भेद नहीं रह गया समझो । पहले कहीं कहा गया है कि संसार 
अवस्थामें कथचित्‌ तादात्म्यता है उसका भाव संयोग श्रपेक्षा मात्र है। वास्तवमें संसार अवस्था 
में भी जीवका वर्णादिसे कभी तादात्म्य नहीं हो सकता । यदि स्वरूपमें वर्णादिक हो जाय तो 
फिर उसका नाम जीव रखनेका प्रयोजन ही क्या रहा ? पुद्गल ही न कह दिया जाय सीधा। 
सांसारिक अवस्थामें भी वर्णादिक भिन्‍न हैं, तथा मेरा श्रात्मा भिन्‍न है। अपने स्वरूपपर दृष्टि 
गई तो परपदार्थसे मोह हटेगा । ज्ञानी व मोहीमें कितना अ्रन्तर है ? बिल्ली एवं छिपकली 
जैसे जीवॉंको मारकर भी भगाना चाहो तो वह कीड़ाको अपने मुंहसे नहीं छोड़ेंगे | हिरण 
जरा सी आहटमें घासकों छोड़ देता है । ज्ञानी एवं मोही दोनों शरीरकी सेवा करते हैं, पर 
जिसने अन्तर समझ लिया वह ज्ञानी है। वर्शादिक तो गुण है वह नई दद्मा उत्पन्न करते 
हैं पुरानी दशा विलीन करते हैं । आविर्भाव तिरोभाव पर्यायसे हुआ वर्णादिक पुदुंगलका 
अनुसरण करते हैं । वर्णादिकका तादात्म्य पुद्गलसे रहा । अगर कहा जाय वर्णादिक जीव 
का अनुसरण करते हैं तो जीवमें और पुद्गलमें कोई अन्तर नहीं रहेगा। अन्तर नहीं रहने 
पर जीव भी नष्ट हो जायगा तथा जीवके नष्ट होनेपर ज्ञायकपना भी नहीं रहेगा । ज्ञायकता 
नष्ट होनेपर शैय भी नष्ट हो जायगा, लो सर्वनाश हो गया । ः 

२३०, ज्ञानीकी निःस्पृहताका वल--अ्रज्ञानी अपनेकों गृहस्थमें फंसा हुआ पाकर 
निवृत्त होनेकी कोशिश चहीं करता, पर ज्ञानी सतक रहता है। मैं तो चेतना मात्र हैं, इस 
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तरहवा आभास ज्ञानीको होता रहता है। बड़े अफसरके नीचे कार्य करने वाला नौकर 
उसके पास जाकर जी हज़ुरी करता है, काम भी पूर्णो करता है। पर यदि वह हृदकसे 
आ्रफीसरका कार्य नहीं करना चाहता तथा उससे उसे घृणा है तो वह कार्य भी करते हुए 
नहीं करनेके बरावर है। “भरतदेश वैभवमें भरत चक्रवर्तीका वर्णन ठाटवाटका भी चल 
रह है, साथमें वैराग्यका भी चल रहा है। ६६ हजार रान्यों हारा भरतका बड़ा सन्मान 
किया जा रहा है, भरत भी रानियोंको प्रसन्‍त करनेमें नहीं चुकते, किन्तु टीस कुछ और ही 
वैराग्यकी लगी है ।” सर्व भोग्य. सामग्री मौजूद हैं पर वह उसमें सनते नहीं, यह सबसे बड़ी 
उनके जीवनकी विशेषता रही । विनाशीक वस्तुसे प्रेम क्या ? रातके बाद दिन है दिनके 
वाद रात है विच्तु दिन भरकी थकावटसे ऊबनेपर रातके आरामका ख्याल रहता है किन्तु 
चित्तमें यह बसा है कि रातके बाद दिन तो आना है, वह आरामसमें क्या आसक्तः होगा ! 
जिसे रातमें अनेकों ख्यालसे दुःख रहता है श्रौर दिनमें कार्यव्याससे दुख भूला रहता है 
सुखमें लग जाता है. उसे यह ख्याल है कि दिनके बाद रात तो आानी है वह सुखमें क्‍या 
आसक्त होगा ? ज्ञानी जीव जानता है सुल्च दुःख दोनों विनाशीक हैं, वह उनमें क्या लगेगा ? 
लगे तो वह लगन भी तात्विक विचारोंके द्वारा रफूचक्कर हो जाती है । | सुख और दुःख 
दोनोंका जोड़ा है । दुःख ही निरन्तर बना रहे यह भी नहीं हो सकता, सुख भी निरन्तर नहीं 
टिकता । यह सांसारिक जीवोंका उदाहरण है | १रपदार्थसे सुख मानने वाले संयोगमें तीक्न 
बुद्धि रखते हैं। लेकिन जब वियोग होता है तब उन्हें श्रति दुःख उठाना पड़ता है । भागे 
पीछेका ध्यात रखकर जो काये किया जाता है उसमें दुःख अ्रधिक नहीं उठाना पड़ता । 
२३१, हितमावद्ा--जो लोग श्रात्माको नहीं मानते वे भी मरणा समयमें अपने 
बारेमें कुछ तो सोचते हैं। चार्वाक जंसी बुद्धि रह जाय तो दुख नहीं होना चाहिए । मरते 
ससय यह बुद्धि चार्वाकमें भी आ जाती है कि हाय अब मैं मरा, देख लो उसे दुःख सहन 
नहीं हो पा रहा | बच्चा कपड़ा सुखाते समय कहते हैं-तालका पानी तालमें जइयो कुग्माका 
पानी कुआमें जइयो मेरा कपड़ा सूख जइयो । इसी तरह चार्वाक लोग कहें कि प्रथ्वीक 
शरोर पृथ्वीमें जावे, वायुवा वायुमें, पानीका पानीमें, आकाशका आकाशमें और अग्ण्कि 
अग्निमें, तो माने तो सही मरते समय तो उनके आत्मा नहीं है और दःखोंसे हीं छट- 
पटायें । फ्रोध ब्लातेके ५ मियट ६दे सोच लिया जावे इससे मेरी हानि होती है तो वह कारण 
हो उपस्थित न होवे । व्यवहारकी दृष्टि प्रबल होनेसे परमें आपा भूने हैं, निइचय हष्टिस कोई 
के पदाय अपना नहीं हुं दव बह हित वया करेगा ? बस्तुका विश्लेपण करते समय व्यव- 
हारुण्य भी विशप उपयोगी होता है, पर पझ्ात्म साधइफे लिए स्एचयनय ही कल्याणप्रद 
शा हूं। या जनके लिए निश्चयदय चित्ञानके लिए व्यवहारनय है। दिश्चयनयकी हप्टि 


का 


कड। न हि 
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रखने वाले एवं निश्चयका कथन करने वालेने व्यवत्वरका श्रालम्बन न किया हो तो ऐसा 
कोई होवे तो बताबे | पहला अपना मार्ग तो व्यवहारके द्वारा सुगम कर लिया श्रौर दूसरों 
को निरचयका उपदेश देने लगे। मैं ज्ञानमात्र हूँ, चेतन्य मात्र हूं। अ्रगर बाहरी विकत्प 
छूट जायें तो शान्ति मिलेगी। अगर परिग्रहका परिणाम कर लिया तो विकल्प उसीके 
ग्रनुसारके बनेंगे। परिग्रहका प्रमाण करने वाला प्रभावमें नहीं जावेगा । परिग्रहका विकल्प 
छूट जाय तथा ज्ञान बढ़ा कर अपना समय ज्ञानवार्तामें बितावे बाकी समयमें यह उपाय' 
करे कि खाली समयका उपयोग अच्छेमें होना चाहिए । रिटायड्ड हो जाने पर धन लानेकी 
तृष्णा छोड़कर शआ्रात्मकल्याणके लाभकों लगन होना चाहिए । पढ़नेसे निर्मेलता श्राती है। 

२३२. बुद्धिका उपयोग करनेका अनुरोध--प्राचीन ऋषियोंकी बात समभनेमें समय 
व्यतीत होचा चाहिए | ज्ञानावरशका क्षयोपश्म तो प्रायः सभी भाइयोंमें विशेष विशेष 
है । जिस बुद्धिवा उपयोग बड़ी-बड़ी कम्पनियोंकी व्यवस्थामें हो लेता है जैसे उत्तर रेलवे, 
दक्षिण रेल, पू्वे एवं पश्चिम रेलवे तथा सेन्द्रल रेलवेका टिकिट किसी भी तरफसे खरीद 
लो तथा वह पैसा जिस स्थानका सफर होता है वहाँ पूर्णतया पहुंच जाता है उसी तरह 
जिस क्षयोपश्मसें इतनी बड़ी विशेषता है तव वया वह निजका कार्य वही कर सकेगा ? 
विशुद्ध दतन्य मात्र जीव है किसी भी प्रकार जीव साक्षात्‌ दिखते हैं, फिर उनका लोप 
करना कहाँ तक उचित है ? जैसे पानीमें तेल मिलकर एकमेक रूप नहीं हो सकता उसी तरह 
चेतनमें पुदुगल नहीं मिलता, पुदुगलमें जीव नहीं मिलता। देहका स्त्री पुन्नादिमें कोई 
प्राकृतिक सम्बन्ध नहीं है केवल ऐकान्तिक मोह है। हम तुम्हारे नहीं हैं, तुम हमारे नहीं 
यह स्पष्ट ज्ञात होते हुए हम उनमें व्यर्थमें मोह कर रहे हैं । घड़ी, मेज , कुर्सी. आ्रादि अपने 
अपने परिणमनसे कह रही हैं कि हम तुम्हारे नहीं हैं। मोही जीव अपनी-ममतासे ही कहते 
हैं तुम हमारे हो । मरते समय तक भी कहते हैं हमारे हैं हमारे हैं । इतनेपर भी पदार्थ 
कहते हैं हम तुम्हारे नहीं हैं । इस तरह देहको और जीवको एक गिना तो, अनेक आपत्तियां 
थ्रा जाबेंगी । मैं चेतना मात्र हूं इतनी बुद्धि रख लौकिक कार्य भी आ जायें तो मोह व करे | 
इनका सरल उपाय भेदविज्ञान है, यही वीजका कार्य करेगा । भेदविज्ञानीकी भावता ऐँव 
तक भानी चाहिए जब तक स्वतस्त्र तौरसे स्वका अनुभव होने लगे । 

२३३, गृहस्थ ओर मुतियोंमें अन्तर-ग्रहस्थ और मुनियोंमें क्या श्रन्तर है ? ग्रहस्थकी धारा 
टूट-टूट जाती है । मुनिकी धारा समान प्रवाहित रहती है वह टूटती नहीं, कार्य दोनोंका चाह 
है, किन्तु उनका अन्तर निम्न उदाह रखसे स्पप्ट हो जायगा । मेल व मालगाड़ी दीनों एक 
रास्तेसे जा रही हैं, लेदित जब मेल याड़ीवी दूचना ६ या ४ स्टेशन पीछेसे भी मिल 
तो मालगाड़ीकों पड़ा रहना पड़ता है तथा झगदी रठेशन जब पारकर जाय मेल तव माल 
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को अ्रवसर मिलता है । इसी तरह॒का अन्तर अश्वेणिगत मुति और ग्रहस्थके कर्मोकी निर्जरा 
में व मोक्षमार्गर्म रहता है। मुनिकों संसारके भोग हेय हैं पर गृहस्थ उन्हें रचिसे भोगता 
है | मुनि रूखे अलोने भोजरसे भी पेटके गडढेकी भरकर सन्तृष्ट रहता है किल्तु गृहस्थ नई- 
नई सामग्री भोजनमें जुटानेपर भी सन्तुष्ट नहीं हो पाता तथा ज्ञानी ग्रृहस्थ संतुष्ट रहता | 
मुनिके तृष्णाग्नि शान्त हो जाती है किन्तु शहस्थकी खाई नहीं भर पाती । घुनिकी कार्यव्यस्त 
प्रणाली प्रतिपल निर्जराका कारण हो सकती है | वहाँ गृहस्थ निजराके विषयमें अ्रचेत जड़- 
वत्‌ रहता है, जब कभी उसके भी निर्जरा हो जाती है । ग्रृहस्थ एवं मुत्ति दोनोंके लिए 
बारह भावतायें सदैव हितकारी हैं। यह बारह भावनायें मुक्तिमार्गका विचित्र पाथेय हैं । 

२३४. श्स्त्रनिरूुपित हिदार्थ सार ध्यातव्य--शास्त्रोंका सार जीव और पृद्गल 
को भिन्‍त समझ लेनेमें है. इनसे में भिन्न हूं भ्रतः इन किन्‍्हीं भी परका मैं कुछ नहीं करता 
केवल इनका विषय करके मैं विपरीत ग्रभिप्राय बना सकता, मोही केवल पुद्गल पर्यायोंको 
देखकर विपरीत मति बनाता है । उसे अन्यकी तो खबर ही नहीं, जीव जुदा है १दगल जुदा 
है यह तत्वका निचोड़ है । धर्म अधर्म काल द्रव्य भी हैं उन्हें देखकर विपरीत मती बनाता है 
यह क्‍यों नहीं कहा ? जीवका जो अध्यवसाय हो रहा है वह पुदुगलको विषय बनाकर चल 
रहा है । धर्म द्रव्ययों विषय करके कौन क्‍या सोचता है, उसी तरह अधर्म, श्राकाश और 
कालको विषय बनाकर भी कौन पुद्गलके समान रति करता है ? धन वैभवकों देखकर एवं 
विषयोंमें बाधक जो पदार्थ हैं उन्हें देखकर अ्रच्छे बुरे परिणाम करेंगे। जीव और पुद्गलके 
इस भेदको जुदा-जुदा बताने वाले प्रथम ती रूपित्व श्ौर अ्रूपित्व दो मुख्य कारण हैं | पुदगल 
में रूप रस गंध वर्ण है अ्रतः देह एवं पुदगल रूपी है, जीवमें यह नहीं पाये जाते अ्ररूपी हैं । 
या यह जीवका अ्रसाधारण गुण नहीं है। धर्म अधर्म आकाश कालमें भी रूपी पता नहीं 
पाया जाता है। इस तरह यह रूपीपन पुदुगलमें है जीवसें नहीं, धर्मादिक द्रव्यमें नहीं । 
अतः: रूपित्व अ्रूपित्वके बलपर वस्तुत: भेदविज्ञान नहीं होता है तब विशेषता वह॒देखी 
जावे जो पूर्ण भन्वयव्यतिरेक सहित हो, वह है चैतन्य भाव | जीवमें चैतन्य है, पृद्गलमें 
चेतन्य नहीं है। यहाँ आत्मद्रव्यकी जानकारी दो प्रकारसे की गई । एक विधि द्वारा एक 
निषेध द्वारा । जीवमें चेतन्य-है किन्तु रूपित्व नहीं है । श्रन्य विषयोंकी तुलनामें भिर्य-भिम्न 
बताकर विधि एवं निषेध रूपसे आ्ात्माका लक्षण कहा जाता है, इसी पर पूर्ण तत्वकी प्राधार- 
शिला ठिकी है याने विधि निषेध द्वारा वस्तुकी व्यवस्था होती है । 

२३५. जीवकी वर्णादिसे विविक्तता-वर्ण रूप आ्रादिक्वा तो पुद्गलके साथ तादात्म्य 
यों है कि पुदंगलकी चाहे कितनी ही अवश्थायें हैं, वर्ण पुद्गलमें बराबर सम्बंध रखता है । 
इसरो यदि उनके साथ वर्णका तादात्म्य मान लो तो ठीक है, जो पुद्गलका लक्षण है रूपा- 
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दिव.के साथ जैसे तादात्म्य है ब्ह पदगल है| यदि इसी प्रकार तादात्म्य मान लिया जीवके 
साथ, तो जीव और पुद्गलमें अब भेद क्या रहा ? अर्थात्‌ जीवका भ्रभाव हो गया | सब 
पुद्गल हैं ! जो यह जानन देखनहार है यह जीव है, इसमें भी वर्णंका तादात्म्य मान निया, 
यह भी पुद्गल हो गया और पुदुगल तो पुदूगल था ही | रथुलहप्टिसे भी यह वात समभमें 
आती है कि जीव यदि वर्णात्मक होता, रूप, रस, गंध, स्पर्शादिब-से तन्मय होता, तो यह 
जाननेका काम बसे कर सकता था ? जो मूर्त पदार्थ होता है, जिसमें रूप, रस, गंध श्रादिक 
होते हैं वे कभो भी जाननेका काम नहीं कर सकते । जानने वाला द्रव्य तो अ्रमूर्ते श्ौर केवल 
चतन्यात्मक होता है। अपने झ्रापको 5.ब तक चित्स्वरूप न स्वीकार करेंगे तव तक झाकुल- 
तायें न टल सकेगी । 

२३६. ज्ञानसात्र अकिब्यन आत्मत्त्तको चर्चा--है तो यह जीव भ्रकिझचन, अपने 
स्वरूपके सिवाय इसमें और बूछ नहीं है । लेकिन मोहमें यह जीव अपने स्वरूपकी तो दृष्टि 
ही नहीं रख रहा, ओर सब कुछ इन वाह्मको ही सर्वेस्वरूप मान रहा है। कितनी व्याकु- 
लता, बसी बेउनो संसारी जीवोंको लगी है, ऐसी बड़ी व्याकुलता क्या इस जीवका काम था ? 
क्या इस जीवका स्वभाव था ? जीव तो 5तन्य स्वरूप है। उसमें श्राकुलताका क्या काम 
है ? लेकिन जो सभर्थ होता है उसकी यदि बुद्धि बिगड़ जाय तो खोटे कार्मोंको भी बड़ी 
लगन और अधिकताके साथ कर सकता है | यह चतस्य आत्मा प्रभु है, समर्थ है, इसकी 
बुद्धि बिगड़ गयी, श्रर्थात्‌ स्वयंका क्या स्वरूप है-इसपर हृष्टि न रहकर बाह्य पदार्थमें दृष्टि 
गड़ गयी, वहां चला गया है उपयोग तो इसकी बुद्धि आ्रान्‍्त हो गयी । जो बात जैसी नहीं 
है उसे वैसा मान रहा है। भला बतलावो यह जीव विसी वृटुम्बका रवामी है क्या ? वे 
जीव अलग हैं, यह अलग है ? उतका सत्त्व उनका स्वरूप चतुष्टय उनमें है, इसका इसमें है। 
कुटुम्बका यह किसी प्रकार स्वामी तो नहीं है, लेकिन कल्पनामें बसा है कि मैं भ्रधिकारी 
हूं, इस कुटम्बका स्वामी हूं, ऐसी जो सिथ्या श्रद्धा बल गयी है उसके कारण यह दुःखी ही 
रहा है । भीतर ही कोई अपने उपयोगका पुरुषार्थ चलाये और यह अपना निशेय बनाये कि 
मैं आत्मा तो उतना ही हूं जितना कि <तम्यस्वभाव व्याप रहा है, मैं और कुछ नहीं हूं, 
ऐसी हढ़ प्रतीति करके यहाँ हो कोई रम जाय तो उसे फिर बाघधायें क्‍या ? कुछ भी बाधा 
नहीं है । बड़े बड़े चक्रततियोंने, तीर्थकर जैसे महापुरुषोंने बहुत बड़ी विभूति पानेके बाद भी 
सार उसमें क्रुछ नहीं समझा | प्रकट असार उन्हें दीखा । तब उत्त सब विश्वृतियोंका परि- 
त्याग करके अपने आपको अकिड्चन अनुभव करनेमें लग गए थे और उसका प्रताप यह 
हुआ कि वे अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त शक्ति, अनन्त आनन्दके स्वामी हो गये । 
हु २३७, अश्ुकी सहिमाका कारणश--हम प्रश्चुको पूजते क्‍यों हैं ? उनमें हम इंत दो 
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महिमाओंको देख रहे हैं इसी कारण पूजते है | पहिली महिमा तो वीतरागता की है। यदि 
प्रभु रागी हेषी होते और कदाचित्‌ समर्थ होते तो उनके सामथ्येंकी वजहसे चाहे लोग हाथ 
जोड़ने लगते किन्तु हृदय कबूल न व.रता क्योंकि समभमें श्रा रहा कि इसके राग है। जैसे 
यहांपर कोई समथे पुरुष है, राजा है, लोग जानते हैं कि इसके राग है, हेष है तो लोग 
प्रभ्की तरह राजाका श्रादर तो नहीं करते, किन्तु उनकी हाँ हृज़ुरीमें पहुंचते हैं, तो लोग 
समर्थ होनेसे अपने आपके कार्यसे भले ही उनके दास हों, किन्तु राजाके प्रति उनका आक- 
षेण नहीं है । आकर्षण तो दीतरागताका है। प्रश्ुकी पहिली महिमा तो वीतरागताकी है 
और दूसरी महिमा परिपूरों ज्ञानप्रवाशशकी है । प्रभुका ज्ञान परिपूर्ण है, दशेन शक्ति श्रानन्दसे 
परिपूर्ण है। जिसे एक शब्दमें कहा गया--सर्वज्ञता । तो प्रभ्लुकी ओर जो भक्तजन खिंचे 
चले श्रा रहे हैं उनकी मध्मा इन दो बातोंसे है--चीतरागता और स्वज्ञता । सो श्रपने 
आत्मामें भी देखिये तो राग होना मुझ आत्माका स्वरूप नहीं है, स्वभाव नहीं हैं । मेरा तो 
एक चेतन्यस्वरूप है। स्वच्छताके कारण ज्ञेयपदार्थ उसमें प्रतिबिम्बत हो जायें यह इसका 
स्वरूप है। राग विकार इस जीवके स्वरूप नहीं हैं । तो मैं विकाररहित स्वभाववाला हूं 
ना। हो विकार, लेकिन मेरे स्वभावमें स्वरूपमें विकार नहीं है। प्रभ्नु श्रविकार प्रकट हो 
गए | तो मुभमें अविकार स्वभाव है | इस अविकार स्वभावके आलम्बनके प्रतापसे मुभमें 
भी शअ्रविकारता पूर्णतया प्रकट हो जायगी । अविकार रहनेमें ही आनन्द है । विकार तो 
अंधेरा है, विडम्बना है, इसीसे ही जीवकी मलिनता है और आ्राकुलता है। अपने विकार 
रहित स्वच्छ ज्ञानस्वरूपका आदर किया जावे तो यह अश्रविकार भाव प्रकट होगा । तो प्रश्नु 
में ये दो महिमायें हैं-- निविकार रहना और परिपुर्णा विकास वाला होना । निविकारता 
जहाँ होती है वहाँ परिपूर्ण विकास हो जाता है । ह 

२३८. धर्माय करणीय यत्न-देखिये भैया ! हमको कैसा यत्त करना है ? मेरा परि- 
पूर्णा विकास हो, ऐसी दृष्टि रखकर यत्न नहीं करना है कि्तु मेरेमें निविकारता हो, ये 
विकारभाव आवरण आदि सब दूर हो जाये, ऐसा लक्ष्य रखकर यत्न करना है, सो ये 
विकार हट जायें ऐसा भी हम उद्यम क्‍या कर सकेंगे ? विकाररहित जो विशुद्ध चतन्यस्व- 
रूप है उसका आलस्वन लेना है। हम आपके करनेके लिए केवल एक ही काम पड़ा है, 
जो मौलिक है, सत्य है। वह काम यही पड़ा कि मैं विकाररहित विशुद्ध चैतन्यस्वरूपको 
जानता रहूं, और उसमें ही मैं हूं ऐसी प्रतीति बनाये रहूं, यही एक काम पड़ा है। इस ह्ठी 
महान बायेकों करनेके लिये हम वर्तछात दमजोरीकी अवस्थामें, गृहस्थावस्थामें प्रश्ु पूजा, 
स्वाध्याय, गुर सत्संग, तपश्चरण आदिक प्रयोग किया करते हैं। उनका प्रयोजन एक मात्र 
इतना है कि मैं विकाररहित विशुद्ध चतन्यस्वरूपको जादता रहूँ । यह मैं हैं, तो एक इस 
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उपायसे कि विकाररहित शुद्ध लतस्यस्वरुपका उपयोग बनाये रखना । विभाव और मलिन- 
ताये दूर होती हैं भात्मामें जो परिपूर्ण विकास होनेवों है वह हो जाता है । - कार्य: केवल 
एके किया जाना है । जेसे व्यवहारमें श्रद्धा केवल एक प्रभुकी ओर रखना है, १० प्रकारके 
प्रशुओंकी शोर नहीं | सभी मत वाले दृढ़तासे अपने एक प्रश्रुपर «द्धा रखना चाहते हैं। 
जो अनेक प्रभ्ुवोंक्रो बुलाते हैं उनके काम सिद्ध नहीं होते । प्रभुका लक्षण एक ही है- 
जो वीतराग हो सर्वज्ञ हो। दूसरे प्रकारके देवोंकी श्रद्धा न करना | जँसे यह व्यवहारकी 
बात है तो अध्यात्मयोगकी बात यह है कि विकाररहित विशुद्ध ज्ञानस्वरूपकी श्रद्धा' करना। 
भ्रन्य-प्रन्य रूपोंमे अपनी हद्धा न करना । कहीं रहना पड़े, कुछ स्थिति श्रा जाय, सभी परि- 
स्थितियोंमें यह निरखता है कि में रागादिक विदाररहित शुद्ध ईततन्य .स्वरूपमात्र हुं--ऐसी 
प्रतीति होगी-तो इस श्रोर उपयोग रखनेका भाव धोया ही | यहाँ उपयोग रमेगा तो विकास 
भी होगा और रागादिक दोप भी टलते जायेंगे । केवल एक ही कार्य करना, है, कर लें, यदि 
'तो समभो कि मलुष्यभव पाचा, श्रेष्ठ कुल पाना, सत्संग पाना आदि ये समस्त दुर्लभ -समा- 
गम सफल हो जायेंगे । एक इतनी ही बात न कर पाये तो चाहे कितना ही-कुछ पाया.वह 
'सब ढेला पत्थर है । उससे श्रात्माको मिलना-कुछ नहीं है । विषयोंकी- ओर आर्काक्षायें होने 
से जीवन बेकार और बरबाद ही हो जायगा | इससे एक निर्णय बनायें कि.मुझे जीवनमें 
'विकाररहित शुद्ध वतन्यस्वरूपके दर्शन करते रहना है, इससे हम इनः संकरटोंसे-दूर रह 
सकते हैं । ह 
२३६, जीवका. वर्णादिकके साथ तादात्म्यके अभावका - कथन--कराला पीला :चीला 
लाल सफेदपना, खट्टा मीठा कड़वा चरपरा कपषायला रस तथा सुगर्ध, दुर्गन्ध और हल्का 
भारीपना आत्मामें नहीं है। पुदुगलमें ही वर्गशादिकका योग।है-। व्यवहारिकः हृष्टि' बत् 
सहित - होनेके कारण जीवको मूर्तिक कहा है.। कारण कि ज्जीवन्संसारंमें-देहसे:भिन्‍त नहीं 
हुआ । औदारिक, !वैक्रियक शरीर रथूल है, यदि यह छूट: गया तो और ्रन्य. शरीर. मिलनेमें 
-१:समयका -अन्तर है तो वहाँ भी तेजस कार्माण-तो रहते ही-हैं । मतलब यह है कि 
वर्णादिमान-शरीरोंके-साथ जीव संसार अवस्थामें निरन्तर रहता है “अतएव :व्यवहारसे 
बंर्णादिमाच जीवको कह “दिया जाय तो-वह एक दृष्टि है। यदि'जीवके साथ “वर्णादिक 
तादात्म्य माननेका-हठ :ही क्रिया जावे तो यह दोष -आता ही है कि फिर जीव और अ्रजीव 
में भेद-ही नहीं रहा । इसका कारण यह है कि-वर्रादिक -सावक्रमसे अपने विकासको-अ्रक्रट 
करने व. विलीन-करनेकी- पद्धति- रहकर पुदुगल द्रव्यके साथ ही:अपनी चतेना रखते हैं;-अ्तः 
वरगर्शदिका- जिसके साथ-तादात्म्य है वह .पुद्गल-द्रव्य है। इसी- प्रद्धतिसे तादात्प्यपना : होता 
.है.। परल्तु तुम मानते हो “कि :जीवकेः साथ चर्खादिका नतादात्म्य है-तो पुद्गलका; ही लक्षण 
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जीवमें गया | लो अब पद्गलसे भिन्‍न कोई जीव ही नहीं रहा । जिज्ञ।सुको जीवके वर्णा 
देकके -वारेमें- शंका हुई । तब उसका. समाधान-किया । जहाँ कहीं बताया भी है जीवके 
वर्शादि वह विरोध तो नहीं है किन्तु दृष्टि भेद है। केवल जीवका स्वरूप निहारनेपर 
वर्णादिक नहीं हैं, तथा संसार अ्रवस्थामें देह और जीवका सम्बन्ध होनेपर दृष्टि देनेसे उप- 
'चारसे वर्णादिक हैं। व्यवहार इस तरहसे बन चुका कि रूप, रस, गन्ध, वर्णो जीवका साथ 
नहीं छोड़ते | तेजस एवं कार्माण एक समय मात्रको जीवका साथ नहीं छीड़ते । अन्य मता- 
नुयायी भी सूक्ष्म शरीरको सदैव जीवका' साथी मानते हैं |'तेजस, कार्माणके द्वारा शरीरका 
निर्माण होंता है । यह दो. घरीर तो सदैव रहते ही हैं, तथाःओदारिक या वैक्रियक शरीर 
'भी कुछ समयका श्रन्तर होनेपर मिलते रहते हैं। संसारावस्थामें ही सही, किन्तु यह तो 
निदचय कर लो के यह-जीवके ही हैं | यह एक जिज्नासुका प्रंइत “है । इसके उत्तरमें आचार्य 
कहते हैं:- 
“जदि संसारत्थाणं जीवाणंतुज्क होंति वण्णादी | 
तम्हा संसारत्या 'जीवारवित्तमावण्णा ॥६३॥ 
:एवं पग्गलदव्वं जीवो तहलक्खरणोेण मसूढ़मदी । 
'गिव्वाणमुवगदोविय जीवत्तं पुरगलो पत्तो ॥६४॥ 
है मृढ़मते | यदि तुम्हारे श्राशयमें संसारी जीवोंके वर्णादिक होते हैं तो संसारी .जीब 
रूपीपनेको प्राप्त हो गये । -रूपीपनको प्राप्त तो-पृद्गल. द्रव्य है । अब रूपीपनको प्राप्त उस 
लक्षणासे जीव भी रूपी हो गया | श्रब तो श्रागे यह कहना पड़ेगा कि निर्वाणको प्राप्त होता 
हुआ भी पृदंगल ही जीवपनेको प्राप्त हो गया । देखो - -यदि संसारावस्थामें जीवके वर्णा- 
दिक हैं ही यह माना जाय तो यह दोष आञायगाः कि संसारी-जीव रूपी ही हो गये और जो 
'रूपी हैं वह पुद्गल है तो मुक्त. होनेपर : भी जीवके वर्शादिक कहना पड़ेगा। अथवा यों 
सानना: होगा-कि 'पुदूगल ही- मोक्षव- प्राप्त हो- गया । संयोगसें सर्वस्व मानने बालोंके लिये 
जीवके वर्णादिक हैं । चाहे वे यह भी मानें कि मुक्तावस्थामें जीवके वर्णादिक नहीं हैं . तो 
भी ह॒ठपूर्वक अ्रथवा स्वरूपसें संयोग मानमेसे जीव रूपी कहलाने लगा तथा जो जो खूपी 
होता है वह पुद्धगल द्रव्य है । पुदगलका जीवके साथ तादात्म्य माननेपर जीवके मृक्त 
पर पुद्गल “हो मुवत हो बया--यहू सिद्ध हुआ। मोही जीचोंने शरीर, धन, पत्र, ऋलच्न 
वुठुम्ब, मवगत, जायदादकों अपनी मान ली हैं। मोही जीवके अगर यह वात पँंदा हो जाय 
कि शरोर भी अपना. नहीं, मैसे व्यर्वर्भ_ शरीरको आत्मा मान लिया है। शरीरको अपरा 
गमाननेसे- रूपी मानते ही थे | कुद्द ज्ञान होनेपर इस जीवको यह समफषमें आया कि संसारा 
दस्थामे ही-जीव रूपी था ।-जीव यरूप, रस, गंध एवं वएंसे रहित है । यहु उसका 
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रंचमात्र भी नहीं है । जीवमें प्रधान तत्त्व चित्स्वरूप श्रात्मा है 

२४१. जेनशासनकी विवेक्नी जगतकों देन--हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील और परि- 
ग्रहका त्याग श्रन्य घर्मोमिं बहा है, तथा >न धर्मेमें भी कहा है तब इसमें ऐसी क्या विशेषता 
जो जन धर्मको प्राणपणसे पालन करे तथा श्रन्य धमंसि मनको हटा लेवे । अब श्रगर ऐसी 
बात है कि श्रन्य कोई विशेषता नहीं तो जिसका जहाँ मन चाहेगा उसे पालन करेगा। 
अन्य मनुष्य कहनेमें भी नहीं चूकते, वे तो सब धर्मोक्ो समान कहते हैं, उन्हें 
परीक्षा करनेकी श्रावश्यकता नहीं, फिर भी भोले प्राणी तो सरल मार्गपर शीघ्र चल पड़ते 
हैं। क.ठनाइयोंसे वचने वाला जीव सरलतासे जीवन्यापन करनेमें खुश होकर सुख मानता 
है। वह सोचता है बन्धन जितने हटे उत्तना अच्छा, पर वहाँ इन सबवी मूलमें ही भूल हैं । 
ऐसे भोले जीव धममके स्वरूपको नहीं समझे । यथार्थमें वस्तुस्वरूपको यथार्थ जानना धर्म 
है| जैन धर्ममें वरतुका स्वरूप यथार्थ दर्शाया है यही विश्षता है । तो जितने तत्त्व हैं वह 
सब सत्‌ हैं। प्रत्येक द्रव्य स्वतःसिद्ध है और स्वयं सत्‌ है. तथा प्रत्येक द्रव्य अविभाज्य 
है । पहले कुछ नहों था और नया द्रव्य कहींसे पैदा हो जाय यह बात नहीं है, यह परांतया 
भूलसे भरा रास्ता है। भ्रगर ईश्वरने जंगतकों बनाया तो उसके बनानेके पहले क्या था ? 
कोई कहेगा श्राकाश था, वह भी क्सिने बनाया वह कहते हैं | ईश्वरने इच्छा मात्रसे बनाया 
है, ईश्वरने ही श्रपने उपादानसे विकासित होकर जगतका निर्माण किया या अन्य पदार्थका 
उपादान बनकर जगतका निर्माण किया, तब तो सम्पूर्ण जगत ईश्वरमय हो गया । फिर 
चेतन अचेतन सभी वस्तुयें ईश्वरके स्वरूपके अनुरूप होना चाहिये | यदि इनका उपादान 
ईश्वर नहीं तो जिन तत्त्वोंसे सृष्टि की वे तत्त्व पहिलेसे ही थे, उदका विशेष रूप बना दिया 
होगा । श्रगर ऐसा कहोगे तो प्रत्येक वस्तुका स्वतःसिद्ध होना श्रनिवारं हो गया, जबकि 
प्रत्येक द्रव्य अलग-अलग है, सब द्रव्य स्वतःसिद्ध हैं, पर्यायकों ही जो द्रव्य मानते हैं तब 
उसका पलटना नहीं होना चाहिए था, किन्तु प्रत्येक द्रव्य क्षण क्षणमें परिरामत कर रहे 
हैं । कोई द्वव्य वि.सी ग्रन्यको निमित्त पाकर भी परिणामी हो जाय तो वह भी स्वतःसिद्ध 
हुआ । भ्रात्मा स्वतःसिद्ध है, स्वतःपरिणामी है . उनमें अन्यको सहायताकी जरूरत नहीं 
है । अतएवं बनना, बिगड़ना और बंना रहना तीनों बातें सिद्ध होती हैं । ह 

२४२, आत्माकी चिह्रंपताका अत्यय-भ्राप हम सब एक एक पदाथे हैं, बनते, 
बिगड़ते भ्ौर बने रहते हैं । मनुष्य बन गये, पशु बिगड़ गये, आत्मा वही-बनी है। जो 
बनता है वह पर्याय बनती' है तथा पूर्वकी पर्याय बिगड़ती है, जीव वही रहता है। आत्मा 
में वर्णादिक तादात्म्य नहीं होता है ॥ जीव सदैव अजर अमर है। कर्म मूर्त हैं भर आत्मा 
अमू्त है । झात्माकों छोड़कर कर्म श्रलग रहते नहीं हैं । किन्तु इस दृष्टिको छोड़ आत्माको 
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तत्वकी दृष्टिसे देखना चाहिए। दोनोंका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। एक समयको भी 
शात्मा रूपी नहीं बनता है | भूलसे भी मान बेठो तो स्वभावका कहना है, यह मैं कभी भी 
श्रव्य रूप नहीं होता । झेल तो देखो स्वभाव तो अन्य रूप बनता नहीं किन्तु मोही जीव अपने 
को रूपी मानता रहता है | यह तो वैसा है जैसा सभो ज्ञानी जान सके । जैसे पुरुष कैसा 
है, क्या वह किसीका बाप है ? क्या वह किसीका पुन्न है ? वह तो जैसा है वैसे सभी जानेंगे। 
एक स्थानपर श्रनेक देशके ग्रादमी इव्ट्रु क्यि जायें वे जंसा इसे देखें सो सही, सब एकसा 
देखेंगे । और एक दूसरेका रिषता जानने या नाम जाननेको कोई भी कुछ.नहीं बता सकेगा। 
जब तक उसको दूसरे व्यक्तिके द्वारा परिचय न मिल जावे । बात यह है कि अन्य बातें तो 
कल्पित हैं | नाटकैमें किसी मनुष्यको राजा बना दिया जाय तो वह अपनेको वेसा ही अनु- 
भव करने लगता है। जैन धर्ममें स्याह्वादका वर्णान है वही वस्तु स्वरूप है और वही अमे- 
कान्तका निर्देशक है । जीव उत्पाद, व्यय, भ्रौध्य युक्त होकर संसारमें रहता हुआ स्वभावसमें 
अन्तर नहीं आता है। माँ अपने बच्चेको पीठती भी है किन्तु क्या उसके प्यार करनेके स्व- 
भावमें अन्तर आता है ? नहों, सदगुणोंको लानेके लिये माँ बच्चेकों ताड़ित करती है । वैसे 
री आत्मा अनेक पर्यायोंमें भटककर तथा अनेक रूप धारण कर भी निज स्वभाव नहीं 
छोड़ता । स्वभाव हमारा सदासे रक्षा करता आया है, वह कभी भी भअन्यरूप नहीं हुआ हमने 
पर्यायसे चाहे कुछ भी ऊधम किया । यह मोही परवस्तु रूप भी अपनेको मान बैठा था, 
वह परवस्तु रूप संसारावस्थामें भी नहीं है | पुद्गलको छोड़ श्रच्य द्रव्योंमें न पाया जाये वह . 
तो रूपित्व है । जो जो रूपी है वह जानता नहीं । श्रात्मा सदा जानता है | वह संसारावस्था 
में स्वहितेषी है । चार्वाक अर्थात्‌ सुन्दर लगने वाला वचन जिसका है या जिसको वार्ता मन 
को मोहित कर लेवे उसके सिद्धान्तपर चलनेंको अधिक माज्नामें -तैयार हो जावे तथा जब 
तक जिश्नो तब तक अन्याय करके भी मौज करो, क्योंकि यहाँ झ्ात्माका अ्रभाव मान लिया 
है । तब तो उन्हें परलोकसे कोई प्रयोजन नहीं रहा किन्तु जब चार्वाक भी मरते हैं तो वह 
पाँच तत्वोंसे यह नहीं कहते कि पृथ्वी पृथ्वीमें समावे, वायु वायुमें, अग्नि श्रग्निमें, जल जल 
में समावे । यह सब न होकर प्राणोंकों बचानेके लाले पड़ते हैं। सब इन्द्रियोंको संयमित 
करके 'जो जो अनुभवमें आ्राता है वह परमात्माका तत्व है। स्वानुभव ज्ञान और चारित्र 
दोनोंके द्वारा वह साध्य है। स्वानुभवका उपाय चारित्र है। इस चारित्रके द्वारा अन्तरज्भकी 
बात साध्य है। 

२४३, देहीफो जीव साननेका ईपतू श्रयोजन--वर्णादिक जीवसमें नहीं हैं, कल्पनासे 
मान लिया है। कल्पनासे कुछ भी मानव लो-एक लाख रुपयेकी हवेली बनवाकर कहते हैं 
यह मेरी है । सफाई 'करने- वाला भंगी भी उसे अ्रपटो कहता है । यथार्थमें दोनोंकी न हीं । 
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फल्पनासे तीन लोकके राज्यकों भी अ्रपना कहो वह अपना नहीं, अपनी वह .वस्त है जो सदैव 
अपने पास रहे । कल्पनाकी थकान होनेपर गद्टे तकिये भी आराम नहीं देते । ज्ञावका आराम 
पानेपर कंकड़-पत्थर पर सोकर भी आराम मिलेगा | यह वार्ता चल रही है.कि -जीवके 
वर्शादिक नही हैं | मुक्तावस्थामें भी नहों है। संसारावस्थामें भी वर्णादिक नहीं हैं। वर्णादिक 
तो पुद्गलमें पाये जाते हैं। क्योंकि वह रूप रस गंध बरसे सहित होता है। प्रइन होता है 
एक इन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय भर पंचेन्द्रिय तो जीव हैं तथा. ग्रह पर्याप्त 
व अ्रपर्याप्त भी होते हैं। संसार दो तरहके होते हैं, (१) त्रस, (२) स्थावर | ग्रह जीव 
है। मुख्य प्रश्न है ? प्रकरण चल रहा है अध्यात्मका, चंकि जीव तो एक चेतना मात्र है। 
जिस स्वरूप जीव है वह शुद्ध है, शरीरसे रहित है । शरीर उसका साथी नहीं तो उसको 
मोरो काटो छेंदो उसका भ्रपराध क्या ? इस पर उत्तर देने हैं यह नहीं कहना चाहिए, कारण 
जब तक जीव संसारावस्थामें रहता है तब तक शरीर नियमसे होगा, सुक्त होनेपर नहीं 
रहेगा । व्यवहा रसे ये सब एकन्द्रियादिक जीव है । इनके विरोध, विराधकी प्रवृत्ति होनेपर 
अपराध होता ही है । यहाँ शुद्ध स्वरूपका वर्णन है इसलिये ऐसा कहा गया है कि #िश्चय- 
नयसे चेतना मात्र जीव है | मारना क्राटता छेदनाकी चर्चा उठनेसे जीवकी द्रव्य हिंसा होगी, 
जो महान श्रनर्थ होनेपर घोर पापबंध अर्थात्‌ दुर्गंतिका कारण होगा । 

२४४, इन्द्रियरचना--भैया एकेन्द्रियादिक तो जानते ही होंगे सव । एक त्यागी थे 
जो शास्त्र सभामें प्रश्न कर रहे थे कि जानते हो एक इन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय जीव तक 
कौन कौन होते हैं ? प्रायः कई जगह शास्त्र सुदते जायेंगे और कहेंगे धन्य है महाराज .्वी- 
कृतिरूप सिर हिलाते जायेंगे, कोई कहे समभमें श्राया कि नहीं तो हाँ के अतिरिक्त अन्य 
उत्तर नहीं देंगे | व्यागीजी ने पूछा पंच इन्द्रिय जीव किसे कहते हैं दो उत्तर मिला हाथीको 
क्योंकि उसके चार पैर होते है भौर पांचवी संड़ होती है। तथा चार इन्द्रिय ? घोड़ेको 
क्योंकि उसके चार पैर होते हैं । संड़ नदारत है। तीन इन्द्रिय जीव ? (तिपाई) के लिए जो 
दांयका अनाज उड़ाते समय काममें आती या गाय भैंस लगाते समय काम आती है । दो 
इन्द्रिय जीव हम हैं क्यों हम भौर हमारी स्त्री दोनों है लड़के बच्चे नहीं हैं, श्रतः दो इन्द्रिय 
हैं तथा एकइन्द्रिय जीव किसे कहते हैं । उत्तर मिला महाराज जी एक इच्द्रिय जीव आप चि 
क्योंकि आप अकेले ही है । इस तरह कुछ श्रोता इसी धुनके होते हैं । खोजनेपर यहाँ वहाँ 
मिल जायेंगे । सही तरीकेसे एक इन्द्रिय जीव आदि इस तरह हैं--एकेन्द्रिय जीव जिसके 
केवल स्पर्शन इच्द्रिय हो । जैसे पृथ्वी, जल, श्रग्ति, वायु, वनस्पति (वृक्ष श्रादि) | दो इच्द्रिय 
जिसके संपशेन और रत्तना ये दो इन्द्रियाँ हों । जसे लट केचुआ, कींड़ी शंख । तीन इच्धिय 
जिसके प्राण व पूर्वकी दो इन्द्रियाँ हों। जैसे चिऊ टी, चींटा विच्छू तिरूला | चार इच्द्रियाँ 
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जिसके पहिले तीस इन्द्रियके साथ चश्षु और हो जैसे भ्रमर, बरे, मक्खी । पाँच इन्क्िय पूर्व 
वी चार इन्द्रियोंके श्रतिरिक्त करी भी हो। जैसे मनुष्य, गाय, भैंस, बकरी, सर्प आदि। 
इनकी बनावट क्रमसे है। शरीरमें या सभी जगह स्पर्शन इन्द्रिय, रसना, उसके बाद तथा 
उसके ऊपर प्राण, बादमें चक्षु तथा उसके पश्चात्‌ कर्णकी रचना है। इन इन्द्रिय वालोंके 
विषयमें शिष्यकी शंका थी ना उस पर कहा जा रहा है। कर्म सिद्धान्तकी प्रक्ृतियोंमें, 
एकेन्द्रिय प्रकृति, दो इन्द्रिय प्रकृति, तीन इन्द्रिय प्रकृति, चार इन्द्रिय प्रकृति, पर्याप्त प्रकृति 
और अपर्याप्त प्रकृतियाँ यह सब पौद्गलिक जड़से उत्पच्त हुई हैं फिर इन्हें जीव क्यों कहते 
हो ? शरीर है सो जीव नहीं है, अन्य पदार्थ क्या जीव हैं ? जीव चतन्यशक्ति मात्र है। 
२४४, अनेक अनुभूत्तियोंते विस्स्वरूपकी झलब---जब विपत्ति आ पड़े तो अपनेको 
बचाओ अपना कार्य बनाओ्नो यह भी है चंतन्‍्य शक्तिकी एक भलक, वस्तुतः मलिन जीव 
अ्रपतता विषय कषायका ही भाव बना पाते अन्यको क्‍या करें ? काम, क्रोध, लोभ विकार 
जिसका प्रबल हो वह जीव क्या अच्य को मारेगा, पीटेगा ? कषाय पैदा हुई और उससमें 
वह गया इतना ही किये, कोई उपायसे विषय कषाय कम नहीं होती । बातनी भेद विज्ञान 
से भी नहीं घटती । विषय कषाय तत्त्वके निर्णयसे पलायमान होते हैं। चोरोंने पशु चुरा 
लिये, सबेरा होते पर पशु भाग गये, चोर वेसे ही रह जाते हैं। उसी तरह विषय कषायोंने 
तत्वकरो चुरा लिया है। चोर किसीं घरमें घुसा और उस घरमें भ्रगर कोई बुढ़िया हुई तो 
उसके खाँसते से जेसे चोर भाग जाते हैं, उसी तरह तत्त्व ज्ञानसे सजग रहने वाले मनुष्यके 
पाससे विषय कषाय रूपी चोर श्राहट पाते हो रफ्चककर हो जाते हैं। चोरोंको प्राण 
बचाने के लिए दरवाजा खोजना जरूरी हो जाता है, उसी प्रकार विषय कषायोंके विकारों 
के परमाणुप्रोंको अपना रथान अन्यत्र खोजनेकी आपत्ति झ्राती है। अ्रग्ति हाथपर रखनेसे 
अपना ही हाथ जलता है उसी तरह क्रोधसे अपना सर्वाग नुक्सान होता है। मान करने 
वालेका अपमान ही होता है तथा घमंडी माना जानेसे अन्य मनुष्य व्यवहार तक भी नहीं 
रखते । लोभी की दशा तो किसीसे छिपी ही नहीं, जो कि अपने धनका स्वयं न भोग कर 
सकता है झ्ौर न दान दे सकता है तथा दूसरे ही उस पर ऐश करते हैं एवं लोकमें कंजुसत, 
लोभी आदि उपनामोंसे पुकारा जाता है। मरते समय विषयोंके छोड़नेका दुःख होता है। 
नेतागिरी, इज्जत, कीति आदि यहीं रही जा रही हैं, स्त्री पुत्र आदि कोई साथ नहीं दे पा 
रहा, इसका दु:खमात्र पल्‍ले पड़कर रह जाता है। स्वतन्त्रताका बोध हो जाय तो सोचे 
यहाँ से मरनेके पश्चात्‌ अच्य स्थानपर अपना अनुभव करूंगा, परपदार्थ तो भेरे हैं नहीं 
उन्हें अपना मान कर मैं क्‍यों दुखित होऊं ? जो अपनेको मरनेका अनुभव न करे सो अमर, 
वृद्धावस्थाका अनुभव न करो सो अजर । जो अपनेको मनुष्य अनुभव करे सो मनुष्य औौर 
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मनुष्य अनुभव न करके निजस्वरूप भावना करे सो शुद्ध चंतन्यमात्र- परमात्मा तत्त्व है । 

२४६, आन्तरिक टटोल--यहाँ मुख्य बात यह चल रही है कि एकेन्द्रिय से लेकर 
पंचेन्द्रिय तक एवं पर्याप्त प्रकृति तथा अपर्याप्त प्रकृतिसि और जड़से जो रचा गया उसे 
चतन्य कंसे कहते हो ? हन्द श्र्थात्‌ दो से जकड़ा गया ऐसे द्न्दमें पड़े हुओंके लिये आ्राचार्य 
की परम करुणा हुई है, अगर एक ही रहते तो सुखी रहते | दो का ही नाम संयोग है तथा 
जहाँ संयोग है वहाँ दुःख है। जो भी आ्राकुलतामें है उसे समझता चाहिए यह परपदार्थसे 
ग्रस्त है या उसे भ्रपना समझ लिया है। आसक्ति हुई तत्र दन्दमें पड़ गये । देखनेमें आया 
है अकेले स्त्री होनेपर वह कभी कभी सुखसे जीवन व्यतीत करती है किन्तु जब किसी 
बालकको गोद ले लेती है तो सारी जायदाद तक बर्बाद हो जाती है और रोटी तकको 
तरसना पड़ता है । इस द्वन्दमें जो पड़ा है वह इन्दमें है श्रौर इसमें जो नहीं है वह हनन्दमें 
नहीं है। अन्यत्र भी कल्पना कितयो ऊंची है ? रावण को जीतनेके लिए रामचन्द्रजी जब 
गये तो साथमें बानरों की सेना ले गये | उन्होंने समुद्रको लाँध लिया था उससे रहस्य 
निकालो । बानरों ने समुद्र लांधा ही था विन्तु यह तो नहीं जाना था कि इसकी तहमें 
कितने कितने श्रेष्ठ रत्व हैं। इसी तरह हम शास्त्रोंकी पढ़ लिख गये पर यदि यह नहीं 
समभते कि इनमें कितना तत्वरूपी रत्न भरा है तो हम शास्त्रोंको लांघ मात्र गये, श्रसली 
रहस्य उन्हींमें भरा रहद्या | तत्त्व जानने वालेकोी रिन्‍्दा एवं प्रतिकुलतासे घबड़ाहट नहीं 
होती । उन रत्नोंको अन्तश्चारित्रसे टटोले । 

२४७, संसारावस्थामें जीवकी वर्णादिमय माननेकी शंका व समाधान-- शंकाका रके . 
अभिप्रायसे यह बात कही गयी थी कि जोव संसार अवस्थामें तो वर्शादिमव हो जायगा, 
मुक्त श्रवस्थामें वर्रादिमय न रहेगा । यहाँ जीवके विशुद्ध स्वरूपका वशोत्त करते समय एंक 
ही जीव स्वीकार किया गया था जिसका सर्वेस्व सार चतन्यशक्तिसे व्याप्त है श्र्थात्‌ चित्त्व- 
रूप मात्र । अ्रनादि अनन्त सहज जतनन्‍यभाव इसको जीव कहा है। इसके अतिरिक्त जो भी 
परभाव हैं, परपदार्थ हैं वे सब श्रजीव हैं । चेतन्यभावसे अतिरिक्त जो रागादिक भाव हैं वे 
भी अजीव है, अर्थात्‌ जीव नहीं हैं। तब जीवमें वर्शादिक तो क्‍या सम्भव होंगे ? इसपर 
शंकाकारने यह सम्मति दी कि जीवके वर्णादिक संसार अवस्थामें तो मान लो मुक्त श्रवस्था 
में मत मानो । उसके उत्तरमें कह रहे हैं कि यदि संसार अ्रवस्थामें रहने वाले जीवोके 
तुम्हारे भ्रभिप्नायसे वर्णादिक मान लिये जायें तो इसका भ्रर्थ कमसे कम इतना तो हो ही 
जायेगा कि संसारी जीव रूपी होते हैं। जब संसारी अ्रवस्थामें जीवका वर्शादिके साथ . 
तादात्म्य सम्बन्ध माव लिया तो संसारी जीव तो रूपी वन गए और जो जो रूपी होते हैँ 
वे कहलाते हैं पुदुगल । तो तुम्हारे लक्षणके अनुसार ये जीव पुदुगल द्रव्य कहलाते हैं। 
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संसारमें तो रहा पुदूगल और पुद्गलका मोक्ष हो गया सो बन गया जीव । कुछ ऐसी बात 
बन पड़ेगी | तब फिर उसका निर्वाण हम्नमा और वह जीव बन गया तो श्रर्थ क्या निकला 
कि अब यह पुद्गल जीवत्वको प्राप्त हो गया । जो जो कुछ रूपी माने गए हैं वे पुद्गल ही 
हैं। तो संसार अवस्थामें जीव रूपी मान लिया जाय तो रुसारमें यह पुदुगल है और फिर 
: पुद्गलको मोक्ष हुआ । साथ ही जिसका द्रव्यसे तादात्य सम्बंध होता वह तो &व्यसे कभी 
- छूटता ही नहीं । तो मोक्ष क्या हुआ ? जीव नामका कोई पदार्थ ही नहीं रहा | तो जीवका 
मोक्ष ही वया ? इससे मानना चाहिये कि वर्णादिक भाव जीवके नहीं हैं । यद्यपि इस संसार 
गअ्रवस्थामें कितनी विकट विडम्बना हो रही है, शरीरमें विकट बंधे है तभी तो शरीरसे 
निराला ज्ञानमात्र स्वरूप उपयोगमें रहे, भिन्‍त निराला दिखि और 5रीरसे इसका कोई 
प्रतिबंध न रहे, यह सब हो कहाँ पा रहा इस समय ? दरीरका ऐसा विकट बन्धन है कि 
शरीरके साथ यह जीव चले, जीवके साथ शरीर चले । इतने विक्ट बन्धनमें भी जीवमें 
वर्गादिक नहीं लग सकते । यह सब निमित्तनैमित्तिक भावोंसे बन्धन पड़ गया, फिर भी 
जीवमें पुदूगलका गुण नहीं बसा | 

२४८, चेतन्यस्वरूप आत्मप्रतीति करनेकी शिक्षा--इस प्रकरणसे हमें कया शिक्षा 
मिलतो कि हम अपनेको अ्रचलित चैतन्यस्वरूप मारने । इसके हठी बनें, इसके आराग्रही बनें। 
चाहे कितनी ही विकेट परिस्थित्ति हो, मैं तो ८तन्यस्वरूपमात्र हुं। आकुलतावोंका निर्माण 
कब होता है जब हम चउंतन्यस्वरूप मात्र श्रपनी दृष्टिसे छिंग जाते हैं | हूं मैं श्रकिज्चन । 
मेरेमें मैं ही हूं, मेरेसे अतिरिक्त मेरेमें अन्य कुछ नहीं है, पर इस अकिध्चनताको छोड़कर 
जव॒ हम दृष्टिमें कुछ बनते हैं, बड़ी पोजीशन वाले, नाम वाले, जब हम बनते हैं बस वहाँ 
से कलेश शुरू हो जाता है। आखिर जब भी निर्वाण होगा, जब भी परम शान्ति प्राप्त 
होगी तो इस ही उपायसे होगी । परको पर जानकर, निजको स्व समझकर परसे हंटें ' और 
श्रपनेमें उपयुक्त होवें। यही उपाय जब भी बन पायगा तो हमारा निर्वाश निकट होगा । 
तब इसी दृष्टिसे चलें ना अपनेमें । एक दृढ़ निशेय और संकल्पके साथ चलें तो हमें शान्ति 
प्राप्त होगी । झान्तिका उपाय किसी परपदार्थका रूचय नहीं हो सकता | प्रथम तो पर- 
पदार्थकि संचयकी बुद्धिमें अज्ञान्ता बसी है ओर अज्ञानतासे ही बलेश होता है। फिर दूसरी 
बात यह है क्रि परसंचय इच्छानुकूल होता कब है ? ऐसा प्ृण्य किसीमें भी नहीं बताया गया 
कि जिस कालसें इच्छा हो उसी कालमें भोगोपभोग योग्य वस्तुकी प्राप्ति हो । क्योंकि यदि 
भोग उपभोग है तो उसकी इच्छा क्‍या ? इच्छा किसी बातकी तब ही होती है जब वह 
वस्तु न हो । हुयेकी इच्छा क्या ? तब इच्छाका स्वरूप ही यह कह रहा कि ऐसा पृष्यवान 
जगतमें कोई नहीं है जिसकी इच्छाकी तुरन्त पूतति हो जाय । बड़े-बड़े चक्रवर्ती पुण्यवान 
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तीर्थंकर जंसे महापुस्षोंके भी जिस कालमें इच्छा है उसी क्षणमें उसकी पूर्ति नहीं-है। 
अगर इच्छाके विषयश्युत पदार्थ हो तो तत्सम्बंधी इच्छा बन नहीं सकती । एक त्तो यह 
सिद्धान्तके श्रनुसार वात कही जा रही है और फिर इच्छाके बाद कितना-ही समय गुजर 
जाता तब उसकी पूर्ति होती है । तो दुःख मात्र इच्छा है। इच्छाका विनाश कैसे हो? 
इसका उपाय निकाला--चीजोंको छोड़कर भागना, त्यागना, यद्यपि यह भी एक सहायक 
है। इच्छाका नोकर्म न रहे तो इच्छाके .बननेमें दिक्कत आती है। वर्योकि इच्छाके दूर 
करनेका यह मौलिक उपाय नहीं है। मौलिक उपाय क्‍या है ? यह:विदित हो जाय ,कि 
इच्छा तो मेरे स्वरूपमें है ही नही । यह तो विकार है, औपाधिक है । इच्छा ,बनेगी पर 
इच्छा मेरे रवभावमें नही है | मै तो अपने सरवरूपमात्र हूं, अपने आपका-होना,-होते रहना, 
इतना ही मात्र हूं, इच्छारूप न्हीं हूं। वेवल एक चेतना अतन्यप्रतिभास इतना ही मात्र 
मैं हूं । अविकार 5 तन्यस्वभावकी प्रतीति होनेपर और इसको ही अपनानेपर जीवको इच्छा 
दूर करनेका मार्ग मिलता है | भीतरमें उपयोगवी श्द्धामे यह,बात जब ही बठ जायगी कि 
मैं तो विकाररहित, इच्छारहित एक चंतन्य प्रतिभासमात्र हूं, तो इसको न यह इच्छा 
होगी कि लोग मुझे कुछ समझें, न इस जगतमें बड़ा बननेकी इच्छा-होगी कि लोग मुझे 
कुछ बड़ा जान जायें । उसका तो यह भाव रहेगा कि जैसा यह मैं सहज हूं वैसा ही मैं, अपने 
उपयोगमें रहा करू इसके अ्रतिरिक्त उसके मौलिक कोई चाह नहीं है । यों तो' ज्ञानी पुरुष 
भी जब तक शरीरमें रह रहा है, ग्रहस्थीमें बस रहा है, भूख प्यासकी -बाधाश्रोंमें बल रहा 
है तब तक वह कुछ इसकी झ्ोर भी उपयोग देगा लेकिन श्रद्धामें यही बात समायी रहती है 
है कि मैं विकाररहित, क्षुधा आदिक दोषोसे रहित, शरीरसे रहित केवल चेतन्यमात्र हूँ । 
२४६, निजकी ग्रतीतिका बल्ल--निजकी प्रतीतिमें इतना महान बल पड़।:है,, उस 
ज्ञानीमें ऐसा साहस .-है कि मैं भ्रनादिसे रुलता चला श्राया तो क्या भव-भव्रमें बंधे,हुए कर्म 
मेरे साथ लगे हैं ? जो ये सारेके सारे संक्ट एक ज्ञानमात्र दर्शनसे अ्नुभवसे कट जाते हैं । 
निर्लेपताका स्वभाव ज्ञानीमें ञ्रा जाता है। जैसे स्वर्ण कोचमें भी पड़ा हो तो सुवर्रोका स्व- 
भाव कीचड़को अंगेजता घही है अर्थात्‌ स्वर्णमें जंग नही चढ़ती भौर लोहेमे कीचड़को अंगे- 
जनेका स्वभाव पड़ा है। जरा सी शीतल हवा लगे, -कुछ कारणकलाप जुटे कि जंग लग 
जाती है। तो ज्ञानी जीवमें तो परको अपनानेकी प्रकृति पड़ी है, और ज्ञानी जीवमें परसे 
दूर हटे रहनेका स्वभाव आ गया है। उसे तो यह लोक अपरिचित विदित होता है । वे .ही 
मनुष्य, वे ही मित्र, वे ही कूठुम्बी जिनमें ये जन्मसे रच-पच रहे थे तब तो बड़ा परिचय 
मान रहे थे, उसी पुरुषको जब तच्चज्ञानका उदय होता है तो उसे ये सब अपरिचितसे 
लगने लगते है । कहाँ है मेरा कोई, कौन जीव मेरा है ? बया कर सकेगा कोई मेरा ? वस्तु- 
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स्वरूप जब समझें ऋाया कि यह अश्ेय्य है, किसी वस्तुका गुएा दूसरेमें नहीं पहुंचता, किसी 
की परिणति दूसरेमें नहीं पहुंचती, तब फिर क्या है ? यह मैं छतार्थ हूं । मुझे परके करनेमें 
बया रखा है ? परमें कछ किया ही नहीं जा सकता | वैसे तो अनादिकालसे लेकर भ्रब तक 
भी मैंने परमें कछ नहीं किया, विकल्प मचता रहा, परको करनेका विकल्प तो करता रहा 
पर विसी भी अन्य बस्तुको मैं कर नहीं कर सका । कैसे कर लें ? वः्तुस्वरूप तो अनादिसे 
ज्योंका त्यों सबमें व्यवस्थित है। तो जब भी ज्ञानका उदय होता है और इस ज्ञानके प्रयोग 
में, उपयोगमें विशुद्ध श्रानन्दका अनुभव करता है तब उसे आत्मा ही प्रिय हो जाता है 
श्रनात्मतत््वसे प्रेम नहीं जाता । तब इच्छा कैसे हो ? इच्छा न हुई तो बाबायें सब दूर हो 
गईं । तो ऐसे जीवका स्वरूप जिस ज्ञावीको श्रतुशृत हुआ हैं उसका यह निरंय है कि रागा- 
दिक अ्रध्यवसान भी मेरे नहीं हैं, तव त्रशादिक जिनका कि उपादान पुदुगल हैं वे मेरे कंसे 
हो सकते हैं ? 

२४०, मोहमें इन्द्रिय अनिन्द्रियके दुरुपयोगकी प्रकुृृति--कुछ भाषाविद्वात लोग 
मानते हैं यह विश्व प्रकृतिसे रचा गया है | प्रकृतिसे अहंकार, अ्रहंका रसे गण, गरसे इन्द्रियाँ, 
इन्द्रियोंसे पध्चभत । उतका प्रयोजन क्या है कि यह बताना कि.हृस्यमान यह जीव नहीं है 
पढ़ लिख वार अधिक,ज्ञान बढ़ावें, समझने के साथ मनन करें । अज्ञानी पढ़ लिख कर भी 
दुःख सहव-र भी उन्हींमें फिरसे पड़ जाता हैं। स्त्री मर गई तो दूसरी शादी 'करली, फिर 
भी दोरोंके रहने पर वुछ समय वाद दो में से एक बोई पहले मरणको प्राप्त होगा, उनमें 
से किसी एक को पहले रोना पड़ेगा । संयोग समागम का फल रोना हो है | ऐसेमें श्रपना 
हित नहीं सोचते तो फिर चया किया जायेगा (अन्तरज्भ पीड़ाके साथ सचेत करते हुए), 
दाव्द बोलते तो वाक्य बना, वावयोंके द्वारा एक दूसरेदी भाषा आपसमें समझने लगे । इस 
जीभसे सत्य वचन बोल लेबे या असत्य वचनोंका प्रयोग कर लेवे | जीम तो एक ही है । 
हाथोीसे दान दे लेचे, जिनेच्धदेवकी श्रदना कर लेवे या इन्हीं हाथोंसे दूसरेफो वां लेबे । 
साकझ तो व्यर्थकी वस्तु प्रतीत्त होती है। कितनोंकी तो नाव्पर ही झगड़ा चल जाते तथा 
जड़ मूल तकसे उसे हटानेको कोई मनुष्य तैयार हो जाते हैं। नाकके द्वारा सुगन्त्र दुर्गस्के 
विफल जालमें फंसकर कुछ कार्य करमेसे कर्तेव्य विमुख हो जाता हैं। आाँखसे सिनेमा, 


स्त्री एवं देख सकता है या शिमला थया तो वायसराय की दोठो देखली । और चाहे तो 
मन्दिर जाये बहा जितविम्ध झादिके दर्शव कर ले । कार्वोके द्वारा या तो फड़कते हुए गाने 
सुध सबता है या उ्त्वयार्ता सुन सकता है | शिसके देखने सुनने, चखने, ब-हुते, स्वाद लेने 
या देने लेनेमे मोड़ राग डेप है उसे कुछ भी अच्छा प्रदोत हुआ यह सब उस इन्द्रियोंद 
पृरपधाग करना है । देव शासक, गुरुजी सदा बारने, तत्व समझऋनेमें इन्हीं इन्द्रियोंको 
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किया जाय तो सदुपयोग करना कह सकते हैं ; और तात्त्विक बात तो यह है कि सर्वेत्तिम 
तो इन्द्रियोंसे अतीत चतन्यमात्र की दृष्टि है । 

२५१. सुन्दरताकी पोल--जिन्हें कोई सुन्दर कहता है वे सब क्‍या हैं ? सो सुन्दर 
शब्द स्वयं ही बता देता है । सुन्दर शब्दमें सु + उन्‍्द +श्रर -सु प्रत्यय है उन्दीक्लेदने धातु 
है जो भले प्रकारसे तड़फा तड़फा कर दुःख पहुंचावे यह सुन्दर शब्द का भ्र्थ हुआ | इृष्ट 
समागम मिलनेपर कहता है, बड़ी सुन्दर घड़ी है, मेज है, मकान है अर्थात्‌ उन पदार्थकि 
द्वारा खूब तड़फो । पदार्थों इष्ट भ्रनिष्ट माने सुख दुःख होता । यह विकार स्वभावका 
विस्तार नहीं है। अपना जो चंतन्य है उसका अनुभव किया जाय । होगा वहाँ स्वभाव 
विस्तार निरुपद्रव तत्त्वको निश्चिन्त होकर श्रन्तरद्धमें स्थान दिया जावे, जब तक चित्तमें 
विकार व विकल्प बहुलता नहीं होती तब तक तो साता व सौम्यता रहती श्रौर जब कोई 
विषयविक्वत कल्पना जागी कि साता व सौम्यता विदा माँग लेती, किसी सभामें श्रगर 
फलानेडन्द को सभापति बनानेका प्रस्ताव किया जाय तो वह उस पदपर आसीन होकर 
श्रनुशासन करने के लिए श्रकड़ कर बठेंगे या अ्रति नम्रता दिखावेंगे, यह अन्तर शभ्रपने की 
सभापति माननेसे हुआ है | बच्चा छोटा होनेपर बड़ा होता है, शादी होती है, बाल बच्चों 
वाला होता है। यौवनमें धन्ादि कमानेमें दत्तचित्त रहता है । एक व्यक्ति शादीके पूर्व खेलते 
माँ से माँगकर खाते थे, माँ से उचित विनय करते एवं निर्भीक हो बात करते थे किन्तु 
शादी होनेपर लड़की वाली माँ के दामाद बन गये, तब खाते समय नहीं नहीं करेंगे भोज्य 
सामग्री लेने में, ढंगसे बेठंगे, सीमित बात करेंगे । यह परिवर्तन कहांसे श्रा गया, पुर्वेके रंग 
ढंग क्‍यों तबदील हो गये, यह सब विकल्पोंका खेल है। यह बात मनमें आा गई मैं दामाद 
हूँ वे अपने को कुछसे कुछ अनुभव करने लगते हैं । लेकिन परपदार्थके सुधार करनेका में 
क्या हकदार हूं अपना श्वका हित किया जाय तो संसारसमुद्रसे निकलनेका मार्ग मिले । 
अन्यथा श्रनादिकालसे भटकता हुआ मोक्षमागें को भूल रहा है। कबिकी पंक्ति क्‍या ही 
रोचक है । “अमते भ्रतादि काल, भूलो शिव गैलवा”- क्रोध, मात, माया, जोभ आ्रादि 
विकारमें फंस कर मैं श्रपवी निज स्वरूपक्ी संपत्ति क्‍यों गमाऊं ? श्रगर यह विचार पूर्ण 
रीतिसे बैठ जाय तो कौन जीव अपनेक्रो विषयों फंसाना अच्छा मानेगा ? 

प्रकरण यह चल रहा है, इन्द्रियाँ जो हैं उनका निर्माण जीवसे नहीं है किन्तु वे 
पृदूगलसे निर्मित हैं। एकेन्द्रियसे पंचेन्द्रिय पर्यन्त शरीर रचना अपने ही श्रावीन है । सर्प 
वंडली बनाये जंगलमें पड़ा है, वही चलनेके लिए सीथा हो जाता है। तो यहाँ कर्ता कर्म 
करण वही सर्प हुआ । निरचयसे कर्म और करण एक होते हैं । सर्पकी कुंडली सर्पके द्वारा 
ही वनी । पृद्गलसे जो बनेगा वह पुदुगल और जड़ हो रहेगा। जिसके द्वारा जो चस्तु 


समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक १६५ 


बनेगी वह उसी रूप रहेगी । सुवर्णके ढ्वारा बने गहने सुतर्ण ही रहेंगे, उनमें चांदीकी कल्पना 
नहीं की जा सकती । इसी तरह जीव स्थान हैं । 

एक्वं च दोण्णितिण्णिय चत्तारि य पंच इंदिया जीवा । 

वादर पज्जत्तिदरा पयडीगश रामकम्मस्स ॥६५॥ 

एदेहि खिव्बत्ता जवद्वाणाउ करण भृदाहि । 

पयडीहि पुग्गल मईहिं ताहि कबं॑ भण्णदे जीवो ॥६६॥ 

२४२, पुद्गलप्रकृतिसे हुई रचनाओंकी पुद्गलमयता -- चौव्हके चौदह जीव समास 
की भी विभिन्‍न नाम कर्मकी प्रकृतियाँ हैं वादरनाम कर्म, सृक्ष्मनामकर्म, पर्याप्ति चामकर्म, 
जातिनामकर्म । इनके द्वारा पुदगलकी रचना होती है, इनके द्वारा बना पुद्गल ही है। दूसरा 
कर्मोंका कार्य शरीर है। इसपर यह जीव इतना मुँग्ध हो रहा है। पुराणों तकमें उनके 
रूप रंग, हावभाव आदिको लेकर शरीरका भी कितना विचित्र वन जगह-जगह पर किया 
गया है ? यथार्थमें शरीर मैं नहीं हुं। यह जड़ है । शरीरसे पसीना आता है, बदबूसे युक्त 
रहता है तब भी इसे अनेक विलेपनोंसे सजाया जाता है। क्या आत्मामें भी पसीता श्राता 
है ? जीवमें तो यह वस्तु नहीं है। श्रथवा भेया शरीरको क्या अ्रपविन्र कहें, अपवित्र तो 
सचमुच रागादि भाव हैं। जीवमें राग ढेष मोहकी अ्रपवित्रता नहीं होती तो औदारिक, 
वेक्रियक शरीर की वर्गणायें बड़ी अच्छी थीं, राग ट्वेषसे युक्त जीव बना तो ग्रहराकी हुई 
वर्गेणायें शरीर रूपवत बन गईं, शरीर आदि तो कालक्ृत हैं । माँस, हडडी, चर्बी एवं शरीर 
की धात॒एं कया श्रपवित्र हैं? पुद्गलमें इष्ट अ्रनिष्टकी कल्पना करके पवित्र श्रपविन्न मान 
लिया है। इसमें सब राग हेषका नाता है । इसने ही सब मलियामेट 'कर दिया है तिसपर 
भी मोह नहीं छोड़ा जाता । न्‍ 2 को 

२५३, मोह संतप्तका भी मोह छोड़नेयें अंसुत्साह--एक वृद्ध पुरुष था, उसके नाती 
पोते बहुतसे थे । वह सब बुड्ढेको कोई मुक्का मारता, कोई मछ पटाता, कोई मलमृत्र भी 
ऊपर कर देता, अपशब्द कहते झ्रादि । यह छत्य प्रतिदिन चालू था । वहाँसे एक साधु निकला 
उसने ठहरकर वृद्धसे कहा क्‍यों रोते हो ? बृद्ध बोला बच्चे मारते पीटते, गाली बकते हैं । 
साधुने कहा, यह दुख तो अभी हाल मिट जायगा | वृद्ध बड़ा खुश होकर कहने लगा इससे 
ओर अधिक क्या चाहिए “सूर माँगे दो आंखें” । तब साधुजी ने कहा इन सबको छोड़कर 
हमारे साथ चल दो । इसपर वृद्ध उत्तर देता--साधुजी हमारे वह पोते हैं हम उनके बाबा 
हैं, मारते जरूर हैं दुःख होता है किन्तु हम उनके मूँहसे बाबा कहना सुनकर खुश भी तो 
होते हैं। वह हमारे पोते तो न्‍हीं मिट जावेंगे । दूसरा उपाय बताओ्रो । जीवको कितनी 

आपत्ति लगी है ? जो पदाथे राग्द्वेषका कारण बनता है उसीके प्रति यह अज्नप्राणी झ्राक- 
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षित्त होता है । धन इतना हो गया, इतना और चाहिए इस तरहके विकल्पजाल सदैव बुनता 
रहता है । इत परपदाथसि न निजी हित सघता है और न बात बनती है। फिर भी उसी 
कीचड़में लिप्त होना चाहता है। भगवान महावीर रचामीवी स्तुति करते समय महावी राष्ट्रक 
' में कहा है::---“महामोहात्तछ कप्रशमनपराकस्सिकरिपगू । निरापेक्षों वन्धुविदितमहिमा 
मंगलकर: । शरण्यः साध्चनां, भवभय भ्रृतासुत्तमगुणो महावीर स्वामी नयनप्थगामी भवतु 
में ॥” जो महामोहरूपी झातंकको नष्ट करनेमें श्राकस्मिक वैद्य हैं, भगवान्‌ महावीर स्वामी 
एक आकस्मिक वैद्य हैं, निरापेक्षबन्धु है, भवभयधारी साधुवोंको एक दरण्य हैं ऐसे महावीर- 
स्वामी नेत्रपथगामी रहो । यहाँ प्रभ्ुमें मोह उजाड़ने की विशेषता पहिले कही, वे थे वाल- 
ब्रह्मचारी याने कुमारवैरागी । 

२५४, कर्म विपाकका “विचय--व दाबित ह्वान भी हो जाय तो- भी मोहकी वात वह 
जाता है । कोई मौलिक अ्रविरक्त मरते समय कहता है, तुम हमारे कुलकी लाज रखना । राग 
ढेंष रूपी मोह भटसे पिण्ड नहीं छुड़ाता, अपने श्रापको अनुभव भी करते हैं फिर भी कहऐ 
लाज़ रखना। परपदार्थकों दुःखका कारण जाननेपर तथा अपनी सत्ता स्वत्तन्त्र अनुभव 
करनेपर भी परकी परिणतिसे अपना दुःखपरिणमन बनाते हैं। पहलेके भ्रमसे फिर भी 
अमको प्राप्त होते है। साधु होकर उपशम श्रेणी चढ़कर वीतराग बनकर भी ११वें गुण 
स्थानमें पहुंच कर भी श्रर्घपुदुगल परावतंन काल तक मिथ्यादृष्टि रहता है| कहाँ ११वें गुण 
स्थानवर्ती और कहाँ अ्रपत इन दोनोंकी अ्रसावधानीमें अन्तर देखो--वे हमसे बहुत उच्च हैं 
फिर भी हम ओर आप कितने पर्यायोंसे ऊंचे उठे हुए हैं। यहाँ कोई यह न सोचे कि हम 
तो धनी हैं, ज्ञानी है, ब्ती हैं, हमें अपराध करनेपर भी कुछ सहुलियत मिल जावेगी । यहाँ 
धनवानोंकोी दंड मिलनेमें कुछ सहुलियत मिल जाती है। किन्तु क्या वह अध्विक परापमथ 
प्रवृत्ति भी करते रहें और -उन्हें कम बन्ध होगा ? यह नहीं हो सकता । तिमित्तनेमित्तिक 
सम्बन्ध अनादिकालीन है, इसकी बात सबपर एकसी ग्रुजरती, अधिक अपराध करने वाला 
भी लोकमसें तो वह अपराधी माना जानेसे दोषी सिद्ध हो चुका । व्यवहारमें लोक दंड कुछ 
होता रहे । 

२५५, करनीका फल--एक जंगलमें फकीर रहता था। वहाँ एक सेठका लड़का 
सोने हीरा आदिके आभूषण पहने पहुंच गया । उस फकीर साधुक्नी नियत बिगड़ गई तो 
उसने लड़केके सब गहने उतार लिए और गला घोंटने लगा । तब बच्चा बोला--साधु जी 
इतना अन्याय मत करो | साधुने कहा--यहाँ कौन देखता है ? तब लड़केने कहा, ये बुलबुले 
जो उठ रहे हैं पानीके वे तेरे पापकी बातकों कह देंगे । साधु हंसने लगा तथा उसकी जीवन 
की लीला समाप्त कर दी । बड़े श्रादमीका लड़का होनेसे खोजबीन की गई । कहीं पता 
मम 
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नहीं चला | तंब एके खुफिया पुंलिस गुप्तवर सिंपाही साधुके पास भंक्ति दर्शाता हुआ रहने 
' लगा। बंड़ा विश्वोॉस जं॑मा लिया ।१'वंर्ष बाद पी गिर रहां थां और पानीमें बुलबुले उठ 
: रहे थे । उन्हें देखंकर साधुकों हंसी अं गई तब गुप्तचरने पूछा-आपको हंसी किस काररणसे, 
आ गई है ? साधुने सोचा यह एक बं्षसे'सेवा कर रहा है बंडा भक्‍त है भ्रंतः कहंनेमें क्या 
- नुक्सान है? सांधु ने लड़केको मारने का सर्व वृतान्त कह सुनाया । गुप्तचरं ने सूचना 
:पुलिसमें दे दी और साधु पकड़ा गया । कोई सोचे प्रंच्छन्त पांप॑ है कौन देखते है ? कौन 
“क्या कहेगा, यह सोचना निरथ्थक है। वयोंकि सर्वप्रथम तो अंपने पोपोंको अपनी ओआत्मा 
“ही. देखती. है । जो जैसा करमें करेगा उंसे- फल नियमसे भोगना पड़ेंगा। प्रोय:कर प्रत्येक गांव 
'में-अ्परिचित मंनुंष्य - श्ोदमी कहने लगेते--यह फलाना गाँव है यहाँ फूक फूक कर पाँव 
_ रखना-। मांनों यह कंह कर'डराते हैं |: थेह संसार है इसमें विवेकपूर्णा कार्य करना । ज॑सी 
“करनी की है उसके अनुववारं' पंरिणति बंनेगी। आत्मांको विकेल्पका कारण निरथकमें 
“बनाया है । बांह्रंपदांर्थंका संग करता अंशोॉतिकों कारण है | यंह तो संसोर जुवारियोंके। 
“निवास हहै, .पुण्यमें हषे वं'पापमें दुःखकी जीतहार है। जुआ खेलंनेसें कीई जुआारी हटना 
“ज्वाहे तो दूसरे सांथकें जुगारी हटने नहीं देते, कहेंगे ऐसे खुदगर्जी हों जीत करे चले । कोई 
“हार,जाय तो केहेंगे बसइतनां ही दर्म है सो खेलनेमें किर जुटा देंगे।। वहाँसे हारने व 
: जीतने वाले दोनों नहीं श्रा पाते जब तक सब तरंहसे बर्बाद नहीं हो जाते । प्रत्येक॑ जीव 
'जुवारी.है.। एुण्य॑परें जीतना मानता है, पाप॑में 'हारंना 'मानता है।  पुण्यंके 'फलमें हर्ष और 

पापके फलमें विषाद करता है। सुख दुःख मानने वाला यह जीव ही है । किसीकी मालूम 

हो जाय:कि येहाँसे निंकल भांगनां चाहिए 'किर भी अन्य साथी रोक लेते हैं और यह 


धरम करते करते अन्त मंरंणे समयेमें: बिगड़ गये! तब सेब ग्रेयोस प्रयोजन भूत नहीं हो 
“पायेगा । ह 


२४६. कैपायके शमनम धर्म इतिका ' जोगरणं--गुंरुवंये श्रीमद गंरोशप्रसादजी बरी 
कथा सुदाया करते थे । दो भाई थे। उनमें छोटा भाई पूजन कंरे तंथां बड़ा दुकान 
संभाले । छोटों भाई बड़े भाईसे कहता-तुम न॑ पूजन करो, न अन्य घोभिक कार्य ) तब बड़े 
भाड ने उत्तर दिया--मेरे भी तो कुछ श्रच्छे परिणाम होंगे तभी तो तुम्हें पूजन करने की 
श्रनुंमति. दी. है । छींटे भेयाके मरनेकां समय आया तों बंड़े भैयांसे बोला ये नन्‍हें मुंन्ने तुम्हारी 
गोदमें हैं तब बड़े भाईने कहा, अरे बेवकूफ ! यही धंगे किया और बोली इसे धर्म से जितना 
दांत धर्म करना चाहे कर ले शौर चाहे सारा धन  बच्चोंको लिख दे मैं तो एक कुटीमें ही 


रह. जाऊंगा । इसपर छोटे भाई ने सोचा--धनं दोनके विकल्पमें क्‍यों पड़' ? मैरा तों सच 


१६८ समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


मुच आत्मा ही मात्र है। उसने ज्ञान संभाला और बड़े भाईसे समाधिमरणके द्वारा मनुष्य 
जन्म सफल किया | मोहके शमनमें यही बात रहती है । जो ज्ञानी है उनकी सब क्षणों धर्म 
में वृत्ति ही रहेगी । इन जड़ पदार्थोकी रतिमें पांडवों कौरवों को क्या मिला ? राम, रावश 
के बारेमें आज यह भी नहीं मालूम कि कौनसी लंका थी, कौनसा दंडक बन आादि। 
संयुक्तानां वियोगश्च भविता हि वियोगत: । किमन्यैरंगतो5प्यंगी निःसंगो हि निवत॑ते ॥ वियोग 
होने वालेके संयोगका नि३चय नहीं है | संयोगका वियोग नियमसे होता है । वियोग दु.ख 
का कारण है। संयोगमें जो सुख मानते उसीमें दुःख है। ८ कर्मोका संयोग हो गया तो 
क्या मिला ? भोगश्नूमिमें पुरुष स्त्री एक साथ पैदा होते और आयु पर्यन्त भोग भोग कर 
मरते हैं। विन्तु उन्हें तीसरा स्वर्ग भी नहीं मिलता । दूसरे स्वर्गंसे श्रागे भोगभुमियाँके 
जीव नहीं जा सकते | जहाँ वियोग है, क्लेश है, उस ध्ूमिके मनुष्य भी दुःख पाते, भूख 
प्यास यह सब देहके संयोगसे होते हैं । श्रगर यह कर्म आत्मासे छूट जावें तो सुख ही सुख 
है | सुख दु.ख और आनन्द तीत परणातियाँ हुआ करती है। सुखका अर्थ है इच्द्रियोंको 
सु माने सूहावना लगे तथा दु.खका अर्थ है यहाँ ख माने इन्द्रियोंको ढुः याने बुरा, असुहा- 
वना लगे । ये दोनों विकार हैं, श्राकुलतारूप हैं। परन्तु आनन्द अ्रनाकुलतारूप है। इसका 
अर्थ है आसमन्तात्‌ ननन्‍दः आनन्द: । जो सब श्रोर से समृद्ध बनावे वह आनन्द है। मेरा 
ग्रानन्द मेरी आत्मामें है। वीतराग प्रश्षुकी शरण मिल रही यह बड़ा अच्छा सौभाग्य है । 
पर इसकी रफ्तार बनाना है। यह विज्ञान को बढ़ा कर, रुचिपूर्वेक चावसे एवं उत्तम 
वृत्तिसे धर्म करो । 

२५७. आत्माका परमार्थ और व्यवहारस्वरूप--पर्याप्त, श्रपर्याप्त वादर सूक्ष्म 
पुद्रगलकी पर्यायें हैं। यह शास्त्रोंमें कहा है। फिर भी वह भी शास्त्र है, यह भी शास्त्र है । 
यहाँ निरपेक्ष दृष्टिसे देखो वस्तुस्वरूपमें यहाँ वहाँकी बात न मिलाकर सही लक्षण कहो | 
एकका उपचार शन्यमें न करके वास्तविक बात बताओञ्रो । जीव ग्रानन्दघन है, आननन्‍्दका 
पुञुज है, अपनी शरक्तियोंमें तन्मय वादर सृक्ष्मादि देह हैं, इनमें जीवकी संज्ञाका,वहना उप- 
चार है । जीवकी बात जीवमें है । पुदगल और जीवका निमित्तनैमित्तिक भाव सम्बन्ध है । 
एक श्रच्छे कुलका नड़का अच्छे श्राचार विचारसे रहता हुआ कभी कोई खोटी संगतिमें आरा 
गया, तथा उसके बारेंमें अनेक चर्चायें चलें तब भी उसके निजीबन्धु कहते हैं, इसमें उसका 
दोष नहीं है किन्तु अमुक व्यक्तिकी आदतें इसमें आ्रा गई हैं। इसमें न राग है और न द्वेष, 
संगतिसे जीवमें यह विकार झा गया है । मैं कितना शक्तिशाली हूं, अलौकिक ज्ञानका पुझ्ज 
हूं, सिद्ध समान हूं । जैसे सिद्धका द्वव्य है, वेसा मेरा भी द्रव्य है। जिन उपायोंके द्वारा वह 
सिद्ध बने उन्हींसे मैं भी बन सकता हूं । परिणतियां निर्मेल बनाऊं तो क्‍यों नहीं उस उत्दषट 
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वे सब रास्ता भूल गये । रास्तेमें एक अंधा बैठा था। सिपाही अंधेसे पूछता हैं, क्यों रे 
श्रन्थे ! यहांसे कोई निकला है ? उसने कहा, सिपाही जी नहीं । इसके बाद मंत्री आया, 
उसने कहा ऐ सूरदास ! इस तरफसे कोई निकला है ? कहा हां, एक सिपाही विकला। 
दोनोंके बाद राजा आया तो कहता है-सूरदास जी ! यहांसे कोई निकला है ? वह कहता है 
हाँ राजा जी ! पहले सिपाही निकला था, बादसें मंत्री साहब । जब तीनों मिल गये तो 
कहा, वह तो अंधा था उसने बसे बता दिया कि सिपाही व मंत्री निकले हैं । तीनोंने कहा 
अन्धेसे चलकर पूछना चाहिए। तब उससे कंहा-सूरदास 'जी | आपने हम तीनों को कैसे 
पहिच्ान, लिया था ? तो सूरदासने बताया--जिस व्यक्ति ने क्योंरे अन्धे कहा था वह 
सिपाही था, क्योंकि सिपाहीकी जितनी योग्यता होती है वह उसी 'तरह बोलेगा | इसके बाद 
ऐ सूरदास कहने वाले मंत्री थे तथा सूरदास जी कहने वाला राजा था। तीनोंका श्रनुमान 
मैंने उनकी वोली बोलने से लगाया है। सफरमें जेब एक दूसरेसे बात होती है तो सज्जन, 
दुर्जन, विद्वान, धनवात आदिका पत्ता चल जाता है। अध्यात्मिक 'विकासके लिए बोली बड़ी 
प्रिय व्यवस्थित बोलना चाहिए । ह ह 
२६१, भाषाव्यवहार---बोली' जीवका गुर नहीं है। मैं भाषांका कर्ता नहीं, मैं 
केवल भाव ही कर सकता हूँ। मैं तो. आ्रात्मप्रदेश वाला हूं, आत्मा और हंरीर' एक जगह 
इकट्ठे हो रहे हैं। भाषा पुद्गलकी वर्गणायें हैं। मु हमें वायुका' संचार होते ही यथा 
स्थान, जीभ, श्रोंठ, दाँत, तालु चलाने: सेः अक्षर निकलते हैं, जो भाषारूप परिणम जाते 
हैं । यह मुह हारमोनियमसे कम' कार्य नहीं करता । एक विलायती बाजा आता है जिस 
का बटन दबाने से अपने अनुकूल भाषा निकालो जा सकती है | उसी तरह अपना जैसा 
* भात्र होगा वैसी बात सुहसे निकलेगी । भावोंका बोलीमें केवल निमित्तनैमिन्तिक सम्बन्ध 
है । सबको मूल भावका अच्छा बनाना है । भाव अच्छा नहीं बनाया तो बोली भ्रच्छी कैसे 
निकलेगी ? मनवी कषाय हटानेपर प्रियः वचन मुं हँसे निकलेगा । व्यवहारमें भी अच्छा वचन 
बोलनेसे दूसरोंके द्वारा आदर पाता है। लोकमें परीक्षा भी वचनोंसे होती 'है | आ्राध्यात्ममें 
भाव अच्छा बचाया जावे जिससे आत्मोन्‍ततिके पथपर सुलभतासे पहुंच जाओगे | निर्मल 
भाव बनानेके लिए किसी से कुछ ऋण नहीं लेना पड़ता; किन्तु वह श्रात्माकी एक आवाज: 
होती है जो दूसरोंके लिए अपनी मुहर (शील) होती है | इस मुहरका प्रयोग करना वचन 
बोलने वालेपर निर्भर है । वह चाहे श्रेष्ठ मुहर स्थापित कर लेबे अपनी या भंद्दी, प्रिय 
वचन सब जनोंके लिए अशृतका कार्य देते, जब कि कठु वचन जहरका कार्य करते हैं । जहर 
त्तो एक ही समय प्राण हरता है किन्तु खोटा वचन हमेशा खटकता रहता है। भव भव 
में वर बाँध लेनेका कारण भी कटु वचन हो जाता है। 


न 
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२६२. देहविविक्त अन्तस्ततके आश्रयमें कल्याणलाभ--जो यह देह दामकर्मकी 
प्रकृतिसे निमित हुआ है वह जीव नहीं है। उसी तरह शरीरसंस्थान, संहनन इत्यादि भी 
पुद्गलमय नाम प्रकृतिसे रचे गये हैं। इससे ये भी जीव नहीं है। जब जीव एक इस 
शरीरसे मुक्त होता है तो जो तेजस कार्माण सूक्ष्म शरीर है वह श्रन्य शरीरके ग्रहणका 
कारण बनता है। अपनेसे अ्रतिरिक्त अन्य भावोंका रहना दुःख व क्लेश है। एक भ्रम ही 
क्लेश है। जैसे कहा करते हैं 'तिलकी ओट पहाड़' । एक तिलकी श्रोटमें पहाड़ न 
दिखे यह केसे संभव हो सकता है ? अ्रगर चक्षुके गोलकमें रहने वाले रत्तके सामने 
तिल लगा दिया जाय तो पहाड़ नहीं दिखेगा । श्रज्ञानसे भी यही दशा हो रही है । यह मेरा, 
यह तेरा--इस तरह नाना बातोंके जाल बनाता है। किन्तु एक जो अपनेसे प्रयोजन है उसे 
स्मरण नहीं करता । अपनी-अपनी कषायोंके श्रनुसार जीव परिण॒म रहे हैं। मेरा कौन 
सुधार करेगा, इसे भूल चुका । इसका कोई साथी नहीं है। फिर क्‍यों परपदार्थोकी शोर 
झ्राकषित होकर भूल रहा है, मेरे लिए संसारसे चाहिए क्या ? जिससे मेरा उपयोग मुभमें 
रमे यह जानकर उसीका आश्रय लेवे । फिर अन्य कोई मेरे बारेमें कुछ भी धारणा बनावे 
तो मेरी क्या हानि है ? अपने श्रापका बल करके आत्माका आश्रय मिलेगा, कर्मोको भड़ता 
ही पड़ेगा, मैं कर्मोवी निर्जेरा करू गा, मुक्तिके समीप पहुंचेंगा जिसका यह निश्चय हो गया है 
वह उस तरह ज्ञानके दृढ़ कार्य भी करेगा । जो चक्षुञ्रोंसे प्रतीत हो रहा है वह मैं नहीं हूं 
इन इन्द्रियोंका ज्ञान इन्हों इन्द्रयोको नहीं हो पाता । अपनी ही आंख अपनी आंखको “नहीं 
देख पाती, यही बात बाकीकी इन्द्रियोंमें है, श्रन्यको जानती रहेंगी । मामूली बातोंमें भी बहि- 
मुंखताका पाठ खेला जा रहा है। अ्रतः बाहरी पदार्थोमें बुद्धि शीघ्र दौड़ जाती है। इस 
समय अ्रपनको सब ओरसे मोड़कर चित्त एकाग्न कर अपनेपर दृष्टि जमाई जावे तो भाग 
होगा--मैं क्‍या हूं ? हा 

२६३. ज्ञानीकी ज्ञानहश्टिकी आक्ांक्षा--मैं हूं जो परमात्मा है, इस प्रतीतिसे 
शांति आवेगी | जब तक परपदाथंसि रुचि है, लगन है तब तक भगवानका उपदेश है कि 
संसारसे नहीं छूट सकोगे । झ्रात्मभगवानवः शअ्रालम्बन मुक्तिका मार्ग है। इस तरहके भी 
मुनिराज हुए हैं जो तुषमात्र भिन्‍न मानकर अपने भेद ज्ञानके आलस्बन्से केवलज्ञानी वन 
गये । यह अमूल्य निधि अपने आप मिल गई किन्तु अपदी ओर भुकाव होना चाहिए । धन 
वैभव आदिसे क्लेश ही मिलेगा । कदाचित आयु पूर्ण होनेपर देव हो गये तो वहां भी पर- 
पदार्थॉमें झलना होगा । देवांगना मिली, श्रनेक भोगोपभोग सामग्री मिली तथा श्र .नेसे वेभव 
युक्त देवोंको देखकर ईर्पाकी, श्रग्तिमें जलता रहा, वहांसे भी कूचकर जाना होगा । लेकिन 
एक निज ज्ञानस्वरूपको नहीं भूले । एक निजका झानन्द रहा तो सर्वश्रेष्ठ है । इसको छोड़ 
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रोडोंकी. संपत्ति भी मिली तो उस वैभवसे शान्ति तो-आ नहीं सकती ।-किन्तु . निज स्वरूप, 
. पर हृष्टि'रहे तो दरिद्र होते हुए भी श्रेष्ठ है। सब-संसारी जीव शरीरसे बंधे हुए. हैं किन्तु 
अनुभव- शरीर रूप नहीं होवे उसमें राग न रहे । ऐसा हे झ्ात्मन्‌.! भगवान -सिद्धके समान 
बड़ी प्रभ्ुता वाला, बेड़ा साम्राज्य वाला अपनेको भ्न्य अन्य रूप अनुभव कर लेनेसे बन्धनमें 
- पड़ा है: भगवानका नाम नहों हूटे। मरण समयमें भी जिन! ऐसे दो श्रक्षरोंका स्मरण 
रहे । भगवान की उपासनामें जिनके स्वरूपका, और निजके स्वरूपका स्मरण. रहे,.यह ज्ञानी 
जीव चाहता है | देह जीव नहीं है, देह पौद्गलिक है । जिसके हारा यह रचा जाता है वह 
उसी ,रूप होता है ।. सोने या लोहेसे बना पदार्थ उसी रूप होता, नाम प्रकृतियोंसे. . निर्मित 
यह देह उसी रूप जड़ होता ! धंदीकी त्तलवारको सोने रूप देखते हैं. कया ? - यह.सब नाम 
प्रकृतिसे. रचा. गया है । यह सब दर्णोका समृह पुद्गलोंका एक मंडन.- है।यह पुद्गल है. सो 
पुद्गल. ही रहेगा । शरीर रूप रस गंध वर्णासे युक्त है वह आत्मा नहीं है । आत्मा. पुदगल 
से नहीं रचा है। श्ात्मा आत्मा है। शरीर मानते बदमाश । यह.ग्रनेक कल्पनाजालोंको 
बिछा दुःखी होता है । मोही जीव अपने अ्धिष्ठित शरीरसे भारी मोह. करता है, किन्तु निकट 
समयमें छोड़कर जाना होगा. और शरीर -यहीं जला:दिया जायगा । आत्माको शरीरसे. जुदा 
समभाते रहें यही तो. एक मित्र है । कै आह 

२६४. .परमें. इशंत्व अनिश्त्वका अश्वाव --दुनियावी मिन्न तो ऐसे.हैं कि. जिसकी 
कषायसे मेल:खा गय़ा सो; मित्र. हो गये | एक. लड़केका सिनेमा देखनेका भाव. हुआ, पड़ौसी 
के लड़केंको भी साथ लेकर दोनों हाथ मिलाकर बातें. करते हुए पहुं ते, हैं, यहां... समान 
कषाय-भाव था तो मित्र: हो गये, किसीकी इच्छाके विपरीत चले. तो शच्चु ही होगा तो मित्रता 
यह है. जिसकी. कषोयंसे कषाय मिल जाय-। धर्ममें भी दूसरोंकी. देखादेखी - रहती है; 
भी... उसके समान धर्म करू--यहाँ भी कषाय समात्त मिलाई-गई | मेरा.तो कोई. मित्र है ह 
तहीं; यहाँ तो परिणंतियोंने मित्र. शत्रु बना डाला. -अपनेसे- विपरीत प्रतीत होने-.या -कल्पना 
में. शत्तु बंन गया. शिकार खेलने वाले. जंगलमें जावें और वहाँ साधु 'ल जाये तो . वह 
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पत्तल परोसकर भोजन परोसा | तब वह व्यंक्तिं लड्डू उठोकेर'टोपसे कहे-:-ले'टोप॑ खाले; 
हे कमीज ले त्‌ यह बर्फी खाले, पेन्ट ले त भी खोलें । यह देखे दूसरे मंनुष्योंने कहा भाई 
यह क्या कर रहे हो ? वह व्यक्ति कहंता है-ग्रापं लोगोंने जिंसंकी श्रादर सत्कारसेः बुलाया 
उसे खिला रहा हूं । आपने तो कपड़ोंकों श्रांदरे कियां है-। मुझे तो आपने नहीं पूछा-था,: मैं 
तो कल भी यहाँसे गुजरा था श्राप लोगोंने बात भी नहीं की । यहां भी भैया ऐसा हाल है॥' 
चैतन्य मात्र जीवकी खबर कौन लेता है ? संब पुंछपांछे इन देहोंकी हो रही है. हां इतनी 
बात है कि जीवके रहते हुए देहोंकी हो रही सो वहां भी तो मजुष्यंके: होते हुयेः कपड़ोंकी 
पूछ हो रही थी। खाली कपड़ोंकों कोर्न ऐसा कहती ? मैं अंपनेपर क्यों प्रभाव रहने. दूं 
यह सब कर्मकृत ठाठ है। मैं श्रपने श्रोपको ने इंसेंमें फंसोऊ यही भाव निरचयर्से मित्र है। 
जिस जानकारीमें चल रहा हूं वंहं भी मेरों मित्र नहीं हैं, न॑ मैं हुं। मैं एकःअनादिः अरंन्त' 
चेतना तंत्त्व हुं । अपनेको उपयोगमें लगावे तो संबं: भंगड़े मिंट जावेंगे। यदि संग नःभी छोड़ 
सके तो वास्तविकता तो जानता रहें। वहां भी अपेनेकी खेदके साथ कोईः बोले तो विषाद _ 
होता हैं तो वह प्रागे भी बढ़ता है, मात्र शुष्के ज्ञानंसि कुछ नहीं होगे । अ्रन्यः मर्तावलम्बियों 
ने कहा ईशवरमें ऐसा किया है। श्रपने यहां कंहंतें-चों रित्रमोहनीयंकी फल' है । घरमें: रहना. 
मन्दिरमें आना, कुदुम्बियोंसे स्‍्तेह करना, बोलना श्रादिं श्रोत्माका गुणा नहीं है|" भीतरके 
परिणामोंको तो स्वयं संभाल नहीं सकता: दूसरोंका' बेहिरमें कया :हिते करेगा .? 

'.. २६५. जीव समासोकी प्रुंद्गरलंमरयंतां--जबं जीव॑ केवेल. चिंत्‌ शंक्तिमात्र हैं तो क्या 
सिद्धान्त व्यवस्थित हुआ कि एकेन्द्रिय, दोइचिंय, तीनईइन्द्रिय, चोरंइन्द्रिय, पम्चेन्द्रिय जीव _ 
बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त अ्पर्यष्ति ये सबके सर्बे प्रेंदेगलंमय प्रक्ेतिसे-रचे हुए. हैं। नामकर्मकी 
प्रकृतियों के भी ऐसे ही नाम हैं । एकेन्द्रिय आदिंके ५ जाति नामंकर्म हैं। वादरसूुक्ष्म नाम 
के नामकर्म हैं। पर्याप्त श्रपर्याप्त नोमके नोम॑केर्म है। इंसेका विपाकंकाल/भ्राये, जब जीव 
इससे निवृत्त रंचा गया तो ये समस्त जीव॑समॉस पुढुंगेलमंयः. प्रक्ृतियोंसे :रचे गए।हैं ।ः ये 
जीव कैसे कहे जा सकते हैं ? जो यह ढाँचां दिंख रंहां है पंचेन्द्रिय जातिके रूपमें, यद्यपि 
जीवका सम्बन्ध है तब ईन कर्म प्रकृतियोंके उदयंमें ऐसी रचना हुई । लेकिन -जहाँ जीवका 
स्वरूप ही चैतन्यशक्तिमात्र निरंखा गेया। उसकी दृष्टिमें तो यंह सबका सब प्रुदुगलमय 
प्रकंतियोंसे रचा गया झाना चांहिये। निर्शंयके संमेये परसंपरका सम्बन्ध सेहयोग निमित्त 
नैमित्तिक भाव सबका विवरंण चला है, किन्तु- जहाँ पंरमहितकी -हृष्टिकी. बड़ी तैयांरी वन 
रही हो तो वह ऐसे निर्णायके वाद तैंयांरीमें आया है । अब इस समय चतन्य शक्तिमात्र 
जीवस्व॑रूपको मिरखकर सर्व उद्यमोंसे उस चित्स्वेखूपमें समाये रहनेकी धुन वनायेःहुए है.। 
उसकी दृष्टिमें ये सब अ्रजीव हैं। जिसे हमे पहिले जीवरूपसे पहिचादते श्राये हैं श्रौर उस 
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प्रथम श्रवस्थामें उपाय भी, यही है कि हम, जान जायें, कि यह एकेन्द्रिय जीव है, यह: दो- 
इन्द्रिय जीव - है, यह तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पड्चेन्द्रिय श्रादि जीव हैं, यह हम , समझ 
जायें, यह ठीक है; किन्तु जीवमातन्र, विशुद्ध जीव अपने ही सत्त्वेके कारण सहज जैसा है 
वैसा, ही हृष्टिमें ले करके जब देखते, हैं; तो ये सब मैं जीव नहीं हूं । 

२६६. विशुद्ध अन्तर प्टिसे अ्रध्यात्मग्रवेशका उद्यम--यह ज्ञानी विशुद्ध अन्त शिसे 
अध्यात्मस्वरूपमें प्रवेश, करता छह रहा है। नि३चयसे कर्म और करण अभिन्‍न होते हैं । जो 
ज़िसके द्वारा किया गया.वह वही है 4 स्वर्णंसे बनता स्वरणेत्व । तो यह जीवस्थान वादर 
सृंक्ष्म इन्द्रिय जाति पर्याप्त अ्पर्याप्त यह पुद्गलमय नामकमंकी प्रकृतियोंके द्वारा किया गया 
है । सो ये सब, पृदगल है जीव, नहीं । कैसा विशुद्ध उद्देश्य है ? यदि, ऐसी श्रसाधारण तैयारी 
नहीं है. आत्मस्वरूपमें बसनेकी, व्यवहारी हैं; वहां यह बात कहना कि ये सब श्रजीव हैं तो 
उससे वे ऐसी परिशत्ि करेंगे कि मारो, पीटो, कतरो छेदो, कया हैं ? अ्रजीव हैं, सब । इनका 
क्या बिगाड़ ? तो बड़ी सावधानीके साथ यह समक्ञना है यहां कि किस श्राशयमें ज्ञानीकी 
कसी दृष्टि बन रही है जहां कि जीव स्वरूप बताया जा रहा है। श्रध्यात्ममें निविकल्परूप 
से ठहरनेकी धुन- है और वहां जीवस्वरूप निरख- रहा है वह है एक चेतन्यशक्तिमात्र | तब 
उससे. अतिरिक्त भिन्‍न जो जो कुछ हैं वे सब जीव नहीं हैं । तो वर्ण जीवके त़हीं । तो सभी 
बातें लगा लीजिये, रस गंध आदिक, शरीर शाक़ार संहनन आदिक ये सब पुद्गलम्‌य. नाम 
प्रकृतिसे रचे गए हैं सो पौद्गलिक हैं । आत्मा तो इन सबसे निराला विज्ञानधन है | जिसमें 
केवलज्ञान जानन ज़ानन ही स्वरूप पाया जाता है | जीव तो वह है, इस प्रकार यह- ज्ञानी 
विशुद्ध जीव स्वरूपकी ओर आना चाह रहा है। उसके अ्रतिरिक्त सबको झ्जीव कह कर 
उनसे, हटकर आरा रहा: है । 

२६७, ज्ञानमात्र अनुभव्ननका प्रथभ उपाय--हम आप जीवोंके लिए स्वानुभव ही 
एक परम शरणाज्ूत है। स्वानुभवका श्र है जैसा सहज यह मैं स्व हूं, स्वयं. हू उस प्रकार 
से अपनेको अनुभवना सो स्वानुभव है । हम आप उपयोग स्वरूप हैं। कही.न कहीं उपयोग 
चलता है| कहीं न कहीं उपयोग रम रहा है। वहां यह विवेक करना है क्रि यह उपयोग 
कहाँ रमाये कि जिससे शान्ति न हो । जब विवेकपृवेक इसका निर्णाय करते चलेंगे तो 
एक.मूल कुड्जीसे यह निर्रोय,बन जायगा कि मेरा उपयोग यदि किसी अनुपयोगका विचार 
करेगा श्रर्थात्‌ जो ज्ञानस्वरूप नहीं है, मेरेसे विपरीत है, उसका यदि मैं चिन्तन करूगा तो 
वहाँ मेल न बेठेगा । ,जाननेवाला हहुं- मैं ,ज्ञानस्वरूप और जाननेमें लगा दिया इसको किसी 
उन भज्ञात पद्ार्थेमि, भ्रज्ञान भावोंमें तो वहाँ इस जानने वालेका मेल नहीं बैठा । विपरीत 
जाणने लगा तो वहाँ टिकाव नहीं बन सकता और पृदपर अनेक कल्पनायें उठती हैं, उससे 
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अशान्ति रहती है। उद्यमं यह करना है कि यह मैं उपयोग ज्ञानस्वरूप हूं, सो उस ज्ञानः 
स्वरूप निजके स्वरूपको जाननेमें लगें । यह बात कंसे बनेगी ? इसका सीधा उपाय तो यही . 
है कि ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वका जो स्वरूप है उसको सीधा जानने लग जाग्रें.। केवेल जानने 
एक प्रतिभास जो कुछ भी है उसको जाननेमें लग जायें तो ज्ञानमान्र अनुभवनका यह-सीधा 
उपाय है । ; | 
२६८. ज्ञानमात्र अनुभवनका निकटवर्ती द्वितीय उपाय - जो ज्ञानंमात्र अनुभवनके 
सीधे उपायको कठिन समझे उनके लिए एक सरल उपाय यह भी है कि इतना तो अपना: 
परिच्य बना लें कि मुभमें रूप, रस, गंध, स्पर्श नहीं है। भीतंर रहने वाला जो यह मैं हूं 
उस जाननहार चेतन्यका वया स्वरूप है ? एक प्रतिभास मात्र, जिसमें कोई तरंगें नहीं 
उठती, इष्ट अन्ष्टकी कल्पनायें, रागादिकके कोई विकार नहीं चलते, ऐसा मैं केवल प्रवि- 
भासमात्र हूं। वही ज्ञानका स्वरूप है । तो अ्रव इस प्रतिभासमात्र ज्ञानके स्वरूपके जाननेमें 
लग जायें यह तो सीधा उपाय है ही, लेकिन इसे जो कठिन समझें उनके लिए एके उसके 
निकटवर्ती सरल उपाय यह है कि मैं अ्रपनेको चिन्तन करने लग कि मैं श्रमूर्त हूं। . मेरेमें 
रूप, रस, गंध, स्पर्शादिक नहीं । अमृत अन्य पदार्थोमें एक आकाशका कुछ श्रंदाजा रहता 
है क्योंकि यह पोल जो कुछ यहाँ समभमें आ रहा है उतना स्पष्ट और कोई .द्रव्यः समभमें 
नहीं भझ्रांता । यद्यपि वस्तुत: श्रमृतं आकाश भी इन्द्रियंगम्य नहीं है फिर भी:अन्य अमूर्ते 
पदार्थोमें से श्राकाशके प्रति लोगों की ज्यादह समक्ःबन रही: है । - आकाशमें कहाँ हैं. रूप 
रस, गंध, स्पर्श ? तो श्राकाशकी भाँति रूपादिकसे रहित अमूर्त मैं आत्मा हूँ ।: यह अमूर्त हैं 
इसी कारण इसमें किसीका लेप नहीं; इसमें कोई भिड़ा- नहीं, केवल यह अमृत है ।- ऐसा 
अमूर्त स्वरूप यदि लगनके साथ ध्यानमें आये तो चूँकि श्रन्य विकल्प नहीं रहे, ऐसी-स्थिति 
में अमृत मात्र निरखने के द्वारसे इस ज्ञानस्वरूप- उपयोगको ज्ञांनमात्र स्वके दर्शन करनेका 
झ्रवसर मिल जायगा । और निकटवर्ती दूसरा उपाय यह है कि अपने को- सच्चाईके साथ 
अपूर्त निर्लेप ध्यानमें लाइयेगा । ह 
२६६. ज्ञानमात्र अनुभंवनका निक्टवर्ती तृतीय उपाय--निज अमूर्तेत्वदर्शनका 
उपाय यदि कठिन प्रतीत हो तो तीसरा उपाय यह॑ हो सकेगा कि समझ लेना कि विकल्प 
करते करते अंब तके परेशान हो गए, थक गए, ' मिला: जुला कुछ नहीं ।. ये बाह्य पुदगल ' 
बाह ही है, इनका कोई अ्रंश मेरेंमें श्राया नहीं, इन प्रपदोथसे मेरा कुछ बना नहीं: 
क्रेवल इनंका विकल्प करके अपनेको क्लेशमें डाला | थे सब निराले भिन्‍त। इनपर मेरा 
कुछ वेश नहीं । मैं इनके बीच रहकर विकल्प करके केवल गआकुलताः पाता हूं । इतनी 
समझ; बननेके बाद फिर भीतरमें ऐसा संकल्प और - उत्साह बनायें कि किसी भी परद्रव्यसे ह 
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कुछ नहीं सोचना है । पर पर ही है, भ्लल है, उसमें आत्महित नहीं है। मुझे किसी भी 
प्रतत््वका चिन्तन नहीं करना है | जबको तो मैं जान नहीं रहा, न समीप जान रहा, 
पर ये समरत परपदार्थ मेरे लिए अनर्थके हो कारण बन रहे हैं, ऐसी मोटी समभके बल 
पर ऐसा आग्रह करें कि मुझे किसी भी वस्तुका चिन्तन नहीं करता । यद्यपि कुछ न कुछ 
चिन्तन किये बिना रहा न जायगा । कुछ न कुछ अ्येगा ही, लेकिन ये विकल्प बढ़ाने वाले 
विकल्पके हेतुभृत बाह्य अर्थ उपयोगमें न रहें, यह बात बन सकेगी । तो जब सब परका 
चिन्तन छोड़ दिया । बुद्धिपृ्वक कुछ भी विचार नहीं चल रहा तो ऐसी-हालतमें चुकि 
यह उपयोग ज्ञानस्वरूप है, यह आत्मतत्त्व ज्ञानमय है सो उपयोग इस ज्ञानमयका ग्राश्रय 
छोड़कर तो रह सकेगा नहीं । उस स्थितिमें जब कि समस्त परका चिन्तन बन्द कर दिया 
है, ज्ञानमात्र स्वकी झलक वहाँ श्रायेगी। ज्ञानमात्र अपनेको अनुभवनेका एक यह भी 
तरीका है। 
२७०, ज्ञानमात्र अनुभवनका निकटवर्ती चतुर्थ उपाथ--उक्त उपाय भी कठिन जंचे 
-तो अरब एक चौथे तरीकेपर चलकर देखना । जो श्रात्मा समस्त उपाधियों से 
रहित है, समस्त अवगुणोंसे तथा विकल्पोंसे रहित है, जिसका चैतस्यस्वरूप पूर्ण 
विकसित हो गया है ऐसे सिद्ध भगवानके स्वरूपका ध्यान करने लगें । अन्त: जो सिद्ध प्रश्न 
का स्वरूप है आत्मामें, वही स्वरूप अरहंतका है। अरहंतके श्रन्तःस्वरूपका ध्यान करनेमें 
भी वही फल है जो सिद्ध प्रश्ुके स्वरूपके ध्यान करनेका फल है । हाँ थोड़ा श्ररहंत स्वरूपके 
विक्तारके समय बाह्य परिकरपर दृष्टि जायगी तो सिद्ध स्मरणके समान उत्कृष्टता न रह 
सकेगी, इसलिए बहिरज्भ वेभवको ध्यानमें न रखकर प्रभुके श्रन्त्रद्ध विकासको ध्यानमें 
लीजिये। श्रहो ! ज्ञानघन है प्रभ्चु । ज्ञान ही ज्ञान जहाँ बर्त रहा है, उसके बीज. अज्ञानका 
रच भ्रवकाश नहीं है । कैसा श्रनन्‍्त आनन्दमय प्रश्ु हैं; जिनका उपयोग ज्ञानस्वरूपमें ही बना 
रहता है | त्रिकाल अनन्तकाल उस स्वरूपमें आकुलताका क्‍या काम है ? जहां आकुलता नहीं 
वहां अनन्त झानन्द है । ऐसा अचरच्त ग्रानन्दमय, सिद्ध प्रभ्रुका स्वरूप ध्यानमें लाइये . ज्ञान 
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अध्यात्म प्रयत्तके सिवाय कोई यत्ने ऐसा नहीं है कि हम अपनेको श्ान्त श्रनुभव कर सकें। 
इसीका साधक है आाकिञ्चन्यभाव | मेरे स्वरूपके सिवाय जहां श्रनन्‍्य कुछ भी नहीं है यह 
बात निरखनेका नाम है आकिव्ः्चन्यभाव । लोकमें इन समस्त पदार्थोकी सत्ता भ्रव तक बन 
रही है, यह इसी वलपर बन रही है कि किसी भी एक वस्तुमें दूसरी वस्तुका द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव, इनके परिशणमन नहीं होते | कितना भी निमित्तनैमित्तिक सम्बंध हो, कहीं 
जंचता है कि प्रेरणारूप निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है। उस दशा तकमें तो कोई भी पदार्थ 
किसी दूसरे पदार्थका प्रदेश गुणा और परिणमन ग्रहरा नहीं कर पाता | मान लो दो पहल- 
वानोंकी कुश्ती हो रही है। तो उसमें तो बड़ी प्रेरणा चल रही है। हाथ पकड़कर, कमर 
पकड़कर एक दूसरेको घुमा दे, कैसी ही हलन चलन क्रिया करा दे, इससे और बढ़कर 
प्रेरणशाका क्‍या उदाहरण होगा ? अ्रथवा कुम्हार जब घड़ा बनाता है तो मिट्टीपर वसा 
दबाव डालता है, जहां चाहे मरोड़ देता है, उस चाकपर रखी हुई मिट्ठीमें जिस जिस प्रकार 
का हाथका व्यापार करता उस उस प्रकारका श्राकार बन जाता है । प्रेरणाका इससे और 
बड़ा क्या उदाहरण हो, पर उस प्रेरणाकी दक्षामें भी कुम्हारके शरीरको यहां कुम्हार सम- 
भकर, वहां ही दृष्टि दें कि वह अपने हाथमें क्या कर रहा है ? वह अपने हाथमें हाथका 
ही व्यापार कर रहा है | उसके हाथसे मिट्टी अलग है, हाथमें मिट्टी नहीं गई, मिट्टीमें हाथ 
नहीं गया । आप कहेंगे कि गीली मिट्टीमें हाथ तो धंस जाता है, धंस जावे, तब भी मिट्टीके 
कशणामें हाथका प्रगेश नहीं है । यों कुम्हार शरीरमें वुम्हारकी चेष्टाको निरखनेपर यह समझ 
में श्रा जाता है कि ऐसी समझ वाली व्शामें भी कुम्हारने अपने झ्रापमें परिणमन किया, 
और वहां उस संयोगमें प्राप्त हुई मिट्टीने ऐसे प्रेरक निमित्तका सन्निधान पाकर श्रेपनेमें 
अपना श्राकार बनाया | तो वस्तुका स्वरूप सुक्ष्महष्टिसे निरखनेपर स्वतंत्र विदित होता 
है । जिसको ऐंसे वस्तुरवरूपका परिचय हुंआा है उस ज्ञानी पुरुषको अपनेको ज्ञानमात्र अनु- 
भव करनेके लिए क्या करना है ? इन उपायोंकी चर्चा चल रही है। हम जिसे किसी भी 
प्रकार समश्त परसे निराला रागादिक भावोंसे भी निराला केवल, ज्ञानमात्र श्रपनेको तक 
सकेंगे तो हम अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव तक सकेंगे । 

२७२. ज्ञानमात्र अनुभवनका अनुरोध--हमने बहुत अनुभव किये, अनेक प्रकारके 
अनुभवत॒ किये, लेकिन यह तो देखो कि उन अनुभवनोंसे हमें शान्ति मिली अंथवा नहीं । 
नहीं मिली । एक बार अपनेको ज्ञानमात्र श्रनुभवनेका यत्त तो करिये, .ऐसा श्रनुभव होनैपर 
शान्ति अवश्य मिलेगी, इसमें तो वोई संदेह नहीं रहा कि अपनेको केवल ज्ञानरवरूप अनुभव 
तो वहां विकल्प और श्रशान्ति नहीं है । इन उपायोंमें ही यह वस्तुस्वरूपकी स्वतंत्रताकी 
बात चल रही है। निर्णय यद्यपि अनेक दिये हैं पर हमको इस समय एक ज्ञानमात्र स्वरूप 


समग्रसार प्रवचन- तृतीय पुस्तक । । । १७६ 


के  अनुभवतकी- धुन. लगी है, . हम विविध निर्णयोंकी ओर उपयोग न लगावे ।, एक सामान्य 
निर्णयसे इतना ही समझकर कि मुझमें परसे कुछ यहां श्राता नहीं, मेरा परमें कुछ जाता 
नहीं, निमित्तनैमित्तिक सम्बंध. यद्यपि.बराबर है, इतनेपर भी .प्रत्येक पदार्थके निज निज स्व- 
रूपको निरखकर पहिचानेंगे कि; क्रिसी भी पदार्थका किसी अन्य पदार्थके साथ तादात्म्य नहीं 
है, सम्बंध नहीं है, इसी कारण अब तक लोकमें.इत सब पदार्थोंकी बराबर सत्ता. बनी हुई 
है । जब,यहां अध्यात्महितके. प्रकरणमें यह बात चल रही है कि आ्रात्मा एक विज्ञानघन. है 
तों फिर ये सारी बातें, ये पर्याप्त जीव, अ्रपर्याप्त जीव, सुक्ष्म जीव, वादर जीव, ये. जो नाना 
प्रकारके जीव:नज़र श्रा.-रहे, यह. क्या बात है ? उसके उत्तरमें यह गाथा आयी है.। 

२७३.. विशुद्धानन्दके. अनुभवसे आत्मामियुखताकी परीक्षा--एकाकी आत्मोकी ओर 
हम कितने भुक् रहे हैं इसका. चिन्ह यही है, जितने-जितने आत्मतत्त्वमें श्राते - जायेंगे 
उतने-उतने बाहरी - तत्त्वोंसे उपेक्षा करते जायेंगे-।. जिसमें चिन्ता नहीं उसका एक बार 
अनुभव हो पावे तथा यह अमृृतका स्वाद यथाविधि ब्रठ जावे तब क्‍यों सदेव परपदार्थों 
की परिणमतः की. सोचा -क़रूगा. या उनसे मेरा हित होता है . इसे असत्य मानकर पुन 
क्यों फंसूगा एवं रुलूगा ? भया कागजी सीख,पर ही तो कोई गुण आरा नहीं जायेगा-। अभी 
देखो हिन्दुस्तात, पाकिस्तात बना | उस समय बेचारे पाविस्तानी- विदेशियोंके सिखाये बोल 
रहे, पाकिस्तानियोंको सीख सिखानेपर भी वहू कब तक- श्रपनी बात तिभावेंगे | जब तक 
सिखाने वालोंका पूरा- कब्जा. नहीं ,होता-तब तक कुछ पूछ भी रहे हैं। उसी तरह हम 
'सिखाये पूतत बन. रहे हैं । स्तुति, पूजा त्ञ भक्ति; दान, स्वाध्याय, सामायिक सब सिखाये पृतकी 
बातें हैं। जो-:दूसरे करते झाये उसे ही हम करते हैं। लेकिन .हमारे अ्रनुभवकी लाभकी 
बात हो तो उसे क्यों नहीं समभेंगे ? आत्मीय आनन्द अ्रनुभवमें भ्रा जावे तो|वह भूलेगा नहीं 
वह तो श्रपने ग्रनुकूल ही कार्य करेगा. | यह उद्यम करना जीवनमें उस आननन्‍्दकी- झलक है 
जो सिद्ध परमात्माको मिलता है। इस आरानन्दके लिए उसे सबसे चित्त हटाना होगा । वो 

आनन्द पूजनमें भी नहीं मिलेगा जो मम की चीज भीतर उपयोगमें मिलेगी । इस लिए 
बाह्य पदार्थोका समागम. रुचिमें त.बढ़ावें ।. सब कुछ 'किया और प्रवृत्ति विपरीत (उल्टी) 
ही रखी तो कंसे आत्माका कार्य सिद्ध होगा ? २४ घंटेमें १५ मिनट भी तो ऐसी चेष्टा 
करें जो सांसारिक कार्योसे ऊब् कर अपने मनकी स्थितिको एकाग्र करें। ऊबे हुए तो सभी 
हैं. किन्तु ,ऊत्र चुकने से परपदार्थकी -चित्तमें नहीं लावे, उनसे कोई सुख- नहीं. है और न 
आज तक. मिला है यह दृढ़ प्रतीति करे, भूठे विकल्पजालोंसे उनमें फंस रहा हूं यह अनुभव 
पूर्णतया हो जावे तो .उस ज्योत्तिका अनुभव होगा.जो ज्योति कभी नहीं जगी । यह बात 
बन ज़ाबे तो सब कुछ बन जावे, यही सबका सार है.। जीवनका मधुर स्वाद जो कभी नहीं 
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मिला, तृष्णा अरिति कभी शांत वहीं हुई । वह तृष्णा यहां आकर विराम (शान्ति) पावेगी | 
शम्‌ | - 

पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहमा वादरा य जे चेव । 

देहस्स जीवसण्णा सुत्ते ववहारदो उत्तो ॥६७॥ 

६४७०७, व्यवहृत्त देहसम्बन्धको उलभनोंसे आत्मवध्चना--पर्याप्त, अपर्याप्त, सूक्ष्म, 
वादर जीव इस प्रकार देहकी जीवसंज्ञा ग्रथोंमें कही है वहु सब व्यवहारसे है ऐसा जिनेद 
देवकेके शासनमें कहा गया है। जो तुम्हें ये चर्शादिक दिख रहे हैं, वे जीवसे न्यारे हैं। 
चेतना युक्त जीव है, वह तो द्वरीरसे प्रकट भिन्‍न है किन्तु श्रनादिसे सम्बन्ध लगा होनेसे 
परमें आपा बुद्धि शीक्र रुक जाती है। जब किसी व्यक्तिको सिरमें द्दे या औरं कोई असाध्य 
रोग हो जाय तो अ्रवेक इलाजोंसे तथा श्र सब भाई स्त्री प्रृश्नादिकी सहानुभूतिसे भी 
अच्छा नहीं होता, तब यकायक विचार पैदा होता है “कोई भी पदार्थ किसीका सहायक 
नहीं । मेरी प्रत्येक जन्म संततिकी भूल मुझे परेशान कर रही है ।” तब यह तथ्य सिंदता 
है कि संसार असार हैं। आज तक अपने को आातन्दस्वरूप अनुभव नहीं किया । मुभे यहाँ 
करनेको क्या बाकी रह गया जिससे पुनः पुनः इन्हीं उलभझनोंमें फंसता रहता हूं। ये 
उलभकनें मुझे निकालती तो हैं नहीं । सोचता यह है, इस कार्य को, इस कार्य को करके श्रव 
अन्तिम सुखकी सांस पाऊंगा । किन्तु वह सुखकी सांस तो दूर रही, पहलेसे ज्यादा जाल 
और तैयार हो जाते हैं, जहां यह घुन सवार होती है। अ्रब किस जालमें पहले जाऊं किसमें 
पहले जाऊं, इसीको धुनमें इस विनाशीक शरीरको नष्ट होनेका साज सामान ही मौजूद 
है । श्रब तो आत्मिक कल्याणसे भी वंचित हो गये । इसी तरह प्रत्येक प्राणीका पदार्थकां 
परिणमन तो हो होता ही रहेगा । मैं या तुम नहीं थे तब भी दुनियांके कार्य चालु थे और 
श्रागे नहीं भी रहेंगे तो भी चालू रहेंगे। लेकिन हम यह सोचें मेरे द्वारा यह काये हो रहा 
है, या होगा सो भ्रम है। कार्य तो अ्रपती आ्रात्माका करना है जो कि ज्ञानमय है । परमें 
बुद्धि ती व्यवहारसे है । 

२७४, एकेन्द्रियादिक भवोंमें जीवके व्यवहारक्का कारए--जँसे घड़ा मिट्टीका होता 
'है, घी का घड़ा नहीं होता । जैसे मिट्टीसे घड़ा बनता है क्या उस प्रकार घी से न 
बनता है ? नहीं बन सकता | जाड़ेके दिवोंमें कोई आवार बना भी दे तो उसका अर 
क्या ? कोई उसमें श्रर्थ क्रिया हो सकती है क्या ? तो जैसे मिट्टीके घड़ेमें घी रखा रहता है 
तो लोग उस घड़ेका परकी प्रसिद्धिसे व्यवहार किया करते हैं। घीका घड़ा उठा लावो, 
पादीका लोटा ले ग्रावो । तो जैसे क्रिसी सम्बंधके कारण परप्रसिद्धिसे घी का घड़ी 
है ऐसा व्यवहार चलता है, इसी तरह वादर जीव, सृक्ष्मजीव, एकेन्द्रिय, दोइन्डिय, 
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तीसइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पड्चेन्द्रिय, पर्याप्त” अ्रपर्याप्त ये सब हैं घरीरकी रुज्ञायें, पर 
आगममें जो जीव संज्ञाके रूपसे बताया गया है उसमें थोड़ासा प्रयोजन है, थोड़ा- 
सा सम्बंध है तब परप्रसिद्धिसे अर्थात्‌ शरीरकी प्रसिद्धेसि जीवबी प्रसिद्धि करायी 
जाती है। और उस समय तो खास करके जिसको जीवका स्वछझूप समभाता है, जीवका 
स्वरूप जानता नहीं है तो उसको तो इस ही भाषाका सहारा लिया जायगा कि 
देखो जो ये एकेन्द्रिय श्रादिक जीव हैं दा उनमें वास्तवमें जीव स्वरूप तो एक शुद्ध चतन्य 
है। जीवस्वरूपके परमार्थे स्वरूपकी बात पीछे कही जा सकेगी, पर पहिले व्यवहार वाली 
बातका प्रयोग करना पड़ेगा । जैसे जिस बच्चेकी समझ नहीं है कि यह मिट्टीका घड़ा है, 
वह शुरूसे ही सुनता श्राया घीका घड़ा तो उसे जब समझाने चलेंगे तो यहींसे प्रारम्भ करेंगे 
कि देखो जी जो यह थी का घड़ा है सो वास्तवमें घीका नहीं है, मिद्दीका है । इसमें घी 
भरा रहता है इस कारण कहने लगे । तो परमार्थ उपदेश देनेसे पहिले व्यवहारका प्रयोग 
करना पड़ता है। तो यह भी प्रयोजन र ॥, उससे इन सब पर्यायोंमें जीवपनेका ' व्यवहार 
है | देखिये लक्ष्य समभना है, हमारे इस कथनका “लक्ष्य क्या है ? मैं केवल शुद्ध चेतन्यश्व- 
रूप जीवको जाने, उसमें ही रहूं और उस ही में रमकर आात्मकल्याण करूँ, ऐसी इच्छा 
रखने वाले पुरुषोंको जीवका विशुद्ध स्वरूप जानना होगा । इसी लक्ष्यससे यहाँ जीवस्वरूप 
बताया है कि जिसका सर्वस्वसार चेतन्य शक्तिसे व्याप रहा है उतना ही मात्र मैं जीव हूं । 
ऐसा जाननेपर, यहाँ ही उपयोग टिकनेपर उसे स्वानुभव होगा, भर स्वानुभवसे ही इस 
जीवकी रक्षा है| यही स्वानुभव सर्वेसंकटोंसे उद्धार करने वाला है । 

२७६, परमाथके सम्बन्धमें उपचरित व्यवहारकी रेखा- एक बटलोईमें पानी भरा 
होनेसे उसे भ्रग्निपर चढ़ा देते हैं, तो बटलोई गर्म हुई, उसीके सम्बन्धसे पानी गरम हो जाता 
है। यहाँ क्या श्राग बटलोईमें &ली गई या पानीमें ? अज्ञाती यही समझेगा आग पहुंच गई 
या आगकी पर्याय पहुंच गईं ? वहां तो केवल निमित्त पाकर बटलोई गम हुई शोर उसी 
अग्निके निमित्तसे पात्ती शभ्स हो गया। कुकरमें भोजन पकाते हैं। पानी नीचे रहता है, 
उसके निमित्तसे ऊपरके सभी “पात्र गमे होकर भोजन तैयार हो जाता है। प्रत्येक पदार्थ 
तिमित्त पाकर ऐसा ही करता है । लाइट जलनेसे बिजलीका उजाला होता है । यहां उजाला 
क्‍या यह बिजलीका है ? नहीं । वहां बिजलीका निमित्त पाकर भ्रन्य स्कन्ध भी प्रकाशहूप 
हो गये । इस देहपर जो उजाला है वह देहका है, पुस्तकपर उजाला पुस्तकका है तथा 
अन्य पदार्थों परका उजाला उन्हींका है। केवल निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है | उसी त्तरह 


जीव, जीव ही है। शरीर, शरीर ही है। कहते हैं घीका घड़ा लाओ्रो | किस्तु घड़ा मिट्टी का 
है । घी के निमित्तसे ऐसा व्यवहार होता है । 
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| वादर सूक्ष्म दरीर भी जीव नहीं हैं। राग हेप भी जीव नहीं । राग देपसे ओग्, 
मान, माया, लोभ पैदा होते हैं जीवकी चिक्ृत पययि पुद्गल श्र जीवके मिलनेसे बनती 
है तीनों जगह (वादर, सूक्ष्म शरीर, और राग हेपमें) जीव नहीं है । उसके लिए ६८ वीं 
गाथा है । जो ये गुरास्थान मोहनीय कर्मके उदयस्वरूप हैं जिन्हें कि नित्य श्रवेतन कहा गया 
वे जीवस्वरूप कैसे हो सकते हैं ? ये गुशास्थान भी जीवके नहीं हैं । 
मोहराकम्मस्सुदया दु वण्णिया जे इमे गुणदाणा । 
ते कह हवंति जीवा जे शिच्चमचदेणा उत्ता ॥६८।| 

२८०, गुणस्थानोंकी अचेतनरूपताका केथन--जों ये गशास्थान मोहनीय कमेके 
उद्यस्वरूप हैं जिन्हें कि नित्य श्रचेत्तन कहा ग्या है वे जीव वंसे हो सकते हैं ? जो मोहनीय 
कर्मके उदयस्वरूप हैं, मोहनीय कर्मके उदयसे होने वाले हैं वह. जीव नहीं हैं | इसमें राग हेप 
सब झा ग्ये । तो वह जीवके नहीं है | वे कर्मके उदयके निमित्तसे होते हैं। क्योंकि कर्म 
अचेतन हैं तब वह भी जीवके नहीं हैं । जानकारी उल्टी जगह लग रही हो तो उसे अन्नेतन 
कह देते हैं । चारित्रादि गुए। तो अचेतक ही हैं । जो भाव चेतनको जाननेमें नहीं लगते वें 
सब भाव अचेतन हैं । सर्राफका भाव शुद्ध सोना खरीदनेका है, श्रगर वह ६० या ६४ टंच 
वालेको शुद्ध सोना मान ले तब तो खूब दुकान चल चुकी । अ्रगर ६० टंचीको लेगा तो 
तो हिसावसे दाम देगा या दो श्राना मेलमिश्रित १४ श्राना शुद्ध भी लेवे तो उसी भावके 
दाम देगा, क्योंकि उसकी रुचि शुद्ध सोना लेनेकी है। इसी तरह जिस ज्ञानी जीवको शुद्ध 
चेतनामें रुचि है, वह देखता है कि राग द्वेष मोह अ्रचेतन हैं, इसलिए यह मेरे द्वारा ग्राह्म 
नहीं है। इन्होंने श्राज तक मेरा काफी अहित किया । अ्रव इन्हें श्रपने पास नहीं फटकने 
दूगा । तेरहवाँ संयोग केवली गुरणास्थान है, उसमें मात्र केवलज्ञान व शुद्धताकी सात्र इष्टि 
नहीं है तथा चौदहवाँ गुणास्थान भी मात्र केवलीको दृष्टिसे नहीं बना । अ्रन्यथा सिद्धोंको 
अयोगी गुणा प्थान कह दो । शुद्ध तत्त्वमें जो रम रहा है व साथ ही अघातिया कर्मका संधोग 
है, उसे १४ वाँ गुणस्थान कहा है, इसी तरह जो शुद्ध हो तो गया किन्तु योग व अधघातिया 
कर्मका सम्बन्ध है वह १३६ वां है | कर्म प्रकृतिका विपाक होनेसे अचेतन माने गये थे सब.। 
उदय साथमें चल रहे हैं। इसीसे इन सबको अचेतन कहा है। श्ररहंतदेवकी भक्ति जब 
करते हैं, उसमें इतना ही तो कहते हैं हे श्ररहंत भगवान ! झाप समवशरखण लक्ष्मीसे 
शोभायभान हो, देवाधिदेव हो, संसारी जीवोंको भवसंमुद्रसे निकालनेके लिए जहाजके 
समान हो, श्रापका परमौदारिक शरीर है। ऐसा भी कहते कि आप नाभि राजाके पुत्र हो 
तथा भरंत, बाहुबलिके पिता हो आदि । यह सब अचेतनका गुणगाव है। 

२८९१, गुशस्थानोंकी अचेदनरूपताका विवरए--मोहनीय कर्मके उदयसे होने वाले 
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जितने भी परिणाम हैं अथवा मोह कर्मके निमित्तसे हुए जितने भी रथात हैं वे सब भी 
अचेतन कहे जाते हैं। वे जीव नहीं हो सकते । जीवके साथ जो कर्म लगे हैं वे तो जीव 
हैं ही नहीं । जो शरीर लगा है वह भी जीव नहीं । जो रागादिक भाव हैं उनमें भी अन्य 
नहीं । वे भी जीव नहीं । ग्रब यहाँ कहते हैं कि जितने भी गुणस्थानादिक श्रन्य स्थान हूँ 
वे भी जीव नहीं है। मिथ्यात्व श्रादिक गुणस्थान पौदूगलिक मोह कर्म प्रकृतिके विपराकपूर्वक 
होनेसे नित्य अचेतन कहे गये है। यहाँ गुएस्थानमें आ्रात्मविकास भी दिख रहा है ्ौर 
रुकावट आत्माकी वह भी चल रही है। तो इस वर्णानमें रुकावटपर हृष्टि देकर भ्रजीव- 
तत्वकी बात समझना है। जो विकास है वह भी उस झुकावटके सम्बन्धसे यहां मुख्य कहा 
गया । जैसे कि जौ बोनेसे जौ पैदा होता है, गेहूं बोनेसे गेहूं पैदा होता है । उसका बह कार्य 
है। तो पुदूगल कर्मका जो दुछ भी प्रभाव है वह प्रभाव भी अचेतन है। एक यह कुञ्जी 
है शुद्ध जीवस्वरूपसे भिन्न अन्य तत्त्वकी समभनेवी | जो पुदूगल उपादान वाले पदार्थ हैं 
वे प्रकट भिन्न हैं यह तो समभमें स्पष्ट है किन्तु आ्रात्मामें भी जो प्रभाव जो परिणमन 
पौद्गलिक कमेके उदयके निमित्तसे हुआ वह प्रभाव भी अचेतन है और उसमें युक्ति यह 
दी जा रही है कि यव पूर्वक यव ही होता है । इसी प्रकार पुदूगलकर्मके उदयपूवेक जो भी 
बात होगी वह अचेतन होगी । इस प्रकार चौदह गुगास्थानोंमें कर्मका प्रभाव पड़ा हुआ है । 
अतएव वे सब अचेतन कहे गए है, और गुशरथानमें रहकर भी जो सम्यकत्व सहित गुगा- 
स्थान हैं उनमें रहकर भी जो रागादिकके गुणस्थान हैं उनमें जिन ज्ञानी पुरुषोंने आत्माका 
ध्यान किया, स्वरूप सोचा, भेव्विज्ञान किया, ज्ञानमें उपयोग बन्यया, उन्होंने तो परख 
लिया कि जो चेतन्यस्वभावसे व्याप्त है सो तो आत्मा है और उस चंतन्यस्वभावमें जो नहीं 
व्याप रहा, ऐसा जो कुछ भी तत्त्व है वह अचेतन है। इस तरह रागह्वेष मोह सभी इन 
परभावोंमें यह बात समझना चाहिये कि ये पुद्गलपुरवेक होते हैं, नित्य अचेतन हैं | इतना 
अंश निरखकर एक नियमसे अ्रवेतनकी बात कही जा रही है। इससे यह सिद्ध है कि रागा- 
दिक भाव जीव नहीं हैं । 

२८२. जीवस्वरूप समझ लेनेपर मोहका अनवकाश--तब फिर जीव कौन है ? 
इस प्रकरणमें जोवस्वरूप वह कहा जा रहा है कि जिसका ध्यान करनेसे अ्रध्यात्मयोग 
बनता है | सन्मुच ही ज्ञानमें उपयोगका समा लेना बन सकता है। यह जीव स्वरूपका 
वर्णन किया जा रहा है। ज्ञानमें ज्ञानस्वरूप ही रहे ऐसा उपयोग बनानेके लिए जो कुछ 
समझना चाहिए उस जीवत्वकी बात कही जा रही है। तब फिर जीव कौन है ? जीव 
वह है जो अनादिसे हो, अपने स्वरूपसे भ्रचल हो, स्वसम्बेद्य हो । यह चैतन्यभाव अनादि 
हैं, स्वयंसिद्ध है, स्वतः:सिद्ध है। चूँकि सत्‌ है अतएव अनादिसिद्ध है। स्वभाव और 
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श्रचल है । ज़ो भेरेमें स्वरूप है वह स्वरूप कभी चलित होगा वया ? हम उसको न जाते 
उससे हम अपरिचित रहें, और अ्रपरिचित रहकर विपरीत विकल्प किया करें, यहाँ तक भी 
कर डालें कोई विकल्प कि मैं झ्ात्मा ही नहीं हूं | आत्माका कुछ भाव भी न रखें । देहको 
ही आत्मा समझकर अ्रहंकारमें बना रहे, इतना भी कोई विपरीत भटका हुआ है फिर भी 
उस जीवका जो चैतन्यस्वरूप है वह क्या खिसक गया ? वह तो चलित नहीं होता । तो मैं 
ब्रह हूं जो अन्नल हो । श्रपती समझ पड़ जायगी तो भला हो जायगा। ने समझ पड़ेगी तो 
संसारमें रुलेंगे । किन्तु स्वरूप तो सबका वही सदा रहता है, उस रवरूपको हम समभता 
चाहें तो इन्द्रियोंसे तो नहीं समझ सकते । आँखें गड़ाकर देखें तो क्या श्रात्माकरा निज चतन्य- 
स्वरूप ध्यानमें आयगणा ? किसी भी इन्द्रियसे समझना चाहें तो वह समझा नहीं जा सकता । 
स्वसम्वेद्य है. वह श्रर्थात्‌ स्व ज्ञानसे ही वह जाना जाता है। आत्मासे ही आत्मा सम्बेद्य 
होता है। ऐसा जो चैतन्यमात्र है वह ज॑ व है, इसकी जब दृष्टि बनती है तो बड़ी उंल्क्ृष्टता 
से वह एकदम प्रकाशमान होता है, मैं वह हूं । ये रागादिक भाव, ये समस्त अन्य भाव ये 
मैं नहीं हूं । 

२८४५, सहज स्वभावकी प्रतीति विना विकारोंको सूछतः नष्ट करनेकी अक्षमता--- 
देखिये--जब, तक इस सहज स्वभाषकी प्रतीति नहीं होती कि यह मैं हूं तब तक वह विषय 
कषायोंकी मुलतः दूर करनेमें समर्थ नही हो सकता । जिसको इस लोकव्यवहारसे न अपना 
सम्मान अनुभुत हो, न अपमान अनुभुत हो और न किसी परपदार्थकी परिणतिसे यह अपनेंमें 
क्षोभ मचा सके ऐसी विशिष्टता उस आत्मामें जगती है, जिस आत्माने अपना स्वरूप सहज 
ज्ञानमात्र अंग्रीक़ार किया है, मैं तो यह हुं, मैं ओर कुछ हूं ही नहीं, इस मुभको लोग जानते 
ही नहीं । जो लोग क्रद्ध हो रहे हैं, मुझे गालियाँ दे रहे हैं, कुछ विपरीत चल रहें हैं उन 
लोगोंने इस मुझ ज्ञानमात्र तत्त्वको जाना ही नहीं । वे मेरेको क्या कहेंगे ? में श्रभादि श्रनेन्त 
अचल हूं, सुसम्वेय हूँ, इसे कोई जानता ही नहीं । तो अज्ञानी जन कुछ भी चेष्टा करें उस 
चेष्टसे मेरेकी क्या होगा ? ज्ञानीजन भी चेष्टा करें तो उनकी चेष्टासे मेरेमें क्या होता है ? 
में परिपूर्ण स्वयं सत्‌ पदार्थ हूं । मैं स्वयं जिस रुचिमें हुं उसके अनुसार बाह्य वृत्ति देखकर 
परिणति निरखकर मैं प्रभावित होता रहता हूँ, पर हुआ अपने ही परिणमनसे । यह मैं 
चेतन्यमात्र जीव हूं, इसमें रागादिक विकार नहीं हैं । जिस दृष्टिमें यह वात कही जा रही है 
उस दृष्टिको लक्ष्यमें लिए बिना, उसके, अनुरूप अपनी बुद्धि किये बिना यह मर्म ज्ञात नहों 
होता है । यों तो इस हृश्कि श्रपरिचित जन शंकित रहेंगे । क्या कहा जा रहा है कि जीवसें 
रागादिक नहीं होते । रागदिक अजीव हैं, ये पुद्गल परिणामसे उत्पन्न हुए हैं श्रादिक जो 
जो भी कथन श्रश्नी निकले हैं वे सब ग्रटपट लगेंगे । जब दृष्टि और लक्ष्य सही बन जायगा 
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कि मैं इसे देखकर सोच रहा हूं और ऐसा जानकर मेरेकों करनेके लिए क्या काम रहता 
है ? जब यह बात ध्यानमें जंचे तो यह वात सहज ठीक मालूम होने लगती है । 

२८६, जीवका निर्दाप स्वरूप--एक बात श्रत्यन्त स्पप्ट है कि पदार्थका स्वरूप वह 
कहा जाता है जिससे पदार्थ रचा हुआ है। पदार्थका असाधारण स्वरूप वह हुआ करता है 
कि जो स्वरूप उस ही वदार्थमें रहे, श्रन्यथा जो स्वरूप जितनेमें न रहेगा वह उतनेका स्व- 
रूप कहलायेगा । जीवका स्वरूप क्या है ? कोई कहता है. कि रागादिक जीवके स्वरूप हैं, 
क्योंकि रागादिक्से ही जीवका परिचय मिलता है | यह जीव है, यह बात समभमें बंठ्ती है 
कि जब उसकी रागादिक चेष्टा समभमें श्राती है। देखिये ना--जो प्रेम करता है, ह्वेष 
करता है, झाकुलता, शान्ति, मौज झादिक गानता है वही तो जीव है । तो किन्हींकी दृष्टि 
में है कि ये रागादिक विकार जीव हैं । तो कोई पुरुष इससे कुछ आगे बढ़ते हैं तो यह ध्याव 
में उनके आता कि जीवका स्वरूप अमूर्तपना है । जो अमूर्त है सो जीव है, जिसमें रूप रस 
गंध स्पर्श नहीं है। अन्य वादियोंमें भी यही वात मिलती है कि आत्मामें रूप रस गंव स्पर्श 
नहीं है। तो जो आत्मा अमूर्त है सो आ्रात्मा | विन्‍्हीने जीवका लक्षण अमृर्तपना कहा है, 
किन्तु ये दोनों ही लक्षण जीवके सही नहीं हैं। रागादिक विकार जीवके स्वरूप स्थल रूपसे 
तो यों नहीं हैं कि रागादिक विकार न भी हों तब भी जीव कोई होता है | जो मुक्त हो गए 
हैं, केवल हो गए हैं, ऐसे सिद्ध परमात्माके कहाँ राग है, पर जीवत्व तो है | जीवस्वरूप तो 
नहीं मिटा, श्रौर सुक्ष्महष्टिसे देखो तो ये रागादिक जीवके स्वरूप नहीं हैं । जीवके प्राण 
नहीं हैं। जीवके सत्त्वके विकास नहीं है । स्वत: जो जीवमें सत्त्व जहाँ पाया जाता है श्रथवा 
जो असाधारण चैतन्यस्वभाव है उसके वृत्ति नहीं है, इस कारण रागादिक विकार जीव नहीं 
हैं तो जीव वह होगा जो श्रमूर्त हो, जिसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श नहीं । कहते हैं कि श्रमूर्त- 
पना भी जीवका लक्षण नहीं है क्योंकि अमूर्तपना धर्म, भ्रधर्म, श्राकाश, काल द्रव्योंमें भी 
पाया जाता है। जो श्रमृत हो सो जीव है ऐसा कहना तो युक्त नहीं, क्योंकि श्राकाश 
आदिक भी अमू्त है, फिर जीव कहाँ ? जीवका स्वरूप स्वभाव अभी नहीं झ्राया । तो श्रमूर्त 
कहनेमें तो व्याप्ति दोष है, रागादिक कहनेमें अ्रव्याप्ति दोष है। जीवका शुद्ध लक्षण है 
चैतन्यभाव । 

२८७, आत्महितकी अभिलापा होनेपर सन्मार्ग पानेकी सुगमता--कुछ आरात्महिंतकी 
बुद्धि जे, अंतः कल्याणकी प्रेरणा बने, इस संसारमें भटककर मुझे क्‍या लेता है ? मैं क्या 
पा सकेगा ? कुछ भी लाभ नहों है । इस संसारसे इस जन्ममरणासे निवृत्त होनेमें ही मेरा 
भला है। ऐसो भीतरमें बुद्धि जगे शऔर इन सब अजीवोंसे परभावोंसे उपेक्षा होकर पा 
के प्रति रुचि जगे तो यह श्रात्मा स्वयं अनुभव कर लेता है कि यह मैं जीव हूं, क्योंकि वह 
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स्वरूप तो स्वयं उल्लसित होता है । जैसे किसी रोतमें से पानी एकदम प्रकट होता है इसी 
प्रकार स्वयंमें से यह ज्ञानस्वरूप चतन्यस्वरूप स्वयं प्रकट होता है, उस ज्ञानके उपयोगमें । 
जिसने शुद्ध संकल्पपुवेक ऐसा अपना परिणमन किया है कि परसे अलग हटना आर स्वमें 
रुचि करना उसे स्वयं ही प्रव्ट हो जाता है। तब यह पता पड़ता है-- श्रोह वह सारा 
व्य्थंका नाच था| ऐसा दृष्टिमें श्राकर जब ध्यान होता है--श्रोह जो दुष्कर्म किये वे 
मिथ्या थे । जैसे प्रतिक्रमणमें पढ़ते हैं कि मेरे दुष्कृत मिथ्या होश्रो | तो“वह केवल पढ़नेकी 
चीज नहीं है और न यों बिनती करनेसे दुष्कृत मिथ्या होते हैं किन्तु जिसे शुद्ध श्रन्तस्तत्त्व 
की दृष्टिमें यह भान होता है वह सब व्यर्थ था, मेरे स्वरूपसे बाह्य था, भूठ था, विपरीत 
था तो मेरा उपयोग श्रब ऐसा ही समभता रहे, इसीके मायने हैं कि वह दुष्कृत मिथ्या होवे । 
उन दुष्कृतोंस उन स्वभावविरोधी परिणतियोंसे च्यारे रहकर मैं स्वयंके चतन्यस्वरूपको 
पा लू, इस प्रकार जो जीव जीव और अ्रजीवकी संधिपर ज्ञानकी करोंच चलाता है, जैसे 
कि मिरत्री लोग जानते हैं कि किसी काठको चीरनेमें यह है संधि काठ रूप, वह संधि कहीं 
बाहरसे नहीं झ्रायी, काठमें ही काठके रूपमें से बन गयी । होता है ऐसा -- श्राप वहुतसे 
काठोंमें यह पायेंगे कि एक धारा ऐसी बनी जो बिना टूटी हुई इस श्रोरसे चली और इस 
श्रोरसे गयी । श्रात्मामें सूक्ष्महश्सि विचारों तो चतन्यभाव और विकारभाव । विकार भाव 
किसी बाह्य पदार्थके परिणमन रूप नहीं हैं, वे स्वयंके परिणमन हैं, चेतन्यभाव स्वयंका 
स्वभाव भाव हैं । अब यहांपर एक संधि निरखना है । वह संधि क्‍या है ? जहाँ चैतन्यरस 
है वह जीव है, जहाँ चैतन्यरस नहीं, चेतना भाव नहीं वह श्रजीव । रागादिक भावोंमें रज्य- 
मानता तो रहती है। वह राग रहनेकी जो वृत्ति है, उस वृत्तिमें ज्ञानभाव नहीं है। ज्ञान- 
भाव वालेके बिना राग होता नहीं, तिस पर भी जो रागभाव है वह ज्ञानभाव नहीं है ऐसे 
बीच संधिमें ज्ञानकी करोंच चलायी जाय, और जब दो भाग हो जाते हैं बो वहाँ श्रपनेको 
अ्रपनाया जाय यह हूं, मैं ज्ञानस्वरूप, चित्स्वरूप । यह श्रन्य मैं नहीं हूं । 

२८८, शुद्ध जीवस्वरूपके परखको प्रयोजकृता--< तन्यमात्र अपने श्रापके स्वरूपको 
जो मनुष्य परखता है उसकी हृष्टिमें यह बात आती है और तब यह ज्ञायकस्वभाव चदैतन्यभाव 
उसके उपयोगमें बड़े वेगसे शोभायमान होता है। इस प्रश्नुताको पाने के लिए हम आपका 
उद्यम यहसे ही चले-- मैं ज्ञानमात्र हूं, जो ज्ञान ज्ञानभाव है जाननस्वरूप वही मैं हूं ज्ञान 
मात्र | इस पर हढ़ भतीति हो। मैं अन्य नहीं । लोग यदि निन्‍्दा करते हैं, गाली देते हैं, 
विरुद्ध परिणमते हैं, इत सबके होते हुए यदि यहां विह्नल हो जाते हैं, छुब्च हो जाते हैं तो 
समभता चाहिये कि मैं ज्ञानमात्र हूं। ऐसी हृढ़ प्रतीतिका बल छोड़े हुए हैं तब इतना 
उपयोग भटक रहा है। मैं विशुद्ध ज्ञानमात्र हूं--ऐसी दृढ़ प्रतीति रहे तो फिर क्षोभ आने 
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का वेया बारण ? हम आआरपमें इस प्रतीतिकी दृढ़ता बढ़दो चाहिये । मैं क्‍या हुं ? ऐसा-प्रद्न 
तो उठता ही है । लोग झुले रूपमें पूछते भी हैं कि मैं क्या हैं ? उसका उत्तर मात्र इतना 
है कि मैं ज्ञानमात्र हूं, केवल ज्ञानस्वरूप हूँ । जानन भावमें उपयोग बनाया तम्मात्र अपने 
को माना तो इस ज्ञानमात्र स्वरूपके परिचयसे वे सत्र बातें सहज हो जाती हैं जो श्रात्म- 
कल्याणाके लिए जीवको करना चाहिये । जो चैतन्यभाव है सो मैं जीव हूँ और इन भावोंके 
अ्रतिरिक्त रागादिक विकार शरीरादिक जो जो कुछ भी पर हैं, परभाव हैं वे सब मैं जीव 
नहीं हूँ। मैं जीव नहीं हूं, इसका श्र्थ हुआ कि ये सब श्रजीव हैं । ये सब अ्रजीव है इसका 
श्र है कि ये सब मैं जीव नहीं हूं। इस तरह अजीवसे हटकर जीवमें लगनेका प्रयोजन 
जीवके शुद्ध स्वरूपके जाननेका हुआ्रा । 

२८६, शुद्ध आत्मस्वरूपकोी भक्ति--प्रश्ुभक्ति आत्मस्वभावकी उपासनापूर्वक होती 
है तो वहां यह मुख्य भाव है कि है भगवन ! झाप शुद्ध चेतन स्वरूप हो । जितना भ्रादर 
आत्मस्वरूपमें होगा उतनी ही भगवानकी उपासना यथार्थरूपमें करोग्रे। रवयं श्रपने बारेमें 
कितनी कितनी बातें सोचते रहते हैं यह सब विकाररूप हैं। उनसे निजका कुछ भला नहीं 
होता है । दृष्टि शुद्ध चतन्‍्यपर जाना चाहिए । परका भान भी न होवे, इतना अपनेको शुद्ध 


' देखें, निविकार देखें कि मुभमें किसीका प्रवेश ही नहीं है। इतना शुद्ध -इतना न्यारा श्रतुभव 
'करें । बाजारमें जिस तरह लिखा रहता है 'यहाँ शुद्ध दूध मिलता है”! इसका मतलब यह न 


समभें; कि यहाँ त्यागियोंके लिये. शुद्ध दूध दहाकर निकाला-जाता है या साफ मंजे,वर्त॑नोंमें 


- कुलीन आदमियों द्वारा ही स्पश किया जाता है। सो बात नहीं है । भाव केवल इतना है 


हे 


कि इस दूधमें पानीकी मिलावट नहीं है श्लोर मक्खन भी नहीं निकाला गया है । ज़िसे मख- 
नियाँ संपरेंटा कहते हैं । इसी प्रकार शुद्ध श्रात्मा क्या ? जहाँ परकी मिलावट नहीं है भर 


. शुद्ध चैतन्य निकाला नहीं है | न यहाँ राग है, न हवेष है और न मोह है। मैं यहाँ बच्धनमें 


क्यों पड़ा, अपने शुद्ध भावोंमें परकी मिलावट नहीं है । खुदका सार भी नहीं निकाला है । 
जो ज्ञानका सम्बन्ध है उस सारको भी नहीं निकाला है । मुझे परपदार्थसे सुख.,मिलेगा यह 
विश्वास नहीं है । मैं ज्ञानानन्दकरि परिपूर्णा हूं । वह तो मेरा स्वभाव ही है। जैसे भग्निकी 
उष्ण॒ता, अग्निमें अन्यत्रसे नहीं आती उसी तरह श्रात्मामें सुख भी अन्यत्रसे नहीं आता है । 

२६०, औपाधिक सुखोंकी आशाके परिहारमें समृद्धिलाभ--हूसरोंसे सुखकी आशा 
मत रखो तब स्वमें सुख रूप. परिणामोगे ही । जैसे करोड़पति सेठके गुजर जानेसे लड़का 
नाबालिग होवे तो सरकार उसकी सब संपत्तिको कोर्ट कर लेती है। और, प्रति माह उसके 
खर्वके लिए पाँच सौ रुपया भेज देती है। तो' वह समभता है सरकार मुभझपर बड़ी भ्रनु- 
कम्पा कर रही है. जो ५०० रु०,माहवार भेज, देती है। लेकिन उसे यह, मालुम नहीं कि 
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हमारी करोड़ोंकी जायदाद सरकार अपने विभागोंमें लगाए हुए है, मैं उसके लाभसे वंचित 
हूं । यह सब नाबालिग होनेसे सोचता है । किन्तु जब बालिग हो जाता है तो कहता है यह 
तो इतदी मेरी संपत्ति हैं और कोर्टमें प्रार्थनापत्र भेजकर वह श्रपतती जायदाद वापिस ले लेता 
है और उसका इच्छानुकूल उपयोग करता है । कर्मोने नाबालिग देखकर मिथ्याइृष्टि होनेसे 
आनन्दको कोर्ट कर लिया है | एवजमें पृण्यफलरूपमें सुख मिलने लगा । कर्म सरकारने सुख 
दिया तो बड़ा अच्छा मानते है। बहते हैं भाग्य जग गये--धन मिल गया, नौकरी मिल 
गईं स्त्री बच्चेके संयोगपर ही मोही जीव खुश होने लगते है । यह नाबालिग इच्धियसुखोंके 
, गुण गाता रहता है। जब बालिग हो जाय तो यह सम्यग्हष्टि कमके विरुद्ध केस दायर 
करता है और कहता है जो तेरे उदग्से मिला है वह मुझे नहीं चाहिए, उसे वापिस ले 
जाओ । अपदी पैरवीमें जीत जाता है तब रवात्मानन्दका धनी बन जाता है। यही उपाय 
तो किये है ज्ञानियोंने, सो अरहन्त सिद्ध बन गये हैं। उतना ही धन अपने पास है। फिर 
'कर्ममसि काटनेमें नाबालिग क्यों बन रहे हो ? । 
२६१. कर्म विषाकल भधोंकी अवेततनता-- यह प्रकरण चल रहा है कर्मके उदयसे 
, होने वाले जो भाव हैं वे श्रचेतन हैं क्योंकि अ्रवेतन कर्मके उदयसे होते हैं । चेतन हितदृष्टि 
में एक ज्ञानोपयोगको माना है, यह ज्ञान अ्रच्तनमें फंसकर अनेत होता है। चेतनमें रहकर 
सचेत (जागत, रहता है। रागादि कर्मपूर्वक हैं। जो जिस पूर्वक हो वह वह ही हो जाता 
है । इसी प्रकारसे पुदूगलके विपाकसे पुद्गल ही होगा ! कर्म भी एकान्त हृष्टिसे शुद्ध दीखता 
है । कर्मोनि संसारी जीवोंको' जवड़ रखा है यह व्यवहार है और वे जकड़नेसे भी छुटना नहीं 
चाहते हैं ।रागादि भाव जिस कर्मको निमित्त पाकर हुए हैं वह उसके 'हैं । 'ऐसे जीवको .शुद्ध 
स्वभावमें देखनेका एक यह भी उपाय है कि निमित्तकी ओरसे होने वालेको निमित्तका ही 
जातकर उससे अपनेको पृथक देखो । 'पौद्गलिक जो कर्म प्रकृतियाँ हैं वे श्रचेतन हैं, रागा- 
दिकका कारण हैं । गुणस्थानोंको अचेतन कह दिया है। चेतनास्वरूपकी हृष्टिसे च्युत होकर 
जो भी भाव हैं उन सबको अ्रदेतन कहा है। क्‍यों कहा है ? चेतनस्वरूपसे जो भिन्‍न है उसे 
श्रात्मद्रव्य माने वह श्र८तन हैं। इससे अ्रचेतन राग ही नहीं हैं, हेप, मोह कम, शरीर, 
वर्ग, वर्गणायें, स्पर्धक यह सब अचेतन है । आत्मामें होनेवाले उदयके स्थान, मागणारूपसे 
जो देसे जाते व संयम्के स्थान ये सब पुद्गलप्वेक होते हैं इससे अ्रचेतन हैं । 
२६९२. सारक्षृत तत्वज्ञान-कोई भी विकार मेरे नहीं हैं, इन सबसे मैं भिन्‍न हूं | यह 
सब गन्दगी है, विडम्बना है ऐसा जानता बड़ा सारभूत तत्त्व ज्ञान है। यह मनमें जम जाय 
कि रागादिक पुद्गलपृवेक हैं इसल्लए यह सब उसके नाटक हैं। मैं चेतनस्वरूप आत्मा हर 
यह अनुभव हो जाय वो इन बातोंसे पिण्ड छूट जाय कि मेरी वात गिर गई, मेरी निनन्‍दा हो 
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गई, मेरी पोजीशन गिर गई, हमारा अपमान एवं सम्मान हो गया । हमारी जानकारी जो 
चल रही है वह भी भ्रच्तन है। र्वभावके अतिरिक्त सब अचेतन हैं । स्वभावकी जो हृष्टि 
करे सो च्तना है । जीव कितनी जगहमें ऋमण कर रहा । जो जो जानकारी भ्रन्य विद्याम्रो 
में लग रही वह भी मेरी नहीं, तब क्या रहा ? श्रन्य न मेरी कोई वस्तु है, श्रन्य न मेरा 
तत्त्व है। धन वैभव कुटुम्ब मेरा नहीं पुद्गल ही सर्वेत्र नाचता है, यह दृष्टि कैसे झ्राई जब 
जीवको अत्यन्त शुद्ध देखा । अन्य अन्य जितनी बातें पैदा हुईं वह सब पौदगलिक हैं। भशुद् 
निशचयसे रागादिक रागादिमय आआात्माके हैं, शुद्ध निश्चयसे श्रात्माके नहीं हैं । शुद्ध जीवको 
शुद्ध ही निहारना । दर्षणके सामने छाल खिलौना रख लेनेसे दर्पण ही लाल प्रतिभासित 
होने लगता है | कहो वह प्रतिबिम्ब किसका है ? दर्पणका कहनेसे भ्रन्यका नहीं रहा तो 
फिर दर्पणामें सदा रहना चाहिये । दर्षणको शुद्ध ही देखें तो कहेंगे, वह छाया खिलौना की 
है । इसी तरह राग विकार आदि पुद्गलके ही हैं | रागादिक पर हैं जीवको पूर्णो शुद्ध ही 
देख रहे हैं यहाँ | जो श्रनादि है, अचल है. अनन्त है, ज्ञायक स्वरूप है वह मैं हूं। पुद्गल 
और जीव मिलते हुए भी एक स्वभावरूप हो जाय सो बात नहीं है । यह स्वसंवेद्य है । जीव 
अपने द्वारा ही जानने योग्य है। स्पश, रसना, प्राण, चक्षु और कर्णंसे कोशिश करे तो 
वहाँ व्यापार नहीं चलता है। वह स्वयं स्वभावसे जानता है। जीभ जीभका स्वाद नहीं 
जानती । हाथ स्वयं हाथकी गर्मीको नहीं जानता है । जब बाहर भी यही व्यवस्था है तो 
बतावो श्रात्मा इन्द्रियोंके द्वारा जाननेमें नहीं आता, इसमें क्या संदेह है ? सब वृत्तियाँ समाप्त 
हो जावें कुछ भी न रहे तो श्रात्मस्वभाव समभमें आ जायगा । 

२६३, रागचेशका समाचार -जो वस्तु श्रच्छी लगी उसको मित्र मान लिया तथा 
जो श्रच्छी न लगी उसे शब्रु मान लिया तो प्रतीत होना चाहिए कि विषय कषाय हमारे 
शत्रु हैं, तुम्हें जो श्रच्छा लगे उसकी बलि दे दो | लेकिन हो रहा सब विपरीत. है । जैसे कि 
कुम्हार कुम्हारिनीसे न जीते सो गधीके कान मड़ोरे | कुम्हार था वह स्त्रीसे नहीं जीत 
पाया तो गधी बंधी थी पासमें, सो उसको मार दिया । देखा जाता है बहुत-सी माताश्रों 
को गुस्सा आ्राता है तो कारण तो कुछ और होता है किन्तु वच्चोंको पीट देती हैं । यथार्थमें 
रागको बलि करता चाहिये किन्तु विषय कषायोंको नहीं छोड़ सके सो पशुभ्रोंको वलि करने 
लग गये । विषय कपायोंको मारे तो वलि है । जिससे आत्मस्वभाव समभमें श्रा जावे । 
महादेव दि० जैन मुनि ही तो थे । ११ अंग & पूर्वेके पाठी थे। उस समय उनका वड़ा 
प्रभाव था। सभी आकर तत्त्वोपदेश सुनते थे, आत्मज्ञान प्राप्त करते थे । जब उन्हें दहवां 
पूर्व सिद्ध होनेको आया तो श्रनेक देवता आकर उनसे विनय करके बोले, भाप जो कहो सो 
करें, उनके चरणोमें सभी वुछ समर्पण करनेको तत्पर हो गये | बस चहाँ वें स्वसे च्युत ही 
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गये तो इतने स्नेहमें आ गये कि पर्वत राजाक़ी पुत्री पावेतीसे विवाह कर लिया। देवता 
लोग एवं देवियाँ उनकी सेवामें उपस्थित हुई थीं, इससे रागसे द्रवीभूत होकर रागमें गये | 

२६४, सहज प्रमास्मतलकी अन्‍्तःप्रकाशसानता--स्वभाव ऋचल है। सुवर्णामें 
अन्य कुछ भी पदोथे मिला हो तो भी सुवर्ण भ्रपने श्वभावको नहीं छोड़ता । जमीनपर लोहे 
की कीलोंके साथ श्रन्य कुछ भी पड़ा रहा तो चुम्बक लोहेको ही #रहरणा करता है । चेतनाका 
कहना है हम स्वभावकी तरफ्से कभी नहीं बदलेंगे तुम भले बदल जाओ्रो । चेतनके पास 
आ्राश्नों तो इसका सदैव उपयोग करो व लाभ लो, ऐसा जो चेतन है वह अपने स्वरूपमें 
प्रतिभासमान हो रहा है। जीवका काम ज्ञानमात्र है। जीव सदा अपने आझापमें प्रकाशमान 
है | यह शरीर जीव नहीं है । जो कि दर्पणमें शरीरको देखकर फूले नहीं समाते, बार बार 
देखते श्ूगार करते; क्रीम, पाउडर, लिपस्टिक लगाते हैं, क्या विपरीत कार्य है। देह तो 
यह श्रच्तन है। एक समय एक राज जीव समभमें नहीं आनेसे दुखी थे, क्योंकि जीव 
उनकी आँखोंसे नहीं दिखता था | वह घोड़ेपर सवार होकर पुरोहितके पास पहुंचे श्र बोले 
तुम हमें दो मिनटमें जीव दिखाश्ो । पुरोहितने कहा जो श्राज्ञा सरकार | किन्तु एक शर्तें है 
श्रापको हमारे सब कसूर माफ करना होंगे | हाँ, कर देंगे । तब पुरोहितने हंटर राजासे 
लेकर राजामें ही ३-४ हंटर जमा दिए। तब राजा दु:खी होकर चिल्लाने लगा श्रोर हे 
भगवन बड़ी वेदना है, यह कह उठा । तब पुरोहितने बताया जिसे दुःख अनुभव हुआ्मा वह 
जीव है तथा जिसे पुकारा है वह परमात्मा है। स्वभावमें एकाग्र होकर देखो तो वह स्वयं 
सबको ज्ञात हो जायगा । स्वभावमें रमण करने वालेका नाम परमात्मा है, वह भी शअ्रपनेमें 
देखता है । 

२६४, आकांदय एक तत्व--यदि किसीसे कुछ माँगना है तो वह चीज मांगो जो 
बार वार न मांगना पड़े । अगर धन माँगा तो इज्जत चाहिए, का्योंमे विजय चाहिए और 
अनेक आवश्यकताये बढ़ती जाती हैं । जिस चीजके प्राप्त होनेपर पुनः न माँगना पड़े उसकी 
इच्छा तो सबको होगी । पहले तो यह देखो यह व.से मिल जाती है. एक निजकी रुचिसे ? 
एकने देवता सिद्ध किया तो देवताने कहा, वोल तुझे जो माँगना हो सो माँग ले . वह घर 
पहुंचा और पितासे कहा 'मुझे देवता सिद्ध हो गया सो वरदान देनेको कहा है? इसलिये क्‍या 
मांगी जाय ? पिता ने धन सॉगनेको कहा । मकिे पास पहुंचा तो बोली अऋखि छल जावे 
मेरी । इसके बाद स्त्रीके पास पहुंचा तो वोली पृत्र माँग लेना | अब वह चिन्तामें पड़ गया 
क्या मांगा जाय ? अंतिम युक्ति सूक निक्काली, सुवुद्धि आ गई तो देवतासे कहता है 'हमारी 
मा पीतेकों चुबझे थालमें भोजन करते देखे । इससे उसके तीनों कार्ये एक बातमें सिद्ध हो 


4 ; पर कु“: (सी क छा ४ दवा जन जमे डे डा ध्यां शृ की सात प्र हम कि पी. हि. टन अर 
भय । इस तरह जनवाचसे एड बात मांग को, सब था जावेंगे । चतन्यस्वभावद्गा दर्शन, 
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आलम्बन लो | सब चीजें श्रा जायेगी । तन्य स्वभावकी हृष्टि बनाई तो पाप क्मकी 
निजरा होगी तथा जब तक भव है पृण्य कर्म श्रावेगा । श्रन्तमें मुक्ति होगी । जहां परिणमन 
परके श्रालम्बन रूप है वहां विकल्‍प बनेंगे । किन्तु जहाँ कोई विकल्प. नहीं है वहां पं 
स्वभावकी सिद्धि होती है। जहां विकल्प नहीं छूटे, वहां परपदार्थ होनेसे स्त्री, वच्चोंको 
गहने आभूषणोंकी चिन्ता रहती है। लेकिन ठोस वस्तु देरसे प्राप्त होती है, प्राप्त हो तो 
फिर यह स्थाई रहती है। वह ही मेरा स्वभात्र है विकल्प स्वयं अ्रचेततन है क्योंकि विपाक- 
पूर्वक होता है। मैं तो ज्ञानमात्र हूं सबसे विविक्त हूं । बच्चे .आ्रापसमें घोड़े वनकर शेलने 
लगते हैं। उनकी चेष्टायें भी उसी तरहकी होने लगती हैं। सिरसे सिर भिड़ा कर लड़ने 
की भी कोशिश करते हैं। उनकी मान्यता उस समय घोड़ा जैसी हो जाती है । इसी तरह 
जीवोंकी प्रतीति होने लगे कि मैं तो ज्ञानमात्र हूं, कई बार मुंहसे उच्चारण- करे, जितना वने 
तब कहें---'मैं ज्ञानमात्र हूं, सबसे न्यारा हूं यह असली मंत्र है। इसको वार वार श्रधिक 
कहनेपर माननेपर सुख ही मिलेगा । परपदार्थोस्रे रुचि हटेगी | अपनेको ज्ञानमात्र अनुभवने 
लगेगा । 

२६६, जीवका निर्दोष लक्षश-जीवका सही लक्षण क्या है, इसका वर्णात करते है। 
क्या जीव उसे कहते है जो वर्णासे सहित हो ? या जो वर्णसे रहित हो उसे कहते है ? क्या 
जो मूतिक है उसे जीव कहते है ? या जो अ्रमूतिक है उसे जीव कहते हैं या जो राग सहित 
हो, श्रादि बातें सामने रखकर उत्तर दो । इन सबमें ही जीव नहीं है, जो वर्णादिक कर सहित 
हैं उनमें तीन कालमें भी जीवत्व नहीं झ्रा सकता । वर्णादिक कर रहित जीव मानो तो 
इसमें श्रतिव्याप्तिदोष है। इसलिए यह लक्षण भी ठीक नहीं है । क्योंकि वर्शादिकसे रहित 
धर्मद्रव्य, अ्रधर्म द्रव्य, श्राकाश श्रौर काल द्रव्य भी पाये जाते हैं। मू्तिक द्रव्य भी जीव नहीं 
है क्योंकि यहाँ भ्रद्भव दोष श्राता है। श्रमृर्तिक द्रव्य भी जीव नहीं है क्योंकि इसमें - अ्रति- 
व्याप्ति दोष आता है। धर्म, श्रधर्म, आकाश शौर काल द्रव्य भी अमूर्तिक हैं। जीवका 
लक्षण रागादिक कहो, सो यह इसलिए ठीक नही है कि कुछ जीवोंमें रागादिक है और कुंथे 
में नहीं हैं। इसमें कोईं जीवका लक्षण नहीं है, वहाँ अरव्याप्ति दोष है । तब जीवका लक्षण 
क्या है ? चेतना जींवका लक्षण है। चतन्य सब जीवोंमें है। जीवका स्वभाव ही चैतन्य 
है | इसमें भरव्याप्ति, अतिव्याप्ति एवं असंभव दोष नहीं है । जीवोंमें प्रतीति बैठी रहती ह 
कि मैं जैन, अजैन, सेठ, निर्धेत, विद्वान, मूर्ख त्यागी, ब्रह्मचारी हूं । चेतना मात्र हूं उसकी. 
खबर नहीं है। मैं जैन हूं और चैतन्यकी खबर नहीं है तो यही पर्यायबुद्धि है, मिथ्या बुद्धि 
है। जिसमें चेतना हो वह जीव है । जीव लक्षणसे ऐसा ज्ञानी जीव अ्रनुभव करते हैं । 
अनुभव, चिन्तवन, बोली वाणी, रागद्वेष, ख्याल, विचार, मोह, ये सब भी अ्रजीव है। यह 
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सब क्षणिक-क्षरिक चीजें बताई हैं। जीव नित्य है और विचार अनित्य है, ख्याल अनित्य 
है। फिर वह सब जीव कैसे हो जावेगा तथा जो ग्रन्थोंकी जानकारी हो रही है, वह भी 
ग्जीव है| शुद्ध चेतन्यमात्र जीव है । 

२९७, मोहके अस्त होनेपर संचेतनकी संभवता--दूसरेका चैतन्य हमारे लिए जीव 
है या अजीव ? अजीव है । क्योंक्रि हमारा जीवत्व हममें है । सिद्धोंका जीवत्व सिद्धोंमें है । 
सत्त और चैतन्य सबका भिन्‍न-भिन्‍न है । तिजको त्िज कब जाना जाता है, जब परको 
पर जाना जाता है। यह बात जब समभमें ञ्राती है तब मनमें उल्लास होता है। छोटी 
छोटी बातोंमें उल्लास होता है। इसी तरह अपने स्वरूपका परिज्ञान.हो तथा सही रमण 
हो जाय तो उसका तो कहना ही क्‍या है ? अश्रनादिकालका जो मोह लग रहा है सो जीव 
अनेक नाच नंचता है। जीव >तना मात्र है-यह कब अनुभव होता है, मोहमें तो .होता नहीं । 
दतिया रियासतमें एक घटना हुई । राजा हाथीपर बेठा कहीं जा रहा था । वहाँ एक कोल्ही 
दराव पिये हुए था तो कहता श्रो रे रजुआ तू हाथी बेचेगा । राजाको यह बात खटकी कि 
इस साधारण आदमीकी इतनी ताकत । राजा उसे खत्म करनेको तैयार हो गया । तब मंत्री 
बोला, न्याय यहां न करके राज दरबारमें करना । राज दरबारमें वह मनुष्य बुलाया गया । 
कील्ही डरता डरता राजाके समीप आ्राया । राजा बोले, क्‍यों त्‌ मेरा हाथी खरीदेगा ? 
कोल्ही बोला झ्राप कैसी उल्टी सीधी (बिना सिर पैर की) बात कर रहे हो ? फिरसे राजा 
ने कहा 'भेरा हाथी खरीदेगा! । तब कोल्ही कहता है “राजा साहब. श्राप नशा तो नहीं किये 
हैं' । मंत्रीजी बोले, हाथी यह नहीं खरीद रहा था, इसका नशा खरीद रहा था | तब कहीं 
राजा सन्तुष्ठ हुझ्ा । जा ४ 

२९८, अभिमानकेा कारण परसम्पय--यह मनुष्य श्रभिमान नहीं कर रहा है, 
इसका पैसा अभिर्ान कर रहा है। हितोपदेशमें एक कथा आती है। एक संन्‍्यासी था 
उनका सत्त्‌ प्रतिदिन एक बड़ा मोटा चूहा खा जावे तो संन्‍्यासीने सत्तुको खूंटीपर टांग 
दिया । वह कूद कूंदकर वहांसे भी खा जावे । चूहा खूब मस्त हो चुका था। यह बात 
संन्यासीको विदित हुई । रुन्यासीने सोचा यह रहता कहां है, देखा भाला, जिस विलमें रहता 
था उसे खोदा वहां धत्त निकला, निकाल लिया । कुछ दिलोंमें वही चूहा निकला तो घरीरसे 
काफी दुबला पतला हो चुका था । तब संन्‍्यासी सोचता है कि इसका अर्थ निकल चुका है 
इसी कारण दुर्वेल हो गया है। इसके अंग मात्र रह गये हैं । इसी तरह यह जीव नहीं नच 
रहा है, विषय कषायोंमें मदोन्‍्मत्त होकर ही नृत्य कर रहा है। आश्चर्य है कि यह मोह 
कन्या किस प्रकारसे नचा रही है ? इसकी श्रेष्ठ औषधि भेदविज्ञान है, शुद्ध दृष्टि जहां है 
वहीं शुद्ध चतन्यका अनुभव है। मोहीके २४ घंटा यह »नुभव रहता है मैं मनुष्य हूं, में 
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स्‍त्री हुं । इसके विपरीत सोचें कि मैं कहां इस तरहका हूं, शुद्ध: चेतन्य मात्र आत्मा हूं । यही 
बार बार अनुभव झा जावे । कहां मेरा मकान है, कहां मेरा.परिग्रह है, कहां मेरे बन्धु जन 
का, मिन्रोंका समागम लगा है ? में केवल एक हुं । ऐसा यह ्तनन्‍्यका स्वरूप निराला है। 
स्वरूप तो अचल है । यह अ्रविवेक व पुदू्गल नचता तो नचों । महान अ्रविवेकके नाठ्यमें 
भी यह नहीं नच रहा है किन्तु नाचते हुए जीवमें महामोहका जीवन नच रहा है, विकार 
नच रहा है, उसीकी यह महिमा है। निरपेक्ष स्वभावभर देखो तो यह बात ज्ञानमें प्रा 
जावे- वर्णादिमान जो पुद्गल हैं वही नचते हैं। देह चलता है उसके,विकार होते हैं, में तो 
एक शुद्ध जीव हूं । मैं कैसा श्रच्छा हूं इत्यादि विकल्प पुद्गलके विकार हैं । 

२६६, आत्माकी शुद्ध चेतन्यधातुरूपता--मेरा तो स्वरुप शुद्ध चैतन्य धातु है। 
एक संस्कृत क्रियामें धातु होती है । तथा दूसरी सोना, चांदी, पीतल ताम्बा आाविको धातु 
कहते हैं । सोना आदिके अनेक जेवरात रूपक बन जाते हैं | संस्कृतमें धातुश्रोंसे अनेक शब्द 
बन जाते हैं । प्रत्यय विकार आदि घातु पर ही जमते हैं। उसी तरह जीवको पर्थायोंके 
स्रोत होनेसे चतन्य धातु कहते हैं | हां मर्मकी इतनी बात है कि स्रोतको देखे तो विकार न 
हो । अपने बारेमें इतनी शुद्ध निर्मेलता लावे तो कुछ भान होता है । जो अ्रधिक पढ़ लेते 
हैं कहते हैं, वे श्रभी तो हम कुछ नहीं जानते । तथा जो थोड़ासा ही. पढ़े होते हैं, वह 
ग्रपने सामने किसी को कुछ समझते ही नहीं । तथा जहां आत्मकार्यमें पहचान लिया जाता 
है वहां ज्ञानी सोचता है मेरी सारो जिन्दगी श्रज्ञानमें गई | पूजा, भक्ति, तीर्थ यात्रा जो 
भी कार्य किया वह श्रात्मबोध बिना किये तो स व अज्ञानमें किये। किन्तु रूढ़िपर चलने 
वाले अपनेको बड़ा धर्मात्मा कहते हैं । ज्ञाता हृष्ट रहने के अतिरिक्त जो भी बातें हैं वे 
सब उनमत्त चष्टायें हैं। जाननमात्र हू-यह स्मरण कल्याराकारी है। रुड़कीमें जास्त्र प्रवचन 
करनेपर ५० आ्रादमी जैन आवें तो १०० अजैन आरावें । कुछ दिन प्रवचन सुनती सुनती 
एक पढ़ी लिखी अजैन महिला अवसर पाकर मन्दिरमें हमारे पास आई झौर बोली एक 
दुःख मुप्के ज्यादा बना रहता है कि यह कैसे अनुभवमें आवे कि मैं स्त्री नहीं हूं ? इससे 
उदास बनी रहती हूं | भैया ! जानते तो सभी लोग हैं श्रात्मा चैतन्यमात्र है। हमने उसे 
समझभाया-तुम अपने लिये स्त्रीपनेके एवं पुरुषपनेसे विकल्पसे रहित शुद्ध चैतन्यपनेकी निराली 
ही रटव लगाग्रो तथा अभ्यास करो तो तुम्हें, कोई दुःख नहीं होगा । मूल बात-शरीरसे ही 
अपनेकों भिन्‍त समझो । शरीरकी वजद्से वेदपनाका नियम नहीं रहा और स्त्री श्र पुरुष 
का अनुभव करना कार्यकारी नहीं है । देखो स्त्री और पुरुष दोनों अपने लिए “मैं? शब्दका 
प्रयोग करते हैं । कोई स्त्री अपनेको गुरु गुरुरानोकी तरह मैं म्यावी नहीं कहती । तुम शब्दका 
भी दोनोंको समान प्रयोग होता है । इसमें भी कोई ठुम तुमानी नहीं कहता | मैं मैं श्रीर तुम 
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तुम इसमें कहाँ वेद ऋाया ? मैं में बहा लिग है, वहाँ चिन्ह है ? ज्ञान ही शरीर है, ढाँचा है 
ऐसा ज्ञान ही आत्माका स्वरूप है | इस प्रकार ज्ञानरूपी करोंतीसे ग्रज्ञानके टुकड़े-टुकड़े कर 
देना चाहिये । भेदविज्ञानरूपी छेदो हो कर्म भेदकी सफलताका कारणा है । । 

३००, बाह्मक्रिया करके भी अन्तः!क्रियाकी भ्रद्धासे अच्युति--गले पड़े बजाय सरे! 
देहातोंमें स्वांग करते समय किसके ग्लेमें ढोल डाल दिया जाये मगर वह बजावे नहीं तो 
बुद्ध समझा जाता है | किन्तु बजाना न जाननेपर भी ठोकने लग जाय तो आदमी खुश हो 
जाते हैं और मजाकपनेका नाम होकर विनोद बन जाता है । इसी तरह गृहस्थी, दुकानदारी 
नेतागिरी श्रादि गले पड़ी है तो उस निरपेक्ष भावसे करता हुआ भी नहीं करनेके समान 
है । क्योंकि 'गले पड़े बजाय सरे! । परमेष्ठी जैसा कार्य करना मेरा कर्तव्य है। जो परमेष्ठी 
देवोंने किया वह मेरा करनेका कार्य है। ज्ञानरूपी छेदीके हवरा जीव और अजीवके भेद हो 
गये तभी ज्ञाता वन गये । तब वह ज्योति प्रकट होती है कि सारे विश्वमें व्याप्त होकर 
प्रकाशमान हो जाती है। हम कम ज्ञानी हैं कुछ भी स्फूर्ति नहीं है। यह सब पर्यायबुद्धिने 
कर दिया है। यह जीव अपराध कर रहा है यह पर्यायबुद्धि हीका संस्कार है| चीज कुछ है, 
मोही मानता कुछ है । भेदविज्ञानके द्वारा आत्मामें श्रन्तमु हुते भी ठहर जाय तो ऐसी ज्योति 
प्रकट हो कि सारे विश्वमें फेल जावे, परपदार्थदी आसक्ति श्रात्मकल्याण नहीं होने देती । 
में कुछ कर लू, बूछ करूगा या करता था यह आशा संयम नहीं होने देती । संयम सुखका 
वीज है | 

३०१, समाधिभावषकी शरख्यता-समाधिमरण सबका सार है। यदि मरण नहीं 
जसा चाहे वह वसा प्रयत्न कर लेवे, थोड़ा आरम्भ संभला तो दुःख हो हाथ लगेगा । जो 
परिग्रहसे भनुष्यगति मिल सकती है, श्रधिक आरस्भं परिग्रह नरकका कारण है, छल कपट 
तिर्यंच गतिमें श्रमायेगा । सरल परिणाम होना देवंगतिका कारण है | 'उमास्वामीके सूत्र 
हितके लिये श्रमृत देनेकी समर्थ हैं। अपने स्वरूपकी आराधना करो | कितने ही को मरते 
समय देख रहे हैं कि जो जितना भी घन कमाता है उसके साथ कछ भी नहीं जाता । जिन्हें 
रायोगमें बुद्धि रहती है उन्हें मरणमें अधिक दु:ख रहता है । किन्तु जो भेदविज्ञान पूर्ण जीवन 
बिताते हैं वे अच्छा सुख पाते हैं। यहाँ कटुम्ब रूपी वृक्षपर संसारी प्राणियोंका समागम हा 
है। प्रातः होते ही अपना नीड़ छोड़कर चल देंगे। यही दशा हम सबकी होगी | फिर भी न 
चेतें तो इससे अधिक कौन अज्ञावी है ? जैसे सफर करते समय रास्तेमें २-४ मुसाफिर मिल 
जाते हैं तो मिलजुलकर अपने सुख दु:खकी वात कर लेते हैं, उसी तरह यहाँ मुसाफिर मिल 
गये हैं, कुछ समय दुःखके स्वप्न देखेंगे, फिर मुसाफिर अपने गन्तव्य स्थानपर चले जायेंगे । 
वही दा हमारी है | हम स्वयं झुसाफिर हैं। पूछने छूगते हैं श्रापका भैथा वितते वर्षका हो 
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गया तो वहाँसे उत्तर मिलता है ८. वर्षका हो गया । कहना तो चाहिये ८ साल मर चुका 
या ८५ साल बीत गए किन्तु परिपाटी . विपरीत चल रही. है । .इसी तरह अन्यमें पूछनेपर 
कहता ४० सालका हो गया । कहना यह चाहिए ४० साल बीत. गये, मर गये, २० वर्षका 
जीवन और वबंचा श्रन्दाजन । इन हृष्टियोंसे उम्रकी बात किया करें, इसमें, यथार्थता ज्ञानमें 
रहेगी तब प्रतीति व शान्ति सच्ची होगी । ह ह 
३०२. पर्यायबुद्धिमें सकल अहित- यह पर्याय वहु-दशा है जिसमें बचपन, यौवन 
एवं ृद्धावस्था सम्बन्धी अनेक दुःख हैं। इसमें क्रोध, विषय, इच्छा, द्वेष, मत्सर 
ईर्ष्या -शआादि !न जाने कितने कितने विकार होते रहते हैं? फिरंगी मन इच्छी 
करते ही इनमें शीघ्र चला जाता है और गोही उत्तमें संलग्न हो जाते हैं। इतमें जो प्राणी 
आत्महष्टिकी बुद्धि रखता है उसे मिथ्याहष्टि समझना. चाहिए । मिथ्याहृष्टि शब्दमें मिथ 
धातु है भ्र्थातव्‌ संयोग होना । मिथ्या बुद्धि वालेको मिथ्यात्व कहा जाता है। पदार्थ अलग- 
अलग हैं, उनमें संयोगपना साबित करना तथा पर्यायमें झ्रात्मबुद्धि रखना यह मिथ्यात्व है। 
जो स्वमें स्थित है वह स्वसमय है तथा जो परमें लगे हैं उन्हें श्रपणा समभ रहे हैं वह पर- ह 
समय हैं । आत्माके स्वभावको प्राप्त होवे सो स्वसमय और .पर्यायको प्राप्त होने वाला पर- 
समय है । आत्माके स्वभावको प्राप्त होना एवं उसीमें रमण करनेका अ्रभ्यास करना, क्योंकि 
जगतके सम्पूर्ण पदार्थ आ्ात्मासे अत्यन्त भिन्‍न हैं । उसी स्वभावकी आराधना करो यही' 
आत्माका स्वकार्य है। जब आत्माके स्वभावमें समर्थ हुए तब भी कभी कभी अ्रमबुद्धिसे पर 
में:आ्रासक्त हो जाता है तो उसे जब चेत आता है यकायक संभलकर सोचता है, मैं कहां 
अंनर्थमें जा रहा हूं । दो श्रादमियोंने श्रोबीके यहां चादरें धुलनेको डालीं। उनमेंसे धोबीके 
घेर एक व्यक्ति;जाता है ओर चादर मांग- लाता है, उसे. यही ज्ञात है कि यह मेरी चादर है । 
इसलिए वह चादर. लाकर पर पसारकरुचादर-ओोढ़कर सो. जाता है. इतनेमें दूसरा व्यक्ति, 
चादर लेने धोबीके घर जाता है तथा उसकी चादर नहीं मिलती हैं और पता चलता है. 
ला व्यक्ति ले गया है, तो वह दोड़ा दोौड़ा पहले. व्यक्तिके पास श्राकर और चादरंका खूंट 
पकड़कर खींचकर कहता है,“कि यह-वादर-मेरी है। श्र दोनों कहते मेरी है | तब दूसरे 
आदमीने अपने पहिचानके निशात: बताकर, उसे संसाधान कराया और चादर ले ली। इसी 
तरह प्रत्येक प्राणी सोचे-यह मेरी पर्याय पर,है, इसे क्यों अ्रमबुद्धिसे अपती मान ? दूसरेके 
द्वारा ज्ञानके सही-निशान |बतानेपर सर्यायसे ममत्त्व बुद्धि हटाकर स्वात्मबुद्धिपर हंष्टि ,लेगाने 
की कोशिश करे तबः इस .संसाररूपी. जालसे- तिकल सकता. है प्रन्यथा भ्रमबुद्धिसे सोता रहने 


से दसरा आकर परेशात़:करेगा; वह शान्ति नहीं लेने देगा । ० 
३०३, सदुपदेशके लाभका आभार - अनेक भव धारण विये सभीकी गफलतें मैंनें 
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. भोगीं अ्रव जैनधर्सरूपी अशुल्य रत्वका उपदेश मिला- है इसे..मैं.बयों त स्वयंका अंग बे तऊ 
अ्नुर्भव करें मैं नित्य. हैं, अविताशी हुं. ८ठन्‍्यमय हूं, सच्चे, दुखका भोक्ता हूं।. अपने स्व 
 भावभें  रुचि-होवे और परमें रहीं. जावे: इसीके लिए स्वाध्याय है तत्त्वज्ञान है।. पहले सुन 
लिया था कि कोई बहा ही दुनियामें. एक तत्व. है तब अपनेको बाहर करके वाहरमें उपयोग 
लगाता था । अब जान लिया ज्ञानमात्र तत्त्व, है, संपूर्ण समस्‍यायें हल हो गईं ।.इसी तरह सब 
ग्रन्थ अ्रच्य हैं ।. जिसे अनेकास्त दृष्टि प्राप्त हो गई, उसे जो परिग्रह लग रहे थे वह. जहरके 
तुल्य प्रतीत होने लगे ॥ पदार्थके विप्रीत-चिन्तवनसे आकुलता श्राकुलता ही होती.है। यह 
देह भी मेरी नहीं तो बेकार: ममकार वयों. करू ? मैं तो आत्मामात्र हुं। बड़ेय्बड़े त्यागी 
-कठिनसे -कठिनःपरीषह सहन कर लेते हैं, .. उन्हें उनसे कष्टका श्रनुभव नहों. होता ॥ उ्ें: . 
इतनी चिन्ता नहीं: कि मैंने इतना धर्म-नहीं कर पाया, इतना और कर लू, यह भाव नहीं 
रहेता है । उसे यह ज्ञात रहता. है, में भ्रात्मस्वभावमात्र हूं । में २-४ वर्ष श्रोरजी लु तंथों 
धर्म कर लू' यह भी : दृष्टि -नहीं रहती, रहती. है केवल श्रात्महृष्टि । मकान दूसरा बेंदलनां 
है.। देखो; श्रात्मस्वभावकी हृष्टि-न छूटे, अधिक जिन्दा रहे तो भी क्या श्लौर मरणको भी _ 
प्राप्त हो गये तो क्या ? आत्मस्वभावपरसे हृष्टि नहों हंटे तो सर्वत्र अच्छा है तथा आात्मं- 
सवेभावपर : दृष्टि नहीं। है।तो अधिक जिन्दा रहनेसे भी .क्या और .जल्‍्दी-मरनेसे भी क्यो 
लाभ ? आत्मस्वभाव:हृष्टिसे रहित होकर अनेक शरीररूपी कोठोमें भी रहकर. मृतके समान 
है। अनेक कमरोंमें. से प्रदीप्तः होता हुआ भी एक,;.रत्त वही एक. स्वरूप है। अनेक पदार्थों ह 
में ग्रविचलित आंत्मा द्रव्यः है उसे -एक ही प्रकारसे.देखो । इस चौकीकों शास्त्रप्रयोजनसे 
देखो. नीली पीली, सफेदसे क्या मतलब: ? , पृन्न अपने. ढंगसे पित्लावो देखता है,. पिता अपने 
ढंगसे-पुत्रकी देखता है.। : इसी तरह आत्मा तो एक ही..है,. पर्यायें अनेक धारण कर रहा : 
है।कल्याणार्थी झात्मस्वभावकी दृष्टि: रखता .है.). पर्यायोंसें मुख्यता न रखकर चेतन्यस्वभाव 
: मंजरमें आबे ऐसी दृष्टि करो:।-अ्रनेक-स्थायोंमें गया।यह जरूर किन्तुग्रात्माका,एंक अविचे- - 
लित स्वभाव: है, उसके अनुरूप: चलना यही ,आत्माका व्यवहार है। वह ज्ञाता द्रश्ट है प्रतीति 
में जिसके /चतंन्‍्यमात्र- है।। :-शेयाकार हो गया, तव भी स्वरूप चेतना मात्र है। .जो जैसा है. 
वही बोधमें आये,-इसीको स्वीकार किया है.।अगर श्रापका मत किसी काममें न लेंगे तथा . 
केवल पूर्ण: विश्वामसे बेठ-जावेःतो आप. उत्कृष्ट दानी हैं । जिस ज्ञानी जीवकी अ्ात्मस्ंवभाव 
में दृष्टि हों! गईःबह काये करते हुए न करनेके.समान है। . 
३०४: निर्मोहताकी: श्रेष्ठठा--प्रोक्षमार्गमें स्थित निर्मोही ग्रहस्थ श्रेष्ठ है | किन्तु मोह 
सहित सुनिश्रेष्ठ नहीं: है। चुलना करनेसे भी क्या लाभ है ? . अपनी परिणतिसे ही तो लॉभ 
« होगा। ज्ञानी अपने कततेव्योंको. निभाता हुआ /चलता है। साधुओ्नों; पृण्डितों, मन्दिरों, तीर्थ 


ता 
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यात्रा, व्यापार, गृहस्थी सभीका ध्यान रखता है, फिर भी श्रपने परिणशामीके अनुकूल परिश- 
मन कर रहा है । प्रतिकूल बात हो गई, कोई गाली गलोज वक गया, कुछ भी कर गया त्तो 
उसे कोई बात लगती नहीं है। उसे अम्य वातोसे प्रयोजन नहीं है। अगर वह श्रपतेको 
मनुष्य प्रतीत करे तो धन कमानेका मोह रखेगा, बोट्टे लेगा, कीति बढ़ानेके कार्य करेगा 
आ्रादि । पर ज्ञानी जीव इनसे व्यवहार नहीं करता । किसी साधुसे कोई कह्टे हमें किताब 
चाहिए तो कहेगा | 'लो यह है” वह यह नहीं सोचेगा, यह मुझे भेंटमें मिली, मेरा नाम 
पड़ा है, तुम्हें नहीं देता हुं। किताब देकर पुन: श्रात्मस्वभावदृष्टिमें लय जायगा । साधषझ्रोंका 
परपदार्थमें लगाव मोह नहीं रहता । शरीरसे नग्न होनेका प्रयोजन ही यह है तुम सब बातों 
से नग्न हो जाओो । वह श्रन्य बातोंसे प्रेम नहीं करता । जिसे अपने आत्मस्वभाव की खबर 
हुई है बह रागादिकों भूल जाता है, परसे उदासीन हो जाता है। उदासीच 5 उत्‌ +॑- 
आसीन ८ उप्कृष्ट पदमें, समाधिमें रत होने वाला जिसमें निष्पक्षता, निर्मेलता, विरक्तता है 


उस पदमें स्थिर रहना । जो कहते हैं यह घरसे उदासीन है, उन्हें यह न कहकर आत्मामें 


उदासीन है घरसे विरकक्‍्त है ऐसा कहना चाहिये अर्थात्‌ श्रात्मा में उत्क्ृष्टपदसे बेठा है. यह 
उदासीनका श्रथे है | किन्तु रूढ़ि श्र्थ हो जानेसे शब्द श्रन्य श्रथे में प्रचलित हो जाते हैं । 
३०५, अतिवोधसे ही सुव्यवस्था--परद्वव्योंकी अ्रपता अपना कर दुःखकी संतत्ति 
बढ़ाते जा रहे है लोग । जितने परपदार्थपर दृष्टियां हैं उतनी ही व्याकुलतायें हैं। लेकिन 
जिसने समस्त परद्रव्योंसे संगति ६टा दी उसे आत्मतुष्टि ही प्रतीत होती है । जिस बच्चे 
को अपना बढ़िया खिलौना मिल जाय तो वह दूसरेके खिलौनेको क्‍यों रोवेगा ? इसी तरह 
जिसकी निजमें संगति हो गई उसने सब कुछ पा लिया । कभी-कभी एक दूसरेकी बुराई 
करते समय कहा जाता है तुम मन्दिर नहीं जाते, शास्त्र वहीं पढ़ते, पूजन नहीं करते । 
किन्तु हमारे इस कहनेसे क्या लाभ निकलता है ? मन्दिर, झास्त्र पूजन आदि उसके मनमें 
नहीं समाये हैं, उसे मन्दिर आादिसे बढ़िया अन्य कार्य ऊंच रहे है तभी तो वह ऐसा कर 
रहा है। मन्दिर अगैरहकी बात उसे जँचे, गले उतरे, रुचि बढ़ें तभी तो वह ,इच्छा करेगा | 
परे विचारमें इन काग्रोमें जबर्दस्ती न करके धर्मके मुख्य सिद्धान्त समभाये जावें, उस 
सम्बन्धी उपदेश दिया जावे, महापुरुषोंके जीवनचरित्रको जो धर्ममें लगनेका कारण है 
बताया जावे तो हो सकता है वह अपनी भूल स्वीकार कर लेवे झौर रास्तेपर ,आा जावे । 
नहीं तो जबदैस्ती करनेका फल यह भी हो सकता है उसके मनमें धर्मकार्योमें धृणाकी 
भावना घर कर लेवे तथा उनसे सदैवको निवृत्ति पा लेवे । मैं एक .ऐसे' पुरुषकी जानता 
हूँ जिससे छात्रावस्थामें कहा गया तुम्हें मन्दिर जाना होगा ।' इस सुपरिन्टिडेन्टकी ताड़नासे 
वह नियमसा ही ले चुके कि कभी भी मन्दिर नहीं जाऊंगा । जबरदस्ती करके मन्दिर 


ना 
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पहुंचानेपर वह मन्दिर न जाकर होटल आदियमें चाय पीवेगा और आजावेगा । इसलिए अच्छे 
उदाहरणों हारा समझा कर कार्यमें प्रवृत्त करता श्रेयकर है। इससे रात्रिभोजन, अ्रभ्नक्ष्य 
भक्षण ग्रादि न करनेके नियम तक जीवनमें निभा सकता है। अजैन लोग रात्रिभोजन न 
करने, श्रभक्ष्यभक्षण न करने जैसे बड़े बड़े नियम-ले लेते हैं : तो क्या वह डंडाके डरसे 
लेते हैं ? नहीं, उनके जीवनमें यह भावना जाग्नत हो जाती है 'में किस घेरातलपर जा 
रहा हूं व क्‍या करता कर्तव्य है ? 

३०६, आत्म विद्याका सह्च्च--जितने मन्दिर हैं-उतनी पाठशालायें होनी चाहिएं 
जो मन्दिर बनावे उससे कह दिया जावे कि साथमें पाठशाला भी बंनवाओ तो मन्दिर 
बनाना श्रति श्रेष्ठ है। मुसलमानोंमें यह होता है जितनी उनकी मंसजिदें है प्रायः उतने 
उनके स्कूल चलते हैं । जिस मुहल्लामें जितने वालक होवें वे उस पाठणशालासें श्राकर पढ़ें 
ज्ञानाजेन करें । जिसको अपने स्वभावका बोध हो जाता है वह परको छोड़ देता है और 
परम उदासीनताकोी धर लेता है। मोही किसीं न किसीको सहारा मान रहे हैं, परद्रव्योंको 
भ्रपनानेसे । वच्चोंको देखो कोई माँ के संस्क्रार द्वारा धर्मकार्योमिं प्रवृत्त हो जाता है, कोई 
पिताका साथ करके या श्रन््य भाई, मित्रे एवं ग्रामके किसी विशेष व्यक्तिसे प्रभावित होकर 
श्रात्मकल्याण सम्बन्धी कार्य करनेकी प्रकृति डाल लेता है। 'संगतिका प्रभाव होता है। 
यदि कोई आत्मस्वभावकी संगति करे तो उसे क्या मिलेगा, जो मिलेगा वह वर्रानातीत है । 
स्वको संगति ही स्वसम्य कहलाती है । स्वभाव बननेसे ही लाभ है। चक्रवर्ती, नारायण, 
कामदेव झादिके श्रेष्ठपद मिल गये, यह कमानेसे नहीं मिल गये, उन्होंने पूर्वभवमें धर्म 
किया था उसका प्रताप रहा कि इच्छित भोग चरणोंमें ञ्रा पड़ते है। आत्मस्वभावकी 
भावना करें तो क्या मिलना दुर्लभ रहेगा ? न किंचिदपि दुलेभं विद्यते । 

२३०७, धम मय अ्रन्तस्द्चकी उपासनाका संदेश--धर्मका फल तो निराकुलता 
शान्ति व मुक्ति है। पुण्यका फल ऐहिक सुख है । पापका फल दुःख है | इनमें से ऐहिक 
पुल व दुःख दानों आकुलतासे परिपूर्ण हैं। इनका निमित्तभुत पाप व पुण्यकर्म भी पौद- 
गलिक, अ्ज्ञानगय परपदाये है। पृषण्य, पाप कर्मका निर्मित्तभत पुण्यभाव व पापभाव दोनों 
पराक्षमण भाव हैँ । केवल धर्ममाव ही रवाश्वयज है। स्वके पड़ौसमें, समीपमें रहने वाले 
कीन कौन पर-भाव है, उतका इस अजीवाधिकारमें संकेत करके उनका निषेध किया हू! 
उसे पर-भावोंके झ्ाम्षयसे धर्मभाद नहीं हो सकता। घर्ममावके विदा आत्माकी सिद्धि 
समृद्धि नहीं हो सउती है । शतः इन सब पर-भावोंकी दृष्टि त्याग करके एक धखंड, समातन 
नोच्चत भव परमपारिणामिक सावमय प्रुव चतन्यस्वभावी स्वका अनुभव करो । 

॥55 शुद्ध चिदस्मि || 
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, ०८, प्रमें अ्न्यक्रा अकत त्व--जीव और श्रजीव इन दोनोंका अनादिसें सम्बन्ध 
चला आ रहा है । जीवकी विविध दक्षायें बन रही हैं श्रजीवबा संसर्ग पाकर | इसपर भी 
जीवका श्रजीव कुछ नहीं कर रहा और श्रजीवका जीव कुछ नहीं कर रहा । जो परकां पर- 
में कृत त्व मानते हैं वे संयोगहृष्टि वाले मिथ्यावुद्धि है श्रौर जो परको परका कर्ता नहीं 
मानते वे सम्यक्बुद्धि वाले है | नाटक चल रहा है। कर्ता कर्म जीव 'अजीव ऐसा मोह लिए 
चले आ रहे थे । ऐसा हुआ नहीं कि जीवने श्रजीवकी परिणति की हो और अ्रजीवमे जीव 
की परिसति की हो । श्रनादि कालसे दोनोंकी श्रवरथायें चली ञ्रा रही हैं । ज्ञानी जीव इन 
दोनोंमें भेद करता है जबकि भअज्ञानी यह मानता है कि क्रोध आदि मेरे-करनेके काम हैं। 
कर्म भी मेरे नहीं, क्रोधादिक भी मेरे, कार्य नहीं । मैं.तो एक स्वभावमात्र हूं, कार्य कारण 
से रहित हूं ।, न मैं किसीके द्वारा/किया जाता हूं, न किसीका करता हुं ॥ ज्ञानी तो इस 
तरह चेतन्यस्वभावकी दृष्टि लाता है ।'यह कर्ता कर्मकी संतान चली ओर रही थी बह समाप्त 
हो जाती है। कौत किसका क्‍या करनेवाला है ? बड़े-बड़े पुण्यवान्‌ जीव हुए।' रामचच 
और सीताकी बृड़ी महिमा थी, सबके द्वारा श्रादरणीय थे, किन्तु धोवियोंके द्वारा सीता व 
रामकी हंसी उद्ये.जानेपर कि सीता'बहुत बड़ी बन रही है, रावरांके घरमें रह आई, वया 
शुद्ध ही रही होगी।? फिर भी रामने सोताको घरमें रख लिया । तब रामचन्द्रजीको बाध्य 
होना पड़ा कि सीताको जंगलमें छोड़ आओ । ये सब दया हैं ? अपनी-अर्पनी कषायकें खेल, 
कोई किसीका नहीं करता है ।; वस्तु ऐसी गढ़में' बेठी है कि कोई इसका खण्ड नहीं कर 
सकता;।, अगर, जीवका कर्मसे इस प्रकारका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध नहीं होता तो कर्म 
जीवको रागादिक्‌ रूप करते ही-रहते-।'क्योंकि भ्रपने अधिकार और 'बृद्धिको कौन' छोड़ देता 
है या खत्म करना: चाह॒ता-है ?-यह, जीज़।रागादिक कर्मेक्रो करता; ही. रहता'है, यह बीत नहीं 
है । कर्ता कर्मके,अ्रश््यास खत्म हुए तो 'उप्राधिक्री बात ख़त्म हो जांती' है; निमित्त-तैमित्तिक 
सम्बन्ध नहीं-रहता; है । ऐसा शुद्ध अनुभव करनेमें दोनों उश्नद्धाये काम कर रही' हैं । देखो 
निशचयसे,ज़ीवका किप्ती, अन्य पदार्श्के साथ कोई सम्बन्ध नहीं, जीव हीः जिस किसी प्रकार 
रूप / परिणमता है. वहाँ. भी -प्रमशुद्धनिश्वयनयसे देखो तो जीव चित्स्वभावमात्र' बुद्ध है 
व्यवृह्मस्से देखो तोःजीवका व्विश्नाव कर्मोदयेका-निमित्त वाकर' हो रहा है, वहां हक 
जीव चित्स्वभावमात्र शुद्ध है| एक दूसरेको कर्ता कर्म माननैपर शुद्ध अनुभव नहीं ' कक 
जाता है| हाँ निमित्तवैमित्तिक सम्बंधका खंडनःऔर कर्ता? कर्मे भावका मंडन नहीं बन सकता 
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है। वस्तुस्वरृप जाने बिना जीव द्रव्यान्तरोंमें .कर्ता कम माने लेनेसे विवश है ।, श्रेन्य मंतोंमें 
तो कहते हैं--ईइवरकी सेवा करतें जाश्नो तो वह मंनचांहा फल देगा । तो यहाँ कह दे: कर्म 
की उपासता- करते ,जाँश्रो वह मुक्ति: दिला देगा | सवेरे प” ज्ञान बिना दोनों जगह ऐसी बात 
बन ही गई, है ।- हम॑“्पको निमित्त"पाकर कंह रहें हैं; किन्तु दोनोंकी एक परिणातिं नहीं 
है । दोनोंकी जुदी व्यवस्था है। मैं अपनेमें स्वतः परिपुरणों हूँ । मैं श्रपंता हीं परिरंशमंत्‌ करने 
वाला हूं। में, किसीका कर्ता नहीं. हूं । वस्तुस्वरूँपकें विरुद्ध बात आना वह मोहकी लीला 
है; ।.इस मोहका-विच्य अपने श्रापको: जीतनेसे होगा: । प्रेपने आपका विजयस्वरूप संत्तामात्र 
आत्मतत्त्वके परिज्ञानसे ही होगा । मा री 
३०६, अन्योडन्य सम्बन्धका अ्रमरदों स्वाध्यायप्रेमी थे | वे दोनों बैठकर खब स्वा- 
ध्याय, किया करते. श्रे-। उत्त दोनोंमें यहःतथ हश्आा-अग्रेर एक मर जाय॑ तथा देव हो जाय तो 
यहाँ- दूसरेको-समभाने भ्रा जाना । दो में से एककी-प्रांणीन्‍्त हो गया और' जाकर, देव. हो 
गया-। वह- वहाँसे-अपने स्वाध्यायप्रेमीकों समभाने ञ्रा गया तथा-कहंता है--तुम कहाँ विषय 
कषायमें लग-रहे हो, यह सब दु:ख देने वाले हैं, छोड़ो इन्हें । तब वह' साथी उत्तर, देता 
है---'हमें,तो बड़ा सुख; है, स्त्री श्राज्ञाकारिणी है, पूंत्रं विनय करता है”? । देवे बोला-'यह 
तुम्हारा, झूठा म्रम है; कोई किसीसे न. स्नेह करता है; नःकहीं' साथ देतों- है, न॑ उपकार 
करता. है ॥अगर! तुम्हें यह; जानना हो तो कल बहाना बंनाककर' कहे देना, मुझे पेटमें दंद हो 
रहा- है और- व्याकुल- होकर लेट जाना ।” उसनें। ऐसा ही कियो । अब संभी वें डॉक्टर 
हकीम आये, सबने श्पने अपने/नुंस्खा आजमाये, घर वांलोंने यथांशक्ति सेवा की, पूरा पड़ौंस 
वालोंने भी हमदर्दी करी, इतनेपर-भी वह कहे पेट दे व सिर दर्दे ठोक नहीं होता । तब 
यह देव-गारन्टेड वेद्यका भेष बनाकर फिरने लगा |, तब उसे! देखकर उसके घरके आदमियों 
ने ,बुलाया ,जिसके-सिरमें दर्द हो रहा था॥ वेद्यने आकर पाती मसंगायीं और 'उसमें भस्म 
डालकर बोला-इसे कोई घर वांला पीले । सब. लोग चकित हो गये कि बात॑ क्‍या है ? दर्द 
तो है इसे और दवा पीनेको कह रहे हैं? सबने कहा कि'वैद्य जी यहे आप क्या कह रहे 
हैं? जिसे-दर्द: है-उसीको पिलानेसे तो श्राराम होगा । तब' वैद्य बोल। कि इस दवामें इस 
प्रकारका प्रभाव है कि इसको पीनेसे पीने वालेकी तो मृत्यु “हो जायगी तथा इसको सिर दर्द 
अच्छा हो-जायगा |- स्त्रीसे कहा, तुम-पी लो तो मनमें वह बोलीं “इस पुत्रका सुख कौन 
भोगेगा” तथा पितासे कहा तो-वह 'मचमें उत्तर देता है “इतना जो धन चैभव मेरे पास है 
इसका भोग कौन करेगा-?” यह दोनोंने कहकर दवा पीनेकी बात टाल दी'। अगर और भी 
मनुष्य चाहें. तो करके देखः लेवें, सूँहसे कहते तो- रहेंगे किन्तु पीयेगा कोई नहीं । यहं सब 
देखकर. देव 'डाक्टर ही- बोला, में हो पिये लेता हूं इस धदवाको । तब तो उस घर वालोंने देव 
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डाक्टरकी बड़ी प्रशंसा की -- श्राप बढ़े दयालु हो, धन्य हो जो कि श्रौषधि दान देकर प्रेरे 
न (स्त्रीकी भ्रपेक्षा पति) के प्राणोंकी रक्षा कर रहे हो । वह दवा उत्त देवने पी ली तो 
रोगी चंगा हो गया | यह सब घर वालोॉंका न देखकर रवाध्यायप्रेमी देवका साथी घरसे 
विरक्त होकर मनमें बोला, संसारमें कोई विसीका नही है, सब स्वार्थके नाते हैं, मैं इनमें 
व्यर्थ ही मोह कर रहा हूं | श्रव मुझे श्रपना श्रात्महित करना ही श्रेयस्कर है । जब तक मैं 
>रवाल, कुहुम्बवालोंको भोगोपभोगकी सामग्री पर्याप्त मात्रामें उपलब्ध करने लायक हूँ तब 
हद प्यार करने वाले बहुत मिल जावेंगे, इनमें भी कोई जो मेरे उत्कर्पको देखकर प्रसत्त 
नहीं होगा । वह अन्दर ही भ्रन्दर इंपसिव रखकर द्वेप करता रहेगा, सत्र द्रव्यस्वरुप सत्ता- 
मात्र है । इस तरह उसने निश्चय किया व निश्चय करके वह आत्महितमें जुट गया ! 

श ३१०. किसीकी परिणतिकी किसी अन्यमें पहुँचनेकी अशक्यता--एकका मोह भी 
दूसरे नहीं पहुंचता, केवल अपनी-अपनी कल्पनायें भूथते रहते हैं । यहाँ राग हेपकी 
संतति होनेसे कर्मवन्धोंको गृथते रहते हैं । करने योग्य वही कार्य है जो आ्रात्महितको करे । 
अत्येक जीव अपनी ही सत्तासे भरपूर है। परपदार्थले किसीका लगाव नहीं है। सुखके 
बारेमें सोचना, समागमसंगमको ही सब कुछ सममना; धन, मकान, गाय, भेैंसे, दासी, 
दास श्रादिको जुटानेका ही प्रयत्त करना यह सब आपत्तियाँ हैं, विडम्बनायें हैं। आत्मतत्त्व 
कै बारेमें ही जिसकी रुचि है बाकी सबसे हेय हृष्टि है तो उसको अपनी स्थिति ज्ञात हो 
जावेगी । प्रत्येक जीव अपना-श्रपना ही कर्ता है। केवल भ्रपना हित कर सकता है। केवल 
को माननेसे केवल हो -जाता है और संयोगको माननेसे संयोग ही लगा रहेगा । अ्रगर दो 
एकका ही संयोग हो और वह बना रहे तो श्रेष्ठ है। लेकिन एक संयोग समाप्त हुआ, 
दूसरा संयीग लग गया । आँखोंके सामने ही पिता बना रहता है और पुत्र गुजर जाता है। 
तब दूसरे पुत्रके मिलनेका संयोग हुआ तो इच्छा करने लगता है। उन संयोगोंमें श्रपार 
दुःख है । इन सबका उपाय यह है कि रागकी परिणतिको छोड़कर निज स्थान जो मोक्ष 
स्वरूप है उसमें पहुंच 'जाऊं। राग पर्यायको छोड़ना चाहिए। कोई केवल अपमेसे तो राग 
कर ही नहीं सकता । वस्तुतः परमें भी कोई राग करता नहीं है। क्‍या विचित्र दशा हो 
, रही है, फिर भी जो यह कहते हैं--परमें राग करते हो उसे छोड़ो, यह सब कहना मात्र 
हैं। पर्यायमें राग करते थे सो पर्यायका राग छोड़ दो, यही सच्चा त्याग है । यही त्याग 
मोक्षमार्ग है। जिसे भी शान्त होना:होगा, करना यही पड़ेगा | पर तो परकी जगह है, 
किन्तु प्ररकों विषय बनाकर राग करते थे। परमें तुम्हारा कुछ नहीं रखा है; अ्रपनेमें ही 
विभावको ग्रहरा कर रखा 'है उसे छोड़ना चाहिए । सब सचाईके इच्छुक हैं, 3660 
भलाई चाहते हैं, सब अतुल एवं अनुपम आनन्दको चाहते हैं। 'जो यह चाहता हैं तो उसे 
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स्वस्वरूपका ही अनुकरण करना चाहिए.। . चेतन दिखती है ज्ञानीकों चेतन्यबलसे जिसपर 
चल कर प्ररहन्त सिद्ध बनेगा । मैं कब अरहन्त सिद्ध बनू. मैं कव: ऐसा वन ,.कव अ्र्टकर्स 
रूपी कंलंक नष्ट हो पाते- हैं.? यही. ..भावना :प्ररहच्त बननेका. आदि उपाय है । लोकमें 
कोई किसीका कितना भी प्रेमी हो, कोई किसीका-सहायंक नहीं -है- -अपने-अपने पूर्वेभवके 
पृण्यसे उत्तम-उत्तम सामग्रियाँ भोग रहे हैं . एहकआ 
३११. लोकिक वैभव स्वोपाजित कर्मोका फल--एक राजा ने. अपने मंत्रीको घोड़ा 
खरीदने भेजा . सबसे बढ़िया घोड़ा एक सेंठके पास था-। मंत्री: वहां पहुंचा.-4: बोला-- 
राजा साहबको घोड़ा चाहिए । तो सेठने दे दिया । मंत्रीने कह्म-कितने रुपयाका है. तब 
उसने (सेठने) कहा, कुछ रुपया नहीं लेता हुँ, मेरी ओरसे भेंट कर देना; मेरा अमु्क नाम 
है । तब राजा ने लिख भेजा तुम्हें जब कभी श्रापत्ति आवे तो. हमें .खबर:भेज देता । -देव- 
योगसे सेठ श्रत्यन्त गरीब हो गया । वह राजाके, यहाँ गया. । तब राजाने.उसे २० बकरियों 
गुजारा चलाने को दे दीं | रोज राजा पूछे--श्राज. कितनी बकरियाँ रह गईं तो कभी कहे 
भ्ाज २ घट गईं, श्राज बीसमें से तीन या चार घट गईं, कभी कहे देखा तीन भी बढ़ गई, 
किन्तु २०. के भीतर रहीं:। इस तरह क्रम चलता रहा, क्रुछ: अन्तर नहीं आया । कुछ दिलों 
बाद सेठने कहा-२५ हो गई तथा और कुछ दिन वादमें ३० हो-गई-। तव राजा कहता- 
ग्रव हमारे पाससे १ लाख रुपया ले जाओ और इच्छित-व्यापार करके काम चलाशो | | 
तब सेठने कहा, यह रुपया पहले ही क्‍यों नहीं दे. दिया.? ८ महीने से तो में परेशान हो 
रहा हुं तव आपने मेरे लिए २० वबकरियाँ. देकर .इमदाद की । रराजाने उत्तरमें कहा-- 
“मन तुम्हारी किस्मतकी परीक्षा ली थी, भ्रगर उस-समय कुछ भी दे देता तो तुम्हारी 
उसनति नहीं होनी थी । जब तक तुमने कम कम बताई तो उस समय और भी देनेसे वष्ट 
हो जाता | श्रव तेरी किस्तत जाग गई सो लेजा”.।- सेठके मनमें भ्राया जब किस्मत जाग 
गई तो में ही स्वयं क्‍यों. प्रयत्त न करू' । इस लिए राजासे कुछ भी: रुपया नहीं लिया | 
तब कुछ उद्यम किया और फिरसे सेठ पहले जैसा ही घनवाव हो गया । ह 
- ३१२, हमारी ब्रुटिसे हमारी विपरिणतिका . उद्भव--ज्ञावकी जागृति हो जाने पर.' 
श्रद्धा चारित्रके साथ-साथ चलती है। मिमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध अनादिकालसे चला भा 
रहा है । हम चोशी पर बेंठे हैं तो चौकीकरो सहायक वा लिया; निमित्त तो अपने स्वरूप 
. में हूँ, हम अपने स्वरूपमें है । स्वहृष्टि न होनेसे अपनेकी प्रत्येक्त प्राणी पराधीन मानता है। 
मुझे या किसीने बचाया है या मेरा काम किया हैं ? कोई मेरा काम करेगा--यह अम 
मात्र है । कोई किसीका क्या कार्य करेगा? अपने-अपने भाग्यके अनसार प्रत्येक जीव फल 
हु की भो ते है, अपनी अपनी परिझतिके अनुसार प्रत्येक फल भोगते हैं । यह जो सुख दुःख 
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आदि संकट जीवकी लग रहे हैं थे सब अ्रमसे लग रहे हैं । देखो जीव तो स्व॒ससतः चैतन्य-. 
मात्र है, उसमें उपाधिवश चिांव होते हैं, उनमें व निज स्वभावमें जिसे भेद नहीं दीखता 
वही सब यातनांगश्रोंका पात्र होता है । इसी विपयको युक्तिमहित श्री कुन्दकृच्ददेव कहते हैं 
'जाव णा वेदि विसेसंतरर तु श्रादासवाणा दोण्टंपि 
 अ्ण्णाणी तावदु सो कोहादिसु बढ़दे जीवों ॥॥६६॥ 
कोहादिसु बट तस्स तस्स कम्मस्स संच्रओं होदि | 
जीवस्सेदं बंधो भशिदों खलु सब्बदरतीहिं ॥छजा 
३११३, स्वभावमात्र' निजरमे व विभावम अन्तेर न समभनेका फल--जंब तक यह 
जीव प्रात्मा और श्राश्षव--इन दोनोंमें स्वरूप भेदंको नहीं तमेभता है तथ तक. यह जीव 
श्रज्ञानी है भर इसी कारण यह जीव क्रोध आदियें बतंता है | क्रोध आादियमें ब्ंते हुए उस. 
जीवके कर्मका संचयः होता है। इस- प्रंकार सर्वद्रष्टा परमात्मप्रभुने जीवका वनन्‍्चन बताया 
है) । जीवको' जितना ही क्लेश -है वह सबः बुद्धिके विवल्यका कलेश है । यह समझता है कि. 
मैं; परद्रव्यका कुछ . कर'देता हूं । यह करत त्ववुद्धिकी ही भूल है। यह रागमें सोचता हैं 
है, कि मैं पिता हूं। अतः बेटेका कुछ कर-देतां हूं । बेटा सोचता पिताका मैं' कुछ कर देता. 
हूं: प्रत्येक सब अपने. स्वभावरूंप हैं. तो कौन किसका क्‍या कर देता हैं ? जंगेके जीवों. 
की-। यह मात्यता श्रकेले: ही हो रही-है। एक हीःघिंचार इतना अटल बैठा. हुआ है कि मैं. 
किसींका कुछ कर देता हूँ । श्रगरः हम नहीं होते यह तरक्की नहीं कर पाते आदि, इस प्रुभि- 
प्रायने: निज आंत्मज्ञानसे' भी. वंचित- रंखा 4 दूंसरा कोई किसीका कर्ता नहीं है । अपने अपने. 
पृण्यके. अ्रनुसार- सभीको अनुकूल. या प्रतिकूल सांमग्रियाँ मिली हैं । यह तो भ्रम वृद्धि सात्र है 
कि. मैं-नहीं: होता तो -इनका- क्या होता ? अब भी ऐसे देखे जाते हैं कि किसी. किसी लड़के 
के: माता .एंवं पिता. दोनों; खत्म 'हो जाते: हैं तथा क॒टुम्बी भी सहायता नहीं करते, तब भी 
वह; पढ़ने: लिखनेमें- पद प्राप्त :करने- तथा धतवः कमानेमें अ्रच्छी तरक्की पा जातें हैं। यह सत्र 
उनका, ही .पुण्य नहीं: हैः तो क्या; है? यह- स्वयं कभी-कभी दूसरोंका उपकार सोचते हुएं भी. 
नहीं कर पाता । यह दम्नीग्र |स्थ्रितिमें।पड़ा. 'रहताः हैः तथा 'सच्तोन होनहार होकर पिता 
खबं:अन्य/कटुम्बीज़त्तोंका :विधिवत्‌ भरण-पोषणा करने लगता है | कोई भी हो वह लौकिक 
फैज्लाव ;उतना/ही/कर। सकता: हैः जितना; इसका, पुण्य कर्म साथमें है ।' | 
2५. ३१४. परकेः अकंद त्वपर एक दृश्ान्त--एक सेंठकें' चार लड़के थे ।. उंनमें संबसे 
बड़ा;कम्माने। वालो: श्वाः तैश्रा:बाकीके सेब-खाने वाले थे 4 उसमें सबसे छोटा जुआऑरी था । 
संजला लड़का; अन्धा था औरः मंजला लड़का: पुजारी अर्थात्‌ भत्तिमें ही ' समय अधिक देने? 


वाला था॥। :तथा:मात्राटपिता भी / खानेःवालेःही -थें । यह सब देखकर बड़े लड़केकी स्त्री. 
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कहती रहतीं>केवल आप ही कमाते और ये दुनियाके संब खाते, व्यारे हो जावो सब' कमाई 
अपनी रहेगी | अप क्यों परेशान होते रहते कंमानेमें ? कहँते-कहतें बहुत दिन हो गये । 
: एंक दिन बड़ेकी पत्नी आग्रहिपर्वक' बोली--अ्रब तो न्यारे हो जाओो तो भ्रच्छा है, श्रांखिर 
बड़ा पुत्र पिताके पास गया और बोला, पिताजी -- “हम न्यारे होना चाहते हैं? । पिता उसके 
अन्तरख़की बात समभ गये, तो घोले--अ्रच्छी बेंटा हो जाना, लेकित ऐसा करो" एक बार 
तीर्थयात्रा सब सम्मिलित  कर' लो] श्र सब आ्रादमी घ॑रसे तीर्थयात्राकी निकल गये । रास्ते 
. में-एक शहरके पास डेरा डाली | पिंताने बंड़ें लंडकेकी १०) में अच्छीसे अच्छी भोजन सामंग्री 
_ लानेको कहा, किन्तु इंतनेंमें सामग्री आना दुर्लभ थी, अतः बड़ें लड़केने १०) में कुछ चोदा 

. डरीदकर बेच दिया ती १०) के १२) हो गये । तब १२) की भोजन सामग्री लोया श्रौर 
संबंकी खिलाया दूसरे दिन' छोटे जुंझारी लंडकेको १०) में भोजन सामग्री, लानेको दिये | 
तो. जिसका जो स्वर्भावें जाय न जी से, नीम ने मीठों हों खायो गुड़ घीं सेट | कहावत 
- के भ्रनुसार रास्तेमें जुआ हो रहा था, मौका पाकर १०) ही दंवंपर लेगा दिये । उसके 
भाग्यसे' १७) के २८) मिलें गयें। वह २०) में भोजन सामग्री लाथा । सबने उपभोग किंथों | 
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देखो देवने अनेक सामग्रियाँ प्रदान की हैं । श्रव हमने सवकी तकदी रकी परीक्षा कर ली 
तुम्हें न्‍्यारा होना मंजुर है या इकट्ठे रहकर कार्य करना । उसे (बड़े पुत्रको) अब तो अपने 
कहनेका बड़ा पद्चचात्ताप हश्ना तथा वह बोला--मैं सबमें सम्मिलित ही रहना चाहता हूं, 
भेरी पूर्वोक्त वातको क्षमा करें । 

३१५. सबकी अपनी-अपनी भवितव्यतास परिणति--दुकानमें नौकर लगा है वहां 
भी उसका भाग सहारा दे रहा है । पुत्र अपने भाग्यसे खाता है, स्त्रीको श्रपने पुण्यसे उत्तम 
घर, वर, सुवरण, चांदी एवं भ्रन्य सामग्रियाँ मिलती हैं । पति सोचे मैंने इसको सव कुछ 
कमाकर जोड़ा है, यह सोचना एवं कहना निरथेक बकरीके गलेके थनोंके समान हैं। एक 
व्यक्ति मेट्रिक पास होकर तथा २ वर्ष झ्ोवरसियर (इंजीनियर) का कोर्स पढ़कर ५५०) 
वेतन तथा श्रतिरिक्त श्रामदनी भी पाता है और वही दूसरा व्यक्ति इन्टर, वी, ए. या धास्‍्त्री 
ग्रादि होकर ६०) तक की नौकरी करके परमुखापेक्षी रहकर जीवन विताता है। एक 
व्यक्ति ऐसा भी होता है जो राजा महाराजाश्रोंके यहाँ गोद लिया जाकर स्वयं उस पदको 
सुशोभित करता है तथा उसीका भाई जसे तैसे घरुखर्च चलाता है । यही हाल प्रत्येक प्राणी 
मात्रका है, तब ऐसा सोचकर कोई विचारे कि पुण्य सम्बन्धी छुभ कार्य क्‍यों तहीं किये जावे 
जो कि इस भवमें न सही, श्रन्य भवोंमें जन सुख सामश्र योंके पानेके अधिकारी हो जावेंगे तो 
भैया ! यह भी श्रज्ञान है । तुम तो तत्त्वज्ञानके रसिक बनो | श्रात्मरसिक बननेपर भी जो 
प्रवृत्ति होती है वह शुभ होनेसे पुण्यका कारण होती है । उसके फहमें वैभव मिलते हैं। 
यदि वैभवोंमें रुचि हो जायगी तो. पुण्यकी भेंट भी कठिन हो जायगी । मैं किसीका कुछ कर 
देता हूं, यह भाव तुम्हें ही दःखका कारण रहेगा ! अनेकोंने चाहा यह कार्य ऐसा ही हो 
जाय, किन्तु मिलने वालोंको ही सफलता मिली है, श्रन्योंको नहीं भी मिली । जानी जीव 
सोचता है--बाहरी पदार्थका परिणमन बाह्ममें हो रहा है और अन्तरज्भकी परिणतिका 
श्रन्तरज्धमें हो रहा है। यह सब पाकर अज्ञानी रूपादिवान पदार्थमें संलग्त हो जाता है 
और ज्ञानी हुआ तो संभल जाता है। प्रत्येक प्राणीको अकेला ही परिणमन करना होता 
है, कोई भी साथ नहीं जाता । इसलिए निज श्रग्त्माका ही अनुभव किया जाय । इसके 
ग्रतिरिक्त सब पर हैं, अ्रहित हैं। बाह्य पदार्थपर की हुई दृष्टि सब पर है | “चाहिए यह 
अ्रभीसे हमारा प्रयोजन अ्च्छा- बने, थ्रोटा भाव क्षण भरके लिए भी. क्‍यों पास फ़टकने 
देवें । अपने इस आत्मप्रतीतिकी पद्ैति श्रावे तो सुगति है । बाह्य परिग्रहसे -.सुगति नहीं है 

,... ३१६, मोहीजनोंकी अशुर्म बृच्तिको प्रकृतिका दिग्दशुन--एक कथानक आता है। 
नारदने संसारकी सैर करनेकी सोची तो सबसे पहले नरकमें गया-तो वहाँ खड़े होनेको भी 
जगह नहीं मिली 4 तब स्वर्गमें गया, वहां विष्सुसे- बोला नारद 'तुम बड़े अन्यायी, हो जो 
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कि नरकमें बिल्कुल स्थान खाली नहीं छोड़ा और यहाँ सब साफ मेदान है। तो विष्णुने 
कहा--जो भी श्राना चाहे उसे स्वर्गमें ले श्राओ, यहाँ काफी जगह है । नारदने मध्यलोकमें 
आकर एक वृद्ध पुरुषसे कहा कि तुम स्वरगमें चलो तो उसने चलनेकी अपेक्षा गालियां दीं, 
यही हाल युवाओं व अन्यने किया । किसीको भी मरना पसन्द नहीं हुआ । तब मन्दिरके 
पास आकर बोला--जो स्वर्ग हमारे साथ चलना चाहे चले । तब एक लड़का बोला, चलो 
मैं तैयार हूं । थोड़ी देर बाद कहता ठहरो एक बात याद आ गई। अ्रभी अ्रभी मेरी सगाई 
हुई है अ्रत: विवाह करके दो वर्ष बाद चलेगे । दो वर्ष बाद नारद लेने आया तो बोला, 
अभी-अभी बच्चा पैदा हुआ है उसे बड़ा हो जाने दो, कुछ ५-७ वर्ष बाद चलूगा, ५-७ 
वर्ष बाद नारद फिर आया तो कहने लगा, लड़केको पढ़ लिखकर बी, ए., एम, ९. हो 
जाने दो, फिर चलेंगे | लड़का पढ़ चुका तब नारद जी फिर श्ाये कहा चलो स्वर्गकों, तो 
उत्तर देता है 'लड़का कुपूत निकला, अ्रब जो मैंने धन कमाया है उसे रखावेगा कौन ? 
खूब कमाया रखाया बादमें मर कर सर्प हुआ । तो वहां भी नारद लेने आया तो फरण 
फुला कर कहता है--हूं, धन तो हम ही रखावेंगे । इससे सिद्ध होता है स्वर्गमें भी कोई 
ग्राना नहीं चाहता, क्‍योंकि कहा है 'मरे बिता स्वर्ग नहीं मिलता, सो मरने पर स्वगें 
मिलेगा । मरना किसी भी मोहीको इष्ट नहीं है। कथानकका तात्पर्य यह है कि श्रच्छे 
कर्मसे स्वर्ग मिलता है और वस्तुका स्वरूप विचारनेसे मोक्षमार्गमें लगते हैं। मोक्षमार्गके 
लिए भावोंके अतिरिक्त और करना क्या है, घरमें २-४ आ्रादमी होवे तो तप कर लेवें, 
तुम भी मोक्षमार्गमें लगो और हम भी मोक्षमार्गमें लगें, जिससे श्रगले भव (जन्म) सुधरें। 
इसके अलावा इज्जत चाहना, धन चाहना निरसार है। संसारके सब पदार्थ नगण्य हैं । 
इसलिए इनमें विश्वास कैसे करें ? उत्तम भाव यद्यपि कठिन है, किन्तु उनका फल आनन्द- 
प्रद है । ; के 3 व कक 
३१७. अपने भवितव्यक्री अपनेपर निर्भरता-उदयभानुके बहिनोई वज्ञभानुकी शादी 
हो गई । १० दिन बाद उदयभानु बहिनकी लिवाने गया तो १० दिनमें इतना मोह हो गया 
कि पत्तीके पीछे पीछे यह वज्तरभानु भी चल दिया । चलते चलते जंगलमें पहुंचे | वहाँ. एक 
साधु नग्न ध्यानमुद्रामें मरन थे। वज्रभानुने देखते ही सोचा, हाय ! मैं कितना दुखी न 
कितनी श्राकुलतामें पड़ा हूं और ये साधु कितने निराकुल हैं ? उसे एकदम वैराग्य ६ गया 
ओर साधुको एक चित्तसे देखने लगा । साले उदयभानुने मजाक की, कया तुम मुनि होता 
चाहते हो तो वज्रभानुने कहा कि हाँ तुमने मनकी बात कही, श्रगर मैं मुनि हो जाऊंगा तो 
क्या तुम भी हो जाओगे ? साला तो समझ ही रहा था कि यह थोड़े ही मुनि वगैरह हो 
सदर ता है, भरत: चटसे कह दिया-हाँ और थी वजञ्रभानु शीघ्र मुनि हो गया, साथ ही उदय- 
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भानु भी मुनि हो गया। पति व साला कैसे .विरक्त हुए यह सब-देखकर चकित रह गये, 
वाह ! इतना बड़ा मोह बदल गया है ।.अ्रव इन्हें कोई विकल्प नहीं ।.इस-घटनाका उसपर 
श्रसर पड़ा | वजभानुक़ी रत्री यह राटक देखकर दंग रह गई । -उसने- भी चैराग्ययुक्त चित्त 
बनाया । कहां इन विषयभोगोंका सोह ओर कहाँ इस. वैराग्ययुक्त झ्रात्माका - भावनमरकार, 
कितना अन्तर है ? पवच्ञ्जयको तो सगाई होनेपर भी ३ दित सह्य नहीं हुये-थे । आजकल 
भी कोई घरसे बाहर निकले तो जेबमें से पोस्टकार्ड निकाला और लिख दिया चिन्ता नहीं 
करना” हम गाड़ीमें बैठ गये । फिर लिखेंगे, श्रब धर्मशालामें ठहर गये । -और इन्हें देखो । 
जब स्वस्वरूपका आनन्द भरा गया तो किर क्यों लोभमें पड़ रहे कि श्रभी कुछ भ्रौर कर लेने 
दो । कई मनुष्य कहते, समय नहीं मिलता २४ घंटेमें ६ घंटा तो- न्‍्यायानुकूल भमिकलता है 
किन्तु ६ घंटे नहीं सही, ३ घंटा ही निकाना जाय । समय मिलनेपर भी मनुप्य'तास, टी 
पार्टी, घूमनेके रमबोट खेलने, गप्पें हांकनेमें खो देते है । ३ घंटा धर्ममें समय देनेसे सच्तोष 
तो रहेगा, नहीं तो बड़ी श्रवस्थामें पछतावा हाथ रह जायगा कि कुछ नहीं कर पाया । यह 
सोचकर व्यर्थ समय न खोकर तच्चचर्चामें समय लगावे। आत्माका क्‍या हिंत है, तथा 
दूसरेका भी पारलौकिक हित हो सके वह कार्य करे । शुरू शुरूमें १० दिन अ्रभ्यास करके 
देखे, बादमें धर्मकार्य जीवनके मुख्य श्रद्धा बना लेवे । धन कमानेके बराबर कठिनाई भी/तो 
धर्ममें नहीं है | धर्ममें प्रीति जोड़ना चाहिए 

३१८, -कतकिम की समस्या सुलकानेकी अत्यावश्यकता--विकल्पोंका संकट मेटनेके 
लिए कर्ता कर्म विषयक समस्याका सुलझा लेना भी भ्रत्यन्त आवश्यक हैं । जब तक यह 
जीव कर्ता कमे भावोंके यथार्थ रहस्थको नहों जानता तब तक इसकी दृष्टि परसे हुट नहीं 
सकती । कर्ता कमे परमार्थसे वही एक़ पदार्थ होता है, निश्चयसे किसीमे कया किया ? खुद 
में श्पना परिणमनत । तो एक दूसरेका निमित्त होता है यह कथन व्यवहारसे है। और उस' 
ही दृष्टिको मुख्य करके कहा कि एक़ने दूसरेको यों कर दिया-वह व्यवहार कथन है | उस 
व्यवहारके कथनमें भी यदि सच्चाई जानते रहें तो व्यवहार है अन्यथा अज्ञान है श्रौर 
मिथ्यात्व है । किसीने घीका घड़ा कह दिया तो समभाने वालेके चित्तमें यह समझ रहती 
कि यह घड़ा तो मिट्टीका ही है, इसमें घी पड़ा है। तो घी का घड़ा कहना व्यवहार है 
और कोई इस मर्मको न जाने और ऐसी ही समझ रखे कि जैसे पीतलका घड़ा होता, 
ताम्बेका होता ऐसे ही घी का घड़ा होता होगा । तो उसका यह कथन भूठ है। व्यवहारमें' 
भी सच्चाईका बोध रहता है। सच्चाईके बोध विना भी व्यवहार नहीं, वह तो अज्ञान है 
और मिथ्या है | कर्ता कम्पना वस्तुतः उस एक चंतन्यमें होता है। जैसे एक अंगुली है, 
यह सीधी है, इसे टेढ़ी कर दिया तो पूछेंगे कि किसने टेढ़ी की और किसको टेढ़ी की ? तो 
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जैसे यहाँ यह उत्तर 'मिलेंगा कि अंगुली ने ही टेंढी की और अपनेको टेढ़ी की, ऐस अंगुलीको 
“हेढ़ी करते समय इस अँगुलीके संम्गकमें कोई सूत या सींक वगैरह आया हो तो वह भी 
: टेढ़ो ही जायगा । इतंने पर भी अंशुलीने सींकको टेढ़ा किया-यह कथन व्यवहारसे है,निश्च्रय 
'कें। । तो ऐसे ही जंब भ्र्पने औंगके बारेमें सोचा जाता है कि यह मैं आत्मा करता क्या हूं 
'तो इस दृष्टिसे देंखेना है कि मैं श्रात्मा कितना हूं और वह कर क्या सकता है ? .मैं आ्रात्मा 
'किंतंना हूं, वंया' हूं -- यह बीत जीवजीवाधिकारमें बहुत अच्छी तरहसे. समझा दिया है.। 
जिसका सारांश यह है कि यह में उततां हूं कि मेरा स्वस्वसार जितनेमें व्याप्त है ।, कितने 
में व्योप्त है ? चंतंन्य-शक्तिमें | तो चित्स्वरूपमात्र मैं हूँ ॥ लाग लपेट रहित शुद्ध श्रात्मतत्त्व 
की स्वरूप यह है चेत॑न्यस्वरूपमात्र । उस स्वरूप दृष्टिमें परिणामत नहीं. निरखा जा रहा 
इंस कोरंणे वहाँ कर्तो कंमकी बात भी कढी नहीं जा.सकती । किन्तु कोई. भी पदार्थ परि- 
णंमंन शून्य नहीं हों सकती ।- उत्पांदव्य॑यध्रोग्ययुक्त होना पदार्थका 'स्वरूप है । सो भले ही 
हम गआंत्मयंदाथमें स्वंभावहष्टिको निरखकर एक चित्स्वरूपमात्र तिरख रहे हैं। यह हमारी 
एके परम शुद्ध निशत्रेय॑नेथंकी दृष्टि है, फिर भी येह चिंत्स्वरूपमात्र जो आत्मतत्ब है वह 


है काठ 
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है कर्ता और जो परिणम॑ंन है वह हैं कम |... 
३१६ में शब्द कनेकी आवश्यकरताका कारश--यदि. कर्ता कर्म ये शब्द ही . 


न होते और परिशेरमनें वीलो व परिणमन इन शब्दोंसे ही सारे प्रयोग किये.जाते तो यह 
विषय समेभेनेमें निःसंन्देहे स्पष्ट अ्रोता । जहाँ निमित्तनैमित्तिक भावकी भी बात : बतलानी 
पड़ती वहाँ यों कहां जा सकेता थी कि अमुक द्रव्यका निर्मित्त पाकर ग्रमुक इस प्रकार 
परिणुम रहा हैं, बांते बहुत स्पष्ट जंज जाती है ,इस शब्दमें कहनेका व्यवहार होता तब. 
कोई जिज्ञासा करे कि फिर क्यों न इन्हीं शब्दोंमें व्यवहार:चले ? परिणमन वाला और 
परिशमत्त-इंतने ही शब्दंसे सारी बात॑ बतायी जाती तो बड़ा. अच्छा. था.। करना कर्ता, कर्म - 
इत शब्दोंकी रखा हीं बसों गयां है ?' इनका . प्रयोग .न॑ करके परिणमनका प्रयोग रखना हर 
ओर उसे प्रयोगमें भी निर्मित्तेनेमित्तिक भावंकी भी बात खूब बतायी जा सकती. थी-। 
_फर्मोके 'उदयका निमित्त मात्र पार यह जीव स्वग्न॑ अपने में रागादिकरूप परिणम्त रह 


है । ऐसी केहनेसें निमित्तकी बांत आ गयी ना ? तो इन शब्दोमें न कहकर कर्ता क 
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प्रयोग क्‍यों बनाये गए ? समाधानमें यों कह लीजिये कि बनाये क्‍या गए कर्ता कर्मके प्रयोग, 
करने पड़े प्रयोग | कारण यह है कि जो परमार्थ कर्ता कर्मस्वरूपको समभता है उसे तो 
समभाना ८ क्या है ? जो परमार्थ भेदके निरखने वाले ज्ञानी संत हैं उनको तो समभाना 
ही नहीं है। स भाना है भ्ज्ञानी जीवोंकोी । जो गज्ञानी जीव कर्ता कर्मके व्यवहा रमें अ्रटके 
हुए हैं उन्होंने तो बिना परिणमने वाला व परिणमन यह दाब्द भी न सुन रखा हो श्रथवा 
सुना भी हो तो उनका प्रयोग भी नहीं होता है। जिन जीवोंको परपदार्थो्में करनेका 
आशय पड़ा है, अनादिकालसे कर्ताकर्मबुद्धि लगी है, मैं मकानको करता हूं, दुकानको करता 
हूं, गरीरको करता हुं, मित्रोंको करता हुं, पुत्रोंक़ों पढ़ाता हूं, इतनोंकों पालता हूं आदि, तो 
समभाना उनको है। और उनको उनकी हो भाषामें समझाना है तभी वे समभक सकेंगे । 
वे जिस प्रकार समभाये समझ सक्कें उसी प्रकारके शब्दोंका तो प्रयोग किया जायेगा। तो 
जो करनेके आशमयमें लगे हैं उन्हें करनेके दशब्दप्रयोग्सले ही समभाया जा सकता है कि 
भाई जो तुम्हारा यह आशय है कि मैं परपदार्थोकों करता हूं सो तुम परपदार्थोको कुछ 
नहीं कर सकते, क्योंकि तुम्हारा रुच्च तुम्हारेमें भी परिपूर्ण है, परका सत्त्व उस परमें परि- 

पूर्ण है। तुम्हारा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, तुम्हारी कोई चीज, तुम्हारी शक्ति गुण, तुम्हारी 
परिणति कुछ भी बात तुममें से निकलकर दूसरेमें नहीं पहुंच सकती । खूब विचार लो, यदि 
एक पदार्थकी शक्ति गुणा परिणति दूसरे पदार्थमें पहुंचती होती तो इसके मायने यह हैं कि 
वह ॒ पदार्थ खाली हो गया । उसकी श्वक्ति तो दूसरेमें पहुंच रही है तो यह कम हो गया 
और ग्ह बढ़ गया । जिसमें एककी शक्ति परिणति पहुंची वह वजनदार हो गयी। इस 
तरह वह भी करता हो गया । सारे पदार्थ करते होंगे कि एक्रकी कोई पर्याय दृसरेमें पहुंच 
जाती है तो लो शस्तित्त्वमें ही खतरा हो गया । किसी पदार्थका अस्तित्व भी व बन सका। 
तो ये पदार्थ जो वरतंमान हैं उनका अ्रस्तित्व बर्ा रहनेका यही तो कारण है. ।. जब किसी 
भी पदार्थका गुण पर्याय आदिक कुछ भो अन्यमें नहीं पहुंचता तब फिर तुम परके कर्ता कैसे 
कहला सकते हो ? और भी देखो जिस परको करनेका तुम खुयाल बना रहे हो उस पदार्थ 
में वैसा होनेका सामथ्य है या नहीं ? यदि उसमें वसा होनेकी सामर्थ्य है तो वह श्रपवी 
सामर्थ्यसे वैसा हो रहा है। उसमें इसने क्या किया ? यदि उसमें उस प्रकार बननेका सामर्थ्य 
नहीं है तो तुम क्या, श्रतन्‍्त पदार्थ जीव मिलकर उसपर कुछ जो चलें तो वह उस प्रकार 
बन नहीं सकता, तो तुम निमित्त तो हो किसी-किसी पदार्थके परिणशमनमें। आश्रय तो 
बनते हो, पर तुम करने वाले अपनेके ही हो दूसरेके नहीं । यह बात समभायी जाती है 


अ्ज्ञानी जीवोंको ! तब करने शब्दका प्रयोग करना पड़ रहा है । 
३२०. कर्ताकर्मविषयक मम का परिचायक शब्द्सन्दभ -यहाँ विशुद्ध शब्द संदर्भ 
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यह रहता कि परिणमने वाले और परिशामत । प्रत्येक पदार्थ परिशामनवा स्वभाव रखता है, 
प्रतिक्षणा परिणशमता रहता है, उसवा प्रतिक्षण परिणमन होता रहता है । तो जो उसका 
परिणशमन है चह तो है कर्म और जो परिणमने वाला है वह है कर्ता | जब हम ऐसे इन 
बाहरी पदार्थो्में निरखते रहेंगे, घटित करते रहेंगे तो हमारा श्रभ्यास बनेगा वस्तुके स्वतंत्र 
स्वरूपका परिज्ञान करनेका । जैसे अज्ञारीजन बाहरी पदार्थक्ति सम्पर्कमें ऐसा समझ रहे हैं 
कि अमुकने देखो अ्मुककों ऐसा कर दिया । तो ऐसी अनेक घटलाश्रोंमें ज्ञानी पुरुष इस तरह 
से भी निहार सकते है, श्राप हम इस तरहसे भी देख सकते हैं कि देखो इस तरह परिग्णमा 
तो यहाँपर इसका यह निमित्त मिल गया । तो यों निमित्तनैमित्तिक भाव अ्ंगीकार करते 
हुए परिणमने वाले पदार्थमें परिशमनका और उसके कर्तापनका सम्बंध समझते हुए परिज्ञान 
करनेका अभ्यास किया । अपने श्रापमें भी मैं अपनेको ही करता हूं, इस प्रकारके स्पष्ट ब्रोध 
का कारण वना है। मैं आत्मा सावात्मक हुं। चतनन्‍्यभाव, ज्ञानभाव, दर्वनभाव आदि ऐसे 
भावस्वरूप यह मैं आत्मा क्या करता रहता हूं ? इसमें हाथ पैर सूत्तिकता तो है नहीं जो 
परका स्पर्श भी कर ले । यह तो अपने भावस्वरूपमें भावरूपसे रहा करता है| तो यह भाव 
स्वरूप श्रात्मा अपने उस भावक्रा ही करने वाला है | अज्ञानी जन विकल्पात्मक परके सम्बंध 
का आशय रखने वाले विकल्प किया करते हैं और ज्ञानी जीव अपने ज्ञानेमय भावोंको करता 
रहता है । वह भी व्यवहारमें बहुत-सी बातें कहता है पर यथार्थ प्रतीतिसे विचलित नहीं होता । 
३२१, व्यवहरस्तवनके ममका परिचय होनेपर व्यवहासस्तवनमें व्यवहास्त्व--स्त- 

कनोंको लोग पढ़ा करते हैं -द्रोपदीका चीर बढ़ायो, सीत्ापति कमल रचायो । और मान 
लो महावीर स्वामीबी स्तुति कर रहे हों, महावीर चालिसा श्रादिकमें, उसमें भी ऐसा लिखा 
हो कि है प्रभो |! आपने द्रोपदीका चोर बढ़ाया, और इसको कोई यों सत्य समभ,ले तो भला 
बतलावो द्रोपदी तो पहिले हईं, महावीर स्वामी तो अब हुये, तो यह उसका चीर बढ़ाने 

केसे पहुं, गए ? अ्रथवा मान लो उस समय नेमिनाथ भगवान थे, सो उनकी स्तुतिमें कहा 

जा रहा है द्वोपदीका चीर बढ़ायो, तो वे नेमिनाथ भगवान अपना आसन छोड़कर अपने 

अध्यात्म ज्ञादानन्दरस अमृतकोी छोड़कर विकल्पोंमें वहाँ पहुंचे हैं क्या ? और वहाँ चीर 

बढ़ाया है क्या ? उससे पहिलेके भगवानोंकी स्तुतिमें इसे लगायें तो वे श्रनन्त चतुष्टयके धनी 

वीतराग विशुद्ध सर्वज्ञ अपने उस उत्कृष्ट स्वसमयकों छोड़कर यहाँ द्रोपदीका चीर बढ़ाने श्राये 

थे। तो ऐसे स्तवनोंकोी यदि कोई ठीक भाव समभकर कर रहा है कि भक्त पुरुष प्रभु 

भक्ति करते हैं और प्रश्ुभक्तिमें पुण्य रस उमड़ता है, पापरस घटता है। उस पुण्यबंधमें ऐसा 

अतिशय हो जाता है कि चीर बढ़ जाय, अभ्रग्तिका जल हो जाय । तो ये सब इस तरहसे 

हुआ करते है, ऐसा सही बोध रखते हुए कोई भक्तिमें यों भी पढ़ने लगे तो उसके लिए दोष 
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न झ्रायगा । जो इस यथार्थ रहस्वको यहीं जानता झौर सीधा ही यो समझता $ कि झैसे 
किसी महिलाने रोटो बनाया, किसी पुरुषने कोई पुस्तक लिखी, इसी तरह भगवानने- भाकर 
द्रोपदीका चीर बढ़ा दिया तो उसका भाव सही नहीं है । 

३२२. निमित्तनमित्तिक भाव होनेपर भी बस्तुस्थातस्थ्य समझमेका शानबह-- 
निमित्तनैमित्तिक भावका विरोध इस दरसे करना कि वस्तुकी स्वतंत्रता कहीं नष्ट न हो 
जाय । तो यह उ्के ज्ञाबबी कमजीरीसे भय उत्पन्ग हुआ । जगतमें निमित्तमैमित्तिक भाव 
व्यवस्थित है । जिस प्रकार जो होनेको है सो उस ही निमित्तनैमित्तिक विधिमें होता है 
अन्यथा यह संसार घटित ही न हो राकेगा । बह जीव क्यों नाना परिणमयोंमें श्रा गय्या है ? 
जीवके स्वरूपमें तो यह बात नहीं पड़ी । क्यों इरासे विपरीत विचित्र परिशमसन चल रहे 
हैं? तो समभना पड़ेगा कि यह निमित्तनमित्तिक भावकी व्यवस्था है। तो उनका-विरोध 
करना चुद्धिमानी नहीं है, लकिन निमित्तनैभित्तिक भाव होनेपर भी. प्रस्येक पदार्थ केवल 
अपने परिणामनसे हो परिणमता है, किसी निमित्तभूत आश्रयभूत दूसरे परदार्थका कुछ ग्रहण 
करके नहीं परिणमता । ऐसी स्वतंत्रता जान लेना चुद्धिमानी है । निमित्तनैमित्तिक भाव 
समभकर भी चस्तुस्वातंत््यकी समझने वाला ज्ञान एक प्रवन ज्ञात है । 

३२३, कर्ताकम भावका शर्थ--यहां कर्ता कर्म अधिकारमें यह बताया जा रहा है 
कि परमार्थतः किसी भी वस्तुका किसी अन्य वस्तुमें तादात्म्य प्तम्बंध नहीं है अर्थात्‌ प्रत्मेक 
पदार्थ स्वयं स्वतः परिपुर्ण सच है । जो इस मर्मको नहीं जातता है और इसके विपरीत पर- 
भावोंमें परतस्वोंमें यह मैं हूं, इनमें तादात्म्यरुप मैं हूं, एंक-हूं, यों श्रभेदभावमें जिसका 
एकीकरण है वह पुरुष परको करनेका, परेमें ठहरनेकां, परभावोंमें रहनेका, परसे भ्रपनी 
उन्मेति माननेका विकल्प रखेगा ही, और यह चिकल्प मिथ्या है, कार्यकारी नहीं है, याने 
जैसे सोचा-कि मैं प्रमुक पदार्थंको यों कर दूं तो क्या इस भावेसे वह पदार्थ उस रूप परि- 
राम जाता है ? नहीं । तो फिर ये विकल्प मिथ्या हुये, अर्थ क्रियाकारी न रहे ॥ जैसे ५० 
मन बोभसे लदी हुई गाड़ीकों दो बैल खींचे लिए जा रहे हैं भौर गाड़ीके पीछे दो चार बच्चे 
लेग जाते हैं, उंसको ढकेलते हैं तो उस चलती हुई गाड़ीको डक्रेलते हुए वे बच्चे सोच रहे 
हैं कि मेरे चेलानेसे गाड़ी चल रही है, बड़े छुंग हो रहे हैं । कहीं वे बेल खड़े हो जायें तो 
बे बालक बड़ा जोर लगाते हैं, कल्पनायें करत हैं, दुःश्ली होते हैं तो वे समक्त रहे थे तब कि 
मैं गाड़ीको चला रहा हूं, सो -अब जब गाड़ी नहीं चल रही है तो वे दुःखी हो रहे हैं। ये 
सारी बातें होंती जा रही हैं हमारे चातावरणमें, हमारे सम्पर्कमें, जो जो कुछ प्रह सब चल 
रहा है चले रहा है | हम झाश्रयभूत भी हैं। जैसे दुकान चलती हो, 'घरका काम चल्न हहा 
हो, जो भी व्यवहार चंल रहा हो, उन समस्त प्रद्गोंमें यदि यह बुद्धि रखी जाय कि यहाँ 
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भी मैं-कर क्या' कर रहा हूं किस्ती दूसरेका ? दूसरे लोग अपने परिणमनसे परिणमते जाते 
हैं; किन्‍्हीं प्रसंगोंमें -मेरा। परिणमच, मेरा व्यवसाय चलना परिणमतना श्राश्रय पड़ जाय, इतनी 
वात तो! है पर मैं उन्हें कर. कुछ: नहीं रहा ।'ऐसी बुद्धि व्यवस्थित रहे और अरब तो अनुकूल 
परिणमन चल रहा, अ्रत: कोई समस्या:वहीं समान रहा.।। जब श्रनुकूल परिणमन नहीं 
चलता तो ःअज्ञानीजन समस्या- मानते -हैं, किन्तु ज्ञानी जीव समस्या नहीं मानते । वे जानते 
हैं कि जब' अनुकूल कुछ परिणमन हो रहा था उस समय भी मैं परका कुछ नहीं कर रहा 
था, और वह- बात आ्राज बिल्कुल सही: समभमें भरा गयी । जिंस बातको, में पहिले समझ रहा 
था अ्रब तो वह प्रमाण उसके लिए आया है सीधा डटकर । उसमें तो खुशी होती है कि जो 
में जान रहा' था. यो 'देखो ना, यह बात स्पष्ट और हो गयी । मेरे सोचनेसे, मेरे भावोंसे 
परपदार्थका कुछ नहीं बनता । 

३२४, :कर्ताकर्म मावके यथार्थ परिचियक्ता प्रभाव--परमार्थ भूत कर्ता कर्मके भावको 
समभनेसे क्‍या प्रभाव पड़ता है अपने आपपर तो देखिये । में ज्ञानरूप हूँ, शानमय मुभमें 
भेद नहीं, 'यह अलग तत्त्व नहीं, ऐसा निरखनेपर ज्ञानमें यह श्रात्मा ठहरता है 
ना? और जब यह ज्ञानमें ठहर गया तो ऐसा जो कुछ ज्ञान परिणमन हो 
रहा व्रह स्वभ्ावभूत बात है। तो उसका निषेध किया हो नहीं जा सकता। 
तो वहां क्या अज्ञाव बत रहा -कि वह जान रहा है, ज्ञाता हो रहा है। ज्ञानमें रहता हुआ 

वह॒निराकुल परिशसन चल रहा है। अ्रब जेसे कि अज्ञानी जन आत्मामें और रागादिक 
विकारोंमें विशेषता नहीं जान रहे, में हैं, चेतन हूं, रागादिक विकार हैं क्षणिक औपाधिक 
परभाव, यों जब भेद नहीं जानता तो जेसे ज्ञानी ज्ञान और आत्मामें भेद न जाननैसे ज्ञानमें 
निःशंक रह रहा था -तो यह शअज्ञानी रागादिक विकारोंमें और आ्रात्मामें भेद न जाननेसे यह 
विकारोंमें निःशंक- ठहर रहा- है । तो ग्रद्यपि ऐसा न करता चाहिये | ये रागादिक भाव पर- 
भाव हैं किन्तु इसे तो पता नहीं है, उसे तो स्वभावरूप म्गन रहा है। ज़ब वह क्रोध करता 
है, राग करता, द्वेष-करता, मोह करता, क्षोभ मचाता, बेचैनीमें रहता, बरबाद हो जांता 
यह प्रभाव होता है परमें कत॒ त्वका आशय रखनेसे । जिल्हें शान्ति चाहिये, निविकल्प दशा 
चाहिये, उनको कर्ता कर्मके -मर्सका निशेय कर लेसा अत्यन्त आवश्यक होता है.। परमार्थ 
हष्टिसे में चेतन्यभ्ञावात्मक पदार्थ हूं और द्रव्यत्वके नातेसे मिरन्तर परिणमता रहता हूं, सो 
जो -परिणमन है वह तो मेरा कर्म है और जो यह मैं परिणमने वाला हूं. सो यह मै कर्ता 
हूं। में किसी अन्य पदार्थका कर्ता नहीं हूं ।. इस प्रकारका निरुचय निर्णय रखने वाले पुरुष 
का परकषतृ-त्वके श्राशयसे रहित होनेके कारण परिशम्तनन अनुकूल समाधान रूप रहा करते 
हैं और इस समाधान रूपसें दे अपनेको कृतार्थ तृप्त अनुभव करते रहते हैं। 


मर समयसार प्रवचन चंत॒५ पुस्तक 


दे दी और इसने सादा दाल और रोटी ही बनाई तो सभाज वाले जीमकर कहते हैं “यह 
इन तीनोंसे चालाक नि.ला । यह सबसे बड़ा है । सो इसने सब जायदाद रप ली होगी, जिमाने 
में इतना चुंडत निकला” अब बत्ताइये सबको खुश करना चाहे तो कौन कर सकता है ? 
किस किसने त्यागी, पंडित, समाजसेवक, मुखिया पंचों श्रादिको खुशकर पाया है और कौत 
कर सकता है और उतको खुश करने से क्‍या लाभ मिलेगा तथा आत्महितमें बिरादरी 
दालों एवं घर वालोंसे लाभ भी क्‍या मिलेगा ? ' ; 

३२६, स्वरार्थपरताका एक दृश्टान्त--कितनी भी किसी की सेवा कर लो लौकिक 
'लोग मौज तकके साथी हैं । एक सेठके ४ लड़के थे, ५ लाखकी जायदाद थी। सबको एक 
एक लाख बांट दिया । अपना घन भी एक लाखका उसने पाया । उस सेठने श्रपना धन 
भीतोंमें चिनवा दिया । कुछ समय बाद वह अत्यन्त वीमार पड़ गया, मुह बोलरा बन्द 
हो गया, सुन सब लेता था। श्रन्तमें पंच लोग आये तो कहा -क्या दान करना चाहते हो 
चह कर दो । तुम्हारा यह अ्रन्तिम समय हैं ती सेठ मुहसे बोल नहीं पाये, हाथोंसे इशारा 
बंतावे जो इन्में है अर्थात्‌ भींतोंमें है वह सब दानमें लगा दो। सेठके लड़कोंसे इशारेका 
मतलब पूछा तो क्‍या कहें वे लड़के कि जो धन था वह मकान बचनानेमें लगा दिया, भ्रव 
कुछ नहीं दचा, ऐसा कहना है पिता जी का । सेठ सब सुन रहा है उसकी भावना यह है 
कि एक लाख रुपये पुण्य कार्यमें खर्च करना है, किन्तु वह विवश है, वह सब कृत्य देखकर 
दुःखी हो रहा है। अतएवं सर्वे बात भूलकर यह उद्देश्य बना लेवे--मैं शान्ति पानेके लिए 
क्या करू ? मुझे आखिर क्या करवा है ? दुःख देने वाली कया चीजें है ? घर कृटुम्ब यह 
तो पर चीजें हैं, रागढ्रेषके बलपर यह टिकती हैं। यह निर्णय कर लो दु.ख रूप होनेसे 
हटाकर अपना उपयोग श्रपने ही में लगांवे | . 

३३०. आलम्ब्ध तप्वकी गवेपण।-जब तक परपदार्थोका व अपनी आत्माका. अ्रन्तर 
नहीं जाना जाता तब तक दुःख हैं शोर रागादिकमें लगाव है। श्रज्ञानी रागाविकमें अभेद 
समभता है तथा ज्ञानी जीव मानता है--रागादिक नष्ट होने वाले हैं, रागादिकके भाव भी 
नष्ट होने वाले हैं, फिर मैं क्यों उन्हींका सेवन करता रहूं । ज्ञानी ज्ञानमें तन्मय हो रहा 
है । ज्ञान ही है श्रात्मा जिसका ऐसा में हूं ? ज्ञानी सोचता है जो पदार्थ अलग हो जाते 'हैं 
उनमें लगावमें दुःख रहता है तथा जो ्रपनेमें मिलकेर रहता है उसमें जो सुख है वह ज्ञाव 
ही है। जिसका वियोग संभव नहीं उसमें सुख है तथा जिसका हे संग्रोग होकर वियोग 
हंझा उसमें दुःख 'ही है। क्रोध, मान, ; माया, लोभसे भाऊुलताएँ ही बढ़ती ह। 'ऐसा 
तत्व कौनसा है जिसेसे आत्मद्रव्ये सेमेकर्स आते, वह है चतन्यभाव । आत्मद्रव्यके 


स्वरूपको समभक्तर जीवत्व तत्त्वपर श्रडिग होना चाहिए । रागादिक तो छूट जाते है, 
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किन्‍्त ज्ञान साथ रहता है, उसका आराधन किया जावे । आत्मस्वभ्ावका श्राराधन, सतेत 
अभ्यास किया जाथ तब वह आा कथनीय रहेगा । इसके विपरीत जिसमें बनावट है 
उसमें द:ख है और वह बनावटी भेष बन्धका ही कारण है। रागादिक सहज छूट जाबे तो 
तस्व ज्ञान जाग्रत होवे । अ्ररहन्त सिद्धके समान अत्यन्त महत्त्वपूर्ण ज्ञान-घतमय आरात्माकी 
क्या दशा है ? हम श्रन्य घनोंके पीछे पड़ रहे हैं, जो .दुःखके कारण हैं । अपनी ज्ञानविधि 
को भूल चुके हैं जिससे दूसरेका आसरा लेनेकी आशा करते रहते हैं । किन्तु एक आत्माका 
ही शरण तो लिया जावे फिर क्या आनन्द नहों ग्रात्ता है ? मोहका प्रव्॒ल अन्यकार छाया 
है तो कुछ भी नहीं सूकता है। हमारे साथ कुछ भी नहीं जाना है, फिर भी दूसरोंको 
ग्रपता-प्रपना बनाते रहते हैं, कहते रहते हैं । 

३३१, सतत न कपांस जुलाहेसे सलटठमलटझा--जुलाहा और ग्वाला दोनों साथ कहीं 
जा रहे थे । । रास्तेमें एक बढ़िया मैदान मिला । जुलाहा बोला, अगर. यहु जमीन हमें सिल 
जावे तो बिनौले बुवा दंगा, इसमें बढ़िया कपास पैदा होगा । इतनेमें ग्वाला कहता है, नहीं 
जी यह जमीन हमें मिल जावे तो भैंसे चराऊंगा जिनसे अश्रच्छा दूध निकलेगा । इतनेमें 
जुलाहा कहता है-त भसें कैसे चरावेगा ? इसमें तो मैं बिछोले बोऊंगां जिससे कपास होगा। 
खालेने कहा--हूं, बिनोले कैसे बोवेगा, भैंसे चरेंगी इसमें, तो । तब जुलाहेने यों ही हाथके 
इशारोंसे विनौला बो दिये, तब ग्वाला भी कहता है देख मेरी भैंस यह चरने गई, कुछ यह 
चरने लगी हैं, छोटे पत्थरोंको दिखाकर फैंककर बताकर दिखाया । इतनेमें जुलाहाने रोपमें 
आकर लट्ठु उठाया तो ग्वाला भी लट्ु लेकर तैयार हो गया, दोनोंमें मारपीट होने लगी। 
जहाँ तल किसीको जमीव मिली है श्र न किसीका अ्रधिकार है, फिर भी मोहकी विचित्र 
लीला देखो--मरने मारनेकी तत्तर हो जाते हैं। इसी तरह हम आत्माका सर्वस्व खोकर 
स्त्री, पुत्र, पति, धन, वुठुम्बी जमीन, मकान भ्रादिके, लिए अनेक दुःख उठा रहे हैं. और 
कहते हैं--यह हमारा है, यह हमारा है। मुझे कोई जीव या अन्य पदार्थ थोड़ी भी झात्ति 
देनेमें समर्थ नहीं हैं, फिर भी उ. के पीछे बर्बाद हो रहे हैं तथा पदार्थ चिल्ला-चिल्लाकर 
(स्पष्ट भित्त परिशामस बताकर) कहते है--हममें मोह त करो, हम तृम्हारे नहीं हैं । यह 
जीव त्तव भी कहता तुम्र हमारे ही तो हो, दुष्ट भी हो जावे वो कहता बह हमारे पति थे 
या स्त्री थी। वे बड़े दामी, धनो थे गहरी हृष्टि लगाकर, एकाग्र होकर सोचो तो फ्रि जरीर 
में केवल चेतनामात्र अपनी है, शरीर पिण्ड यहीं रह जायगा, जिसे जला दिया जावेगा तब 
सोह क्‍यों करें ? ८तन्यमात्र झनुझभव करनेकी कला सीख जावें तो परपदार्थकी आसक्तति घटी 
तो विकल्पजाल भो छूट जावेंगे | ज्ञाब्दी जो ऐसी दुरुव बात हैं उसमें संलग्न होना चाहिए 
बह नष्ट नही होता, वह तो ऋा-न्यका हेतु है या सोच (करना) है 
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३३२, संयोगसिद्ध सम्बन्धकी अन्ुुपयोग्यतवा--रागादिकका संयोगसिद्ध सम्बन्ध है। 
इसके दो श्र्थ हैं । रागादिक क्या पहले नहीं था औश्रौर क्या ग्रव मिट जायगा ? हाँ रागादिक 
पहले नहीं था, आ्रागे भी नहीं रहेगा, लेकिन वर्तमानमें श्रभी है । क्योंकि राग क्षणमात्र 
रहता है पुनः वियुक्त हो जाता है। आ्रात्मद्रव्य तो भिन्‍न है। श्रात्मा और कम दोनोंका 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध होनेसे जो परिणाम हुआ है यह संयोगसिद्ध कर्म है। मैं रागादिक 
कर्ता नही श्रौर रागादिक मेरा भी कुछ नहीं बनाते । जब तक भेद विज्ञान नहों जगता तब 
तक अज्ञानी उन्हें अपदा मानता रहता है। अ्रपने पुत्रमें, मकानमें, स्त्रीमें तो सभी उपयोग 
लगाते हैं चाहे वह विरुद्ध चलने वाले क्यों न हों । श्रपनी फटी, पुरानी मैली कुटी भी प्रिय 
लगती है, किन्तु दूसरेकी नई भी हो तो उसे क्या मतलव ? उसका क्‍या कार्य सिद्ध होने 
का ? जिसे श्रपती नहीं जानता उससे प्रीति नहीं करता है । तो रागादिकको सोचे यह मेरे 
नहीं हैं, मैं इनमें क्‍यों प्रीति करू, क्‍यों उलक्ू ? भला क्रोध तो स्वयंका सत्यावाश कर रहा 
है, हम सबको वे अपने इशारेपर नचाना चाहते हैं | वह नहीं नें किन्तु हम तो कर्म बांध 
ही चुके । शुद्ध चतनन्‍्यमात्र तत्त्व मैं हूं, यह अनुभवमें आ्रानिषर विकल्प छूट जाते हैं तभी संवर 
निर्जरा तत्त्व प्रगट होते हैं, नाच तभी समाप्त होनेको होता है । 

३३३, श्रद्धापर निःशंक प्रवर्तन दिशाकी निर्भरता--यह आत्मा अथवा ज्ञानी आत्मा 
तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध वाले श्रात्मा और ज्ञानमें श्रविशेष होनेसे भेद नही देखता हुआ निःशड्धू 
होकर श्रात्मरूपसे ज्ञानमें वतंता है और ज्ञानमें आत्मरूपसे वर्तता हुआ बढ़ जानता ही है, 
क्योंकि जानना तो स्वभावशूत क्रिया है उसका तो प्रतिषेव नहीं किया जा सकता । देखो - 
ज्ञान और प्रात्माका तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध है अर्थात्‌ श्रात्मा व ज्ञान भिन्‍न-भिन्‍न श्र्थ नहीं 
और जबसे यह सत्‌ पदार्थ है तभीसे ज्ञान है श्रथवा ज्ञान व आत्माका भेद वस्तुत्व समभने 
के लिये गुणगरुणी भेद करके बताया गया है । अब जो एक बात है उसमें अपने एकत्वकी 
भावनासे ज्ञानी तो जानन रूप बर्तता ही: है। यह तो सत्य पद्धति है। परन्तु अज्ञानीकी बात 
तो देखो-बह संयोग-सिद्ध-सम्बन्ध वाले आत्मा व ब्रोधादिक आखवबसमें स्वयं अझज्ञानसे विशेष 
को न जानता हुआ जब व जब तक भेद (भ्रन्तर, नहीं देखता है तब व तब तक विःश््ध 
होता हुआ क्रोधादिकमें झ्रात्मरूपसे बर्तता है और उन क्रोधादिक आखवोंमें श्रात्मलूपसे बर्तता 
हुआ यह शभज्ञानी जीव यद्यपि वे क्रोतरांदिक आख़व परभावभूत होनेसे प्रतिषिद्ध है. तथापि 
स्व॒भावभूतपनेका अ्रभ्यास होनेसे क्रोध करता है, राग करता है, मोह करता.है । देखो -- 
श्रात्मामें क्रोधादिक श्राखव श्रनादिसे नहीं हैं, एक क्षण आते हैं, दुसरे क्षण नष्ठ हो जाते 
हैं। इस कारण इन श्राख्रवोंका आत्मामें संयोगसम्बन्ध बताया है। अ्रनादि परम्परास आ्राखव 
होते आये हैं ऐसा है, किप्तु ऐसा यहाँ नही देखना । इसका कारण यहं है कि परम्परा तो 
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व्यक्तियोंकी निरन्तरताका नाम है। इसके अतिरिक्त परम्परा अन्य कुछ नहीं | ये क्रोधादिक 
परभाव हैं, इसी कारण प्रतिषिद्ध हैं, हेय हैं, किन्तु अज्ञानी उन्हें ही अपना स्वभाव समभता 
अथवा स्व ही मानता इस कारणा भज्ञानी इन आखवोंमें ही बतंता रहता है । सो देखो 
यह श्रात्मा ज्ञान होने रूप अपनी सहज उद्यासीन अ्रवस्थाको त्याग कर श्रज्ञानरूप होनेमें ही 
व्यापार करता हुआ प्रतिभास होता है । लो, बस यही तो कर्तापन है, ऐसा व्यापारी 
ग्रात्मा कर्ता है । और ज्ञानरूप वापरने से भिन्‍न और किये गये रूपसे अ्रन्तरमें उठने वाला 
जो क्रोधादिक विभाव है वही तो वर्म है। इस प्रकार यह कर्ता कर्मकी प्रवृत्ति श्रनादिसे 
ग्रज्ञानजन्य हो रही है। 

३३४, बन्धन और विभाव परम्पराकी अनादिता--शआरात्मा तो इस प्रकारसे, स्वयं 
अज्ञानसे, कर्ताकर्मभावसे क्रोधादिकमें बते रहा है। इसी क्रोधादि प्रवृत्तिके परिणामको निमित्त 
मात्र पाकर स्वयं ही परिणमत्ते हुए पुद्गल कर्म संचयको प्राप्त हो जाता है। बस यहीं जो 
जीव व पुदगल कर्मका परस्पर अ्रवगाहरूप जो सम्बन्ध हो गया वही तो बन्ध है । देखो यहाँ 
आखब व कर्ममें परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है । इस स्थलमें इतरेतराश्रय दोषकी शद्धूग 
नहीं करना चाहिये कि जब क्रोधांदिक आख्रव हो तब कर्मबन्ध हो और बद्धकर्मंका जब उदय 
हो तब क्रोघरादिक आखव हो | फिर सबसे पहिले क्या हो और कंसे हो ? सो भैया, ऐसे 
इतरेतराश्रय दोषकी शद्भूव न करना, क्योंकि ये आखव भी श्रनेक हैं और कर्म भी अनेक हैं 
और ये सब एक सनन्‍्तान खझूपसे श्रर्थात्‌ मैरन्तयंरूपसे चले आरा रहे हैं। इस तरह श्रनादि 
परम्परासे बीजवृक्षवत्‌ निमित्तनेमित्तिक भाव चला झा रहा है। अत: इतरेतराश्रय दोष नहीं 
होता । यह बात यथार्थ है कि जीव पुद्गलका परस्पर अ्रवगाहलक्षणक बन्ध है और यही 
वन्ध श्रज्ञानका निर्मित बनता है। यही श्ज्ञान कर्ता क्मकी प्रवृत्तिमें निमित्त “बनता है । 
जितना भी कर्मबन्ध होता है वह कर्ता कर्म बुद्धिसे होता है | वहाँ जिज्ञासु प्रश्न करता है--- 
कर्ता कमंकी प्रवृत्ति कब मिट जायगी ? उत्तरमें ग्रन्थकारने ७१ वीं गाथा दी है-- 

जइया इमेण जीवेश अप्पणो झासवाण य तहेव । 
खादं होदि विसेश्तरं त तइया खा बंधो से ॥७१॥ 

३३४, आत्मा और आखबसें अन्तर जान लेनेंदा परिणाम--जव यह जीव आत्मा 
ग्रौर आखवमें भेद जान लेता है, इसमें कर्मवाच्यके शब्द दिये हैं। जब इस जीवके द्वारा 
आत्मा श्र कर्मका भेद जाता जाता है तो वंब नहीं होता है । सबके अनुभवसें आई हुई 
बात है, जब परपदार्थमें आकर्षण होगा तो बच्च होगा ही | जब आत्माका यथार्थस्वरूप 
जान लिया जावे कि सब पदार्थ स्वतन्त्र हैं, सब पूर्ण हैं। यह यथार्थ वात जान लेनेके 


बरण ज्ञात होगा कि आत्मा अपने क्‍मका कर्ता तो जरूर है, किनन्‍्त आत्मा इसका कर्ता 
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परपदार्थको निमित्त पाकर होता है। स्वभावत: कर्ता नही है। उपाधिमें रहनेसे ही विकार 
है। कहीं श्रात्माका ऐसा स्वभाव नहीं है, भेद्ज्ञादी हुआ कि बन्ध रुका । अशुद्ध + इचयनय 
यह कहता है--मैं रागादिकका कर्ता हुं । एक देश शुद्ध निश्चयनयके द्वारा रागादिकका कर्ता 
नहीं है, ये रागादि पौद्गलिक है। अशुद्ध निश्चयगयमें जीव भाव कर्मोका कर्ता है। आत्मा 
के रागादिक शुद्ध निश्चयनयसे नहीं है, क्योंकि वह पौद्गलिक है। 

शुद्ध निम्वयनयसे श्रात्माको शुद्ध देखनेकी हृष्टि है और व्यवहारनय से 
रागादिको निमित्तमव देखने की दृष्टि है। इसमें ज्ञानी ऊपरो अन्तरसे जानने की 
कोशिश करता है | एक देश शुद्ध निश्चयनयसे तो आत्माका मुख्य लक्ष्य रखा जाता है। 
व्यवहारकी बातका आत्मामें लगाव नहीं रखता । यहाँ दो बातें है, इनमें महाच्‌ अन्तर है। 
आत्मा रागादिकका कर्ता नहीं है, यह बात प्रतीतिमें आ्रावे तो बन्ध नहीं होवे । स्वभाव- 
द्रष्टा रागसे क्तिना उदासीन हो जाता है ? जो अपना परिणमन चल रहा है, उससे भी 
मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है । क्योंकि परिणमन क्षरिक है, नष्ट होने वाले है, यह प्रतीति 
होनेपर निज्जरा, शान्ति, निराकुलता होने लगती है | वर्तमान परिणमन जो है उसका मैं 
कर्ता नहीं हूं। आत्माका स्वभाव निलिप्त होना है। ज्ञानकी भी बात करो । अ्मुक इस 
तरहका, अमुक इस तरहका इस समालोचनामें कोई विशेष लाभ नहीं होनेका ! हमारी यहाँ 
की सम्पूर्ण बातें बुद्धिमानीरहित, व्यवद्वारकी हो रही है, भ्रसत्य एवं मिथ्या है, इस रह 
चित्तमें प्रतीति हो तो कितनी ही विपत्तियाँ मिट जावेंगी । श्रपनी परिणतिमें स्ववुद्धि नही 
होना इतनी ही विशेष मह्त्त्वकी बात है । रस्सीमें सर्पका भ्रम कर रखा है, तभी तक घब- 
डाहट है । रस्सीको रस्सी समभ लेनेपर सारे सन्देह चूर हो जाते हैं । इसके बाद कोई कहे 
थोड़े घबड़ालो, डर जाओ, देखकर भाग जाझ्रो या सर्प नाम कहकर कहे ये सांप है तो भी 
अब श्रापके कृत्यको असत्य मानकर विपरीत हो मखोल उड़ा देगा । इसी तरह जब पर- 
पदार्थोका व आात्माका स्वरूप समझ जावेगा तो उससे कहो परपदार्थ कितने सुहावने लगते 
हैं, इनका भोग तुम्हारी यञ, कार्य सफलतामें वृद्धि कर देगा तो भी वह उन्हें मिथ्या मान- 
कर आत्मतत्त्वपर ही अटल रहेगा । कर्ताकमंबुद्धि समाप्त हो तो बन्ध न हो । कतकिर्म 
तभी समाप्त होगा जब श्रपनेमें और राग्ादिकमें श्रन्तर जान लिया जावेगा । 

३३६, कर्ताकम प्रवत्तिके हटावका अबसर--इस जीवकी जो प्ररपदार्थकि सम्बन्धमें 
कर्ता कर्मबुद्धि रहती है-मैं श्रमुकको करते वाला हूं, बस इस, वुद्धिसे इसके कर्मोका वन्धन 
होता है और जन्म मरणख करना पड़ता है । कर्ता कर्मकी प्रवृत्तिका हटाव कब होता है, इस 

हा हैं। जब यह जीव अपने आत्माके स्वसूपमें और रागादिक विकार 


बातको इस गाथामें क हे हा 
के आख़वके स्वरूपमें भेद जान लेता है, बस उस कालसे इसके वन्धच नही होता । वंधका 
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मूल कारण है झ्रात्मामें जो औपाधिक रागादिक विकार उत्पन्‍्त होते है उनको यह आत्मा 
अपने विभावरूपसे श्रंगीकार कर ले । यह मैं हूं--यों कलुषित परिणामोंक्रो अपना स्वरूप 
मान लेनेके कारण इसके कर्मोक्रा बच्ध होता है। जिस कालसें इसको यथार्थ ज्ञान हो 
जाता है-यह मैं हुँ एक शुद्ध ज्ञानमात्र और रागादिक विक्रार होते हैं उपाधिका निमित्त 
पाकर, ये कलुपित भाव है ! इनमें अच्तर ज्यों ही जानता है त्यों ही बंब्से हट जाता है । 
जैसे किसीसे प्रीति हो तो तत्सम्बंधी विचारसे आकुलता रहती है श्रीर ज्यों ही यह 
बोध हुआ कि यह मेरा कुछ नहीं है त्यों ही तत्सम्बंधी ग्राकुलता हट जाती है । इसी तरह 
समभिये कि रागादिक विकारोमें जब तक आत्मबुद्धि रहती है, यह मैं हूं-- इस प्रकारका 
ख्याल रहता है तव तक तो इसको बन्धन है, क्लेश है, जन्ममरण है । श्रौर जिस कालमें 
इसको यह वोध हो जाता है: कि मै तो शुद्ध ज्ञानमात्र हूं बस उस काल बंध नहीं होता । 
ऐसा ज्ञान, हो जानेपर भी जब तक संयम + हीं होता तब तक आरूव शोर बंध चलते तो है 
पर वे संसारके कारण न होनेसे उनका यहाँ >हुएा नहीं किया गया है। सबसे बड़ा काम तो 
संसारकी जड़ काटनेका हैं। संसारदी जड़ है मिथ्यात्व । मिथ्यात्वभावकों वष्ट करनेका काम 
सबसे बड़ा भारी पुरुषार्थ है| ज्ञानी सोचता है कि वस्तुस्वभावमात्र होता है। जिस पदार्थका 
'जो स्वभाव है उस स्वभावमात्र ही वस्तुका अस्तित्व है। «्वभावके मायने क्‍या हैं ? स्वका 
होना । स्व क्या है ? ज्ञान | ज्ञानके होनेका नाम ही आत्मा हैं। मैं क्‍या हूं ? जो ज्ञान बर्त 
रहा है, जो ज्ञानभाष है, ज्ञानस्वभाव है वह मैं श्रात्मा हैं और जो क्रोधादिक बर्त रहे हैं वे 
क्रोधादिक मैं नहीं हूं । 

३३७, स्वरूप ओर विकारमें अन्तरका दशेव--जंसे दर्पणमें कोई फोटो श्रा जाती है 
सामनेकी चीजकी, तो वहाँ यह अन्तर देखा जा सकता है कि जो फोटोका परिशणमन है वह 
तो दर्पण नहीं है ओर जो स्वच्छता है, वह दर्षण है । यद्यपि फोठोका परिणमन भी दर्षणा 
में होता है, लेकिन दर्पणका स्वरूप स्वच्छता है | छाया तो श्रीपाधिक बात है । इसी प्रकार 
आत्मामें रागादिक परिणमन हुए हैं, किन्तु श्रात्माका स्वरूप और स्वभाव रामादिक रूप 
परिणमनका नहीं है, वह तो ग्रौपाधिक भाव है । तो उसमभेंसे यह छाँटना कि जो ज्ञानका 
होना है वह तो हूं मैं आत्मा और इसके अतिरिक्त जो विकार चल रहे हैं वे विवार भ्रालव, 
वे मैं नहीं हूं, क्योंकि जञानमें और विकारमें स्वयं स्वरूपभेद है | ज्ञानका जो होना हैं वह 
तो ज्ञानमें ही पाया जाता हैं और क्रोधादिकका जो होना हैं वह क्रोधादिकर्में ही पाया जाता 


है। ज्ञानमें ज्ञान ही वजर आता है, दिकारमें विकार ही नजर बझ्ाता है । जो विकारका 
होता है उसमें ज्ञानका होना रंच नहीं है | जो ज्ञानका होता है. उसमें विकारका होना रंच 
नहीं हैं । तो विकारपें शोर झानसें एक घस्तुपना नहीं है, अर्थात्‌ पक स्वरूप नहीं हैं । ऐसा 
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जब प्रात्मामें श्रौर विकारमें भेद दृष्टगत होता है तो इसका बंध रुक जाता है। जो बंध 
अनादिकालसे बराबर चला आा रहा था, अज्ञानसे हो रह्म था, जैसे मिथ्यात्वका बंध, अन- 
न्तानुबंधी कषायका बंध, ये अनादिसे निरन्तर होते चले झा रहे थे, एक भेदविज्ञान बिना, तो 
जहां ही यह भेदविज्ञान होता है, अपने स्वरूपका परिग्रहरा होता है वह भ्रनादिकालसे भ्रज्ञान- 
जत्य जो कर्ता कर्मकी प्रकृति चली आ रही थी वह दूर हो जाती है। जब स्वरूपभेद नहीं 
विदित है तो यह जीव परमें कतृ त्वका श्राशय रखता है और जहाँ भेद जान लिया कि ये 
परपदार्थ निराले हैं, मैं निराला हूं बस उसी समयसे इसके कर्ताकमंकी बुद्धि दूर होती है 
और ज्यों ही कर्ता कर्मकी बुद्धि दूर हुईं त्यों ही पुद्गल कर्मका बंध भी दूर हो जाता है। 
इससे यह जानो कि ज्ञानमान्रसे बन्धका निरोध होता है। हे 
३३८, कम बन्धनिरोधके लिये ज्ञानइष्टिका वत्ध्य- भैया ! हम चाहते तो यह हैं 
कि कर्मोका बन्ध रुक जाय, सबके चित्तकी यही आवाज है कि कर्म दुःखदायी हैं, करमोंका 
बन्ध खतम हो जाय, पर खतम होनेका उपाय यहाँ ज्ञान करना बताया है। जब तपश्चरण 
संयम भी कर रहे हैं तो वहाँ भी जो बन्ध निरोध है वह शरीर चेष्टाबोंके कारण नहीं, 
किन्तु ज्ञानभावके कारण है। जहाँ वान भली भाँति अपने आपके स्वरूपके जाननेमें लग 
गया तो समझ्रिये कि उसका बंध निरोध हो गया । तो ज्ञान सम्यम्ज्ञान भेदज्ञान बनानेकी 
ग्रावरयकता है। यदि धर्म पालन करना है तो मूलमें चाहिये भेदविज्ञान | श्रब॒ध्यानमें 
लाइयेगा कि हम अपने ज्ञानके लिए कितना उद्यम करते हैं और विकल्पोंमें हम कितना 
समय लगाते हैं ? तो मालुम होता है कि भेदविज्ञानके लिए हमारा कोई यत्त नहीं , चल 
रहा, श्रत्र अपेना दिमाग बदल लेना चाहिये । यदि संसारके दूःखोंसे छूटना है तो कर्मबन्धसे 
दूर होना चाहिये । कर्मबन्धसे दूर होना है तो कर्ता कर्मकी बुद्धि मिटा देना चाहिये । कर्ता 
कर्मकी बुद्धि मिटा देना है, श्र्थात्‌ मैं किसी परपदार्थका करने वाला नहों हूं, , केवल अपने में 
अपने भावरूप परिणमता रहता हूं, यों यथार्थ समभकर परमें कर्ताकी बुद्धि मिटावा है तो 
-सम्यम्ज्ञान करना चाहिये । तो देखिये--मोक्षकी प्राप्ति ज्ञानसे होगी । उस ज्ञानमें हमें 
ग्रपना बहुत यत्न करना चाहिये। श्रब य्रहाँ एक जिज्ञासा होती है कि ज्ञानमान्रसे बंधका 
निषेध कैसे हो जाता है ? स्व और परद्रव्यके स्वरूपका सही ज्ञात कर लिया, इतने मान्नप्न 
बन्ध दँसे रुक जाता है ? उसके उत्तरमें कहते हैं- 
!.. ३३९, आत्मा अनात्मामें अन्तरज्ञायक ज्ञानमात्र तक्तकी मेढ--घर या लड़केका 
कोई कर्ता नहीं होता है। जब तक भीतरमें मोहबुद्धि लगी है तब तक यह मोही उन्हें 
भ्रपना मानकर लिप्त हो रहा है। मेरा इष्ट वियोग हो गया तो मानो दुनिया ही छिंनत 
वाला है। यह बोध कंसे हो ? वस्तु स्वभाव 


जे है ष_ मे 
गई । यह ममत्व परिणाम अपना अ्रनर्थ कर है 
मात्र है अर्थात्‌ स्व ८ अपनेमें, . भवन ८ होना, अपनेमें स्थित होना, बाहरी पदार्थसि मुख 
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मोड़ना, ऐसे स्वभावदृत्तिका श्राधार तथा स्वज्ञानमात्र है । इसके अतिरिक्त श्ञत्मा किसी 
पदार्थमें संलग्न नहीं है, ज्ञानमान्र है। इसके अतिरिक्त क्रोध रामद्वेष मोह ममत्व आत्मा 
नहीं हैं। ज्ञानका होना ही आत्मा है । पास पासमें रेत हों, उनमें अन्तर करना हो तो मेढ़ 
मध्यमें लगा लेवे तो वह अन्तर प्रदर्शित कर देगी | जीव और अजोव एकसे हो रहे हैं 
उनका फरक जानने के लिए बीचमें एक मेंढ़ लगा देवे । जितना ज्ञान मात्र है उतना आत्मा 
है बाकी श्रनात्मा है तो ज्ञानकी मेढ़ लगा देना चाहिए। स्वभाव व विभावका अन्तर करना 
है तो समता या ज्ञान मात्र वर्तता कर लेवे। ज्ञानमात्र तो श्रात्मा है उसमें राग या क्रोध 
की आ्रावश्यकता नहीं है। उपाधिका विकार पाकर जो हमारे भाव हो रहे है वह मैं नहीं 
हूं । सोनेमें ताम्वा आदि मिश्वित करनेसे जो विकार आ गया है, उसे सर्राफ पसन्द नहीं 
करता है क्योंकि उसकी दृष्टि शुद्ध सोना खरीदनेकी है । विकार सहित नहीं खरीदना 
चाहता, उसमें शुद्ध सुबर्ण तो है लेकिन उसमें जो भेल है उसपर उपादेयकी दृष्टि नहीं 
लगाता । जाननमात्र जो है वह मैं हुं, बाकी मैं नहीं हूं। क्‍योंकि वह चेतन नहीं है । कहाँ 
सें वेराग्य श्राता है, अपने रागादिकसे वेराग्य आता है तथा मोहादि पाकर बाह्य पदार्थसे 
यदि वराग्य आता है तो वह कुछ ही समय तो बाह्य भेष निभा पाता है, अन्तमें वह त 
यहाँका रहता और न वहाँका रहता है। ज्ञानी को बाह्य पदार्थका संयोग भी रहे तो भी 
वह नहीं फिसलता है। किन्‍्हीं श्रन्य रागोंके कारण वेराग्य झ्रायेगा, यह बात जंचती नहीं । 
धन वैभव आदिमें बड़ा होकर वैराग्य आवे, यह कैसे हो सकता है ? स्वतः दुःखके साधन 
जुटाये फिर वैराग्यकों सोचा जाय, यह संसारसुभटों को ही नसीब हो सकता है । कदाचितु 
ऐसा भी होता है कि वराग्य किसी हेतुसे हुआ पश्चात्‌ तत्त्वज्ञान हेतुक हो जावे । 

३४०, परनिरपेक्षतामें निःशल्यता--एक नगरमें दो भाई रहते थे । बड़ा भाई 
भवदेव और छोटा भाई भावदेव था। भवदेव साँसारिक भंभटोंको देखकर विरक्‍त हो 
गया । अन्य मुनि महाराजके दशैन कर उसे श्रन्तरज्भसे बड़ा हे हुआ, हर विभोर होकर 
वह भी मुनि हो गया । मुनि अवस्थामें कितने ही दिन व्यतीत हो गये । इसका काफी ज्ञान 
बढ़ ग्या, जिससे यह सब सुनियोंमें विशिष्ट सुनि माना जाता था। भावदेवकी कुछ समय 
बाद दी हुई | भावदेव रोज भोजनके पहले मुनियोंक्रों आहार देनेकी प्रतीक्षामें दरवाजे 
पर खड़ा होकर प्रतीक्षा किया करता था। शादी हुई ही थी कि उसी दित पड़गाहने के 
लिए खड़ा था । सौभाग्यसे भवदेव मुनिराज आहारके लिए निकले थे, भावदेवने उन्हें पड़गा 
लिया । आहार देनेके' बाद सावदेव भवदेवमुनि महाराजक्ो जंगलमें पहुंचाने गया | धवदेव 
मुनिराजने रास्तेमें भावदेवकों लौट जानेके लिए नहीं कहा और व भावदेवने ही लौटनेकी 
आज्ञा माँगी । सुनियोके संघमें पहुंचा, वहाँ भवदेव मुनिराजका काफी झादर किया गया। 
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यह भावदेव देख ही रहा ,था | अब उसके मनमें आाया--अ्गर मैं ऐसा ही- लौट गया तो बढ़े 
भाई भवदेव सुनिका अ्रपमात करना जैसा होगा । उसके मसनमें संसारके पदाथोसि वैराग्य कथं- 
चित्‌ हो गया । अब तो पारस पत्थरके संसर्गसे लोहा भी सुवर्णा होने वाला है । भावदेवसे 
नहीं रहा गया और उससे वहीं संघमें सुनि दीक्षा प्रहणा करली | अब-तो तपस्यामें लीन हैं 
और कुछ भी वहाँ विकारोंको रथान नहीं है । ४-४ वर्ष व्यतीत होने पर, भवदेव मुनिराज 
के मनमें झ्राया । भावदेवको बहु अकेली घरमें होगी, वह धर्म ध्यानमें सावधान है या नहीं 
यह विचार कर चले तो देखते कया हैं कि जहां शयनकक्ष, भ्रतिथियृह, विश्वामग्रह झ्रादि थे 
वे चत्यालय, स्वाध्यायशाला, सामायिक देनेका स्थान ग्रादिमें परिवर्तित कर दिये गये। 
देखिए स्त्रीने कर क्‍या दिया था ? क्‍या इसके पहले किसी ने उसको कुछ लिख भेजा था 
या उपदेश देने श्राया था ? जैसा कि वर्तमानमें वर्षो उपदेश सुनते, शास्त्र पढ़ते है, कुछ 
तो विद्वान्‌ तक होते है, फिर भी ज्ञान जागृत नहीं होता । अ्रभक्ष्य भक्षरा एवं बाजारका- 
खान पान नहीं छोड़ते । लेकिन उस विदुषी महिलाके प्रति यह कुछ नहीं किया गया था । 
रुस्कार ही उसके कुछ और थे, जो जेठ भ्रवदेवके मुनि होने तथा पत्तिके भी मुनि होनेपर 
जागृत हो गये थे । भावदेव चंत्यालयमें पहुंचे, वहां पर एक स्त्री बैठी थी जो भावदेंवकी 
पत्वो थी। उसे भावदेव ने तो पहले देखा नहों था, अ्रतएवं भावदेवने आकर कहा-'भाव- 
देवका मकान यही है, वह स्त्रोको छोड़चरर चला गया था, वह कंसे होगी, किस तरह 
जीवन व्यत्तीत करती है, धर्मको जीवनमें पूर्णातया पाल रही है या नहीं, कहीं वह आत्म- 
कल्याणसे विचलित तो नहीं हो रही है ? यह सुन वह बैठी हुई स्त्री बोली-भावदेवकी 
पत्नी मैं ही हूँ । महाराज जी, श्राप मोह छोड़ दो । तब मुनिराज भावदेव कहेते हैं--मुझे 
शल्य हो गई थी कि कहीं धर्मका समागम नहीं मिला होगा तो बड़ी दुखी होगी |. इतना 
कहकर वह फिरसे अ्रपनी तपस्यामें लीन हो गये । धर्म॥ शरणा, बिना संपत्ति आदि कोई ' 
कामके नहीं, । घरमें रहते हुए भी. धर्मभाव, ग्राया, आ्रात्मप्रतीति जागृत हुईं, आत्मरुचि पैदा 
हुई एवं आत्मस्थितिमें सावधान हुए तो सब कार्यकारी है। मैं इतना ही हूं, इसमें: परका 
प्रवेश नहीं है। मैं ही क्‍यों न परपदा्थोसि मोह हटा लू तो हित है। यहाँ याने निर्मोह 
भावमें बन्ध नहीं होता है । आत्मा अपने अ्रन्तर परिणमनमें तिमग्त रहता है । 

३४१, हितलाभडो प्रयोगवाध्यता--वर्तमाव जो. राग्रादिक - चल रहे हैं उनपर < 
हमला किया जावे दो ग्रात्मप्रतीतिमें सहायता मिले । राग. होते है,-मिटते .जाते- हैं । खु 
पैदा होऋर मरते हैं, मर जाते हैं और मरनेसे पहले द खोंका बीज- बो- जाते -है । इसी तरह 
हमारा ख्याल बना रहता है। रागमें रहते हुए यह भी ख्याल तो पैदा होवे कि हमें करना 
बया है ? कष्ट होता तभी तो प्रतीति आती है कि मैं, ससे भिन्न हूं । अवसर पाकर ३ 
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संगको छोड़ देवे तंथा ज्ञात रुचि हैं तो कोई कष्ट नहीं है | ज्ञान रुचि तभी. जागृत होंती है 
जब  ज्ञानमात्रका चमत्कार समभेमें श्राता है। इसके लिए श्रात्मानुंभव समझमे आता . 


चाहिए । अनुभव क्यो ? ग्रानन्द परिणमने है । उस श्रनुंभवके द्वारा शुद्धवस्तुंकी मंहिमां जानी 
जाती है । स्वात्मा बंया है, स्वंपर ग्राहक शक्तिका पुछ्ज मैं हूं । ज्ञानकी श्र: त महिमा है 
इस जाननेसे कितने ही क्लेंश विंपदोंयें कट जावेगी । बातें बनाने मात्रसे काम नहीं चलता। 


- एक गाँवसे बाबू साहंब देहली जाने लगें तो पड़ौसकी स्त्रियाँ निकलेकंर कहती हैं। मेरे .बच्चे 
' को एक सोटर, कोई वंहंती हंवाई जहाज लेते आना आ्रादि। कुछ देर बाद एंक वृद्ध स्त्री 


दो. पैसे लेकर-आती और कहेती हमारे ..बेटेको एक मिट्टीका खिलौना लेते आना । तो वह 
बाबू जी कहते हैं 'मां'बेटा तो तुम्हारा ही खेलेगा और जी दूसरी बातें बर्ाकर चली गईं 
उनके: नहीं खेल संवते । . ज्ञॉनकी बात ही बात कर जानेमें श्रात्मीय आनन्द नहीं प्राप्त 


होगा | श्रात्मीय ऑ्नन्द तो. उन्हें ही प्राप्त: होगा जो वस्तुत्वके परिज्ञानसे आत्मस्वरूपकी 


. उपलब्धि कर लेते हैं। अकेले: बैठ जावें तो बुद्धि वंयों चंलित होवे, तब तो सोचे हम तो 


चैतन्यमात्र वस्त' हैं, इंसकी जड़े मंजबूतः बचा लेना चाहिए । आरात्मानुभवके लिए खब॑ सोचो 


- अन्य सब क्षणिक मामला है। जितनों' हो संकें कल्याणके परथ्थपर पं बढ़ाते जाओ । मंजिल 


गाने तक थकना अपना. काम नहीं हैं। मंजिल भी झा जावे तो मंदमें होकर दोशहंवाश न 
भूल जावें ।- यह मंजिंल सच्ची शोन्तिंप्रेंदायिनी' सिद्ध होगी । अनेक जगह सुख पानेके लिए 
भाथा टेका, वरदान: माँगे, मंनोंनु्कूल पदार्थ चंढ़ायें, कुंदेवोंके ससर्गसें भी नहीं चुंके, लेकिन 
अब भवितव्यसे: जैन धंमंकी शरण मिली है तो इंस शरशको मोक्ष पानेके पूर्व तक नहीं. 
छोड़ गा---यंद्टी दृढ़ श्रद्धान कल्योराकोरी है । ह 

३४२. निरपेक्ष निषिरोंध अविंकार स्वृंतत्व्की उपासनाकी उत्कृष्टवां--मैं शुद्ध चेतना . 
मात: वस्तु हूँ । रागादिकको निमित्ते पो्कर मोहादिरूप परिणमंतं कर रहा हूं। मैं श्रंव हूं, 

गादि: अ्श्न व हैं; रांगाँदिं आकुलताके साधने हैं,' मैं भ्रंनाकुल स्वभावें हूं। जो ज्ञानका होना. 

है वह रागादिककां होने नहीं हैं" और रागादिक होना है वह ज्ञानका होना नहीं है । यह. 
अन्तर जानने पर पुदर्गल कर्म स्वयं रुके जाते हैं। वैराग्य न पंदार्थसे होता है श्ौर न॑ रागसे 


- होता है ।. तत्त्वज्ञान ही वेराग्यका मूल है | मोंही क्‍यों दुःखी है ? मोहियोंकोी असलेमें पर्याय. 


से राग है । पर्यायसे राग है-यंहां भी अपनी पंर्यायकी प्रधानता रही । एक राजा शन्रुंसे युंद्ध | 
करनेके लिए जा रहां थी । रास्तेमें दिगम्बर जैन मुनिराज मिले । राजाने भक्तिसे वंदना की 
ओर पासमें ही जाकर” बैठ गंयां। श्र मुनि महारांजजीसे उपदेश देनेकी प्रार्थना की । 

सहाराजजी उपदेश दे-रंहे थे कि' इतंनेमें राजाने शबह्ुुकी आहट पाई तो संभलकर बैंठ गया... 
तथा से-देखा तो तलंबारपंर हाथ पहुंच' गया एवं जब पास आती शत्रु सेना देखी तब दा 
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तलवार लेकर खड़ा हो गया । यह सब देख भमुनिराज बोले, राजन्‌ यह क्या कर रहे हो ? 
राजा वोला जैसे जैसे शत्रुकी सेना पास श्राती जा रही है झ्राक्रमण करनेके लिए, वैसे वैसे 
हमारा गुस्सा तेज होता जा रहा है। मुनि महाराज जी ने समझाया तुम ठीक करते हों, 
यदि शह्ुके पास होनेपर गुस्सा करते हो | शज्नु पासमें आनेपर मारनेका उपाय करना 
चाहिए। मगर देखो तो तुम्हारा शत्रु तुम्हारे पास आ चुका है, उसको भी तो मारनेका 
उपाय करो । राजा बोला, वह शत्रु कौनसा हैं ? मुनिराज बोले--तुम दूसरेकों शत्रु मान 
रहे हो । यही तुम्हारी मान्यता शत्रु है, इस कपायरूपी शच्चुसे युद्ध करो । जगत्‌में अनन्ते 
जीव हैं, जिसपर कल्पना कर ली उसे अपना शत्रु मान लिया है, तथा जिसमें शब्ुताके भाव 
हैं उसीके प्रति मित्रताके भाव बनाये जावें तो खुद ही मित्र हो जाते हैं । जो एकके लिए 
शत्रु है वही दूसरेके लिये मित्र है। इसलिए अपने-अपने परिणामोंमें ही शब्ुपना और मिन्र- 
पता विश्वमात है। विकल्‍प निरर्थक करके श्रनन्ते भ।वबोंका घात कर रहे हो । यह उपदेश 
सुन राजाने उसी समय विषयकषायोंवा दमन करनेके लिए तथा निजस्वरूप प्राप्त करनेके 
लिए कपड़े छोड़कर वहीं मुनि दीक्षा ली और वह ध्यानमें श्रवस्थित हो गया । शत्रुकी सेना 
पासमें आग्राकर राजाको ध्यानावस्थित देखकर सोचने लगी, कितने समता परिणाम हैं ? यह 
सब देख शान्‍्त हो गये और मुनिराजोंकी वंदना करके वापिस चले गये । 

३४३, हृढ़तर ज्ञानोपासनाके बिना संस्कार बदले जानेकी अशुक्यता--देखो तो 
भैया ! आत्मा परमात्मस्वरूप है, यह तो परमन्नह्म है । अपने गुणों द्वारा बढ़कर उत्कृष्ट 
पदमें स्थित होमेका इसका स्वभाव है | लेकिन हम गितने अनर्थ कर रहे हैं, बाहर कुछ भी 
नहीं है, खुदकी कल्पनायें करके विडम्बना बना रहे हैं । श्राधा मिनटको भी विचारोंको 
चक्की नहीं छोड़ता चाहते हैं । विरलोंको छोड़कर विचारोंकी चकक्री खत्म नहीं होती । 
सैकड़ों तो अनेक संपत्तियाँ छोड़कर शआ्रात्मकल्याणके पथमें लग गये, किन्तु मोही जीव यहीं 
भ्रमण करते रहते हैं | संसक्रार जीवतपर बड़ी अमिट छाप डाले रहते है कि उन्हें श्रच्छा 
समागम पाकर भी बदलनेपमें दुःख जेसा अनुभव होता है। एक मालीकी लड़की और धीमर 
की लडवीकी आपसमें गाढ़ मित्रता थी। मालीकी लड़कीकी शादी शहरमें हो गई झौर 
धीमरकी लड़कीकी गांवमें । श्रब जो धीमरकी लड़को की शादी हुईं थी वह लड़की टोकनीमें 
मछलियां बेचने ले गई और बेचकर जब वापिस आई तो रात्रि हो -गई, मनमें आया मालित 
सहेलीसे मिलती जाऊं । रात्रि होनेसे मालिनने रात्रि वहीं बितानेकी कहा, वह ग गई । तब 
मालिनने सोनेको पलंग बिछा दिया और उसपर कपड़ींके ऊपर बढ़िया बढ़िया फूलोंको 
कलियां बिछा दीं। जब धीमरनी सोनेको गई तो उसको नींद नहीं ग्राई। तो मालिनने 
कहा--नींद क्यों नहीं आती ? उत्तरमें धीमरनी कहती--क््या करूँ, यह क्या बिछा दिया, 
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इसकी बदबूसे नींद आना मुब्क्लि हो रहा है। तब सब फूल हटा लिए गये । फिर भी कहती 
है इन कपड़ोंकी बदबू तो गई ही नहीं, मैं तो मरी जाती हूं बदबुसे । इसलिए सिराने मछ- 
लियों वाला टोकना रख दे जिससे नींद ञ्रा जायगी । टोकनाके पानीसे छींटे लगानेसे बादमें 
उसकी सुगंधिसे नींद आई । इस मोही जीवमें बसी वान पड़ी है कि स्वच्छ । से भरा 
आत्मा फिर भी परपदार्थंसि मोह नहीं छोड़ता । कितना वैभवयुक्त, सर्वेद्रव्योंमें सारभूत है 
यह और इसमें बँसे भाव हो रहे हैं जिसमें श्रपने ज्ञानका घात कर रहे हैं । ॥॒ 

३४४. वर्तमान अवस्तरकी उपयोगिता--जो अवसर गया वह भ्रवसर फिरसे आवेगा, 
यह सोचना ही भ्रमसे पूर्ण है ' मनुष्य देह, श्वस्थ्य शरीर, इन्द्रियोंकी परिपुर्णंता पाई, 5 फिर 
भी यहाँ आत्मसाधन नहीं कर पाया तो फिर कहां करोगे ? इस जीवव्ग अनादिगृह भिगोद 
है । वहांसे कठिनाईसे निकला तो स्थावर हुआ । स्थावर इसलिए है कि निगोद बनस्पतिका 
भेद है। वनस्पति साधारण और प्रत्येकके सेदसे दो तरहका होता है । निगोदिया जीव 
साधारगावनस्पतिकाय होता है। वहांसे निकलकर यह ॒प्रृथ्वी, जल, श्रग्ति, वायुकायिक 
एवं प्रत्येकवनस्पति कायिक स्थावर हो सकता है । स्थावरसे द्वीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, असंज्ञी 
पंचेन्द्रिय हुआ तथा नारकी देव श्रादि हुआ । इन सबसमें मनुष्य जन्म दुर्लभ है। पं० दौलत- 
रामजीने छहढालामें क्या ही उत्तम कहा है-'बालपनेमें ज्ञान न लह्यो, तरुण समय तरुणी- 
रत रहो । अर्धभृतक सम बूढ़ापनों, केसे रूप लखे आपनो ॥ इन प्रवस्थाश्रोंमें ज्ञान प्राप्त 
नहीं कर सका और बुढ़ापा अधमरेके समान हो जाता है । अन्त समय अनेपर ज्ञान करने 
की सोची, जब कि चारों ओरसे शक्तिहीन हो जाता है। धर्मकी शिक्षा तो बचपनमें दे 
देना चाहिए | वह बड़े तक नहीं जाती । जिन्होंने शिक्षा पाई वे ऊंचे ऊंचे श्रोहदोंपर काम 
करते हुए भी उनके धर्मके संस्कार बने रहते है। जैसे मिश्रीलाल जी गंगवाल अर्थमंत्री होते 
हुए भी बिना दर्शनके भोजन नहीं करते । सरकारी काम भी अधिक होनेपर या प्रवासमें 
रहनेपर भी दर्शतवा समय निकाल लेते हैं । ु 

३४५. विषेकमें अभ्युदय--हम विद्याभ्यास करते हुए अभी भी अपने लिए बच्चा 
समझें । जब बरता हाथमें लिया तबसे विकारोंमें कमी आ्राता शुरू हो जाती है। त वज्ञान 
पढ़ने जा रहे हैं तो सुखको झलक श्रवश्य आती होगी । महात्मा गांधीने चरखासे स्वराज्य 
लिया, तो इसके यह तात्पय॑ नहीं कि २)या ४) का चरखा, जिसे ४ घंटे चलाया 
तो इतने समयमें चार आनेका कार्य होगा तो उससे आजादी ली | आजादी चरखेसे नहीं 
ली, किस्तु चरखा कातनेमें बड़ी सावधानी रखना पड़ती है। तब गरीबोंका ध्यान आनेपर 
भावोंमें परिवर्तत करके उनके प्रति उदारताका बर्ताव किया गया। मोक्षमार्ग॑ में प्रवेश पानेके 
के लिए यह भी ऐसा ही उपाय करता है। भाव निमल होते ही स्त्री और पुरुष भी छोटे 
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वच्चा बच्चीसे रहते हैं | यह विद्या श्रभ्यास करना, शास्त्र ग्रध्ययन व.रदा मोक्षका मार्ग 
सुगम बनाता है | अनेक कठिनाइयां दूरसे ही भाग जाती हैं। जब-चित्त आत्मामें लगेगा 

तभी तो विकल्प रुक्रेंगें। वितती अगर रटी हुई है तो इतना भी रमरणा नहीं रहता कि 

क्या कह गये ? सोच समझ कर बोलनेसे उत्तम विचार शक्ति पैदा होती है । जिस तरह ' 
रास्तेमें मिले मुसाफिरोंसे प्रेम बढ़ाया और छूट गया, उसी तरह घरके कुटुम्वी हैं। उनसे 

स्‍्तेह करनेसे अन्तमें पश्चात्ताप ही होता है। मैं श्रुव हूं, रागादिक अ्रश्न व हैं। हममें एक 

तरहकी हठ5 छोड़नेका मादा झ्राजाय तो स्त्री पुत्रको अपना समभझनेका हठ त्याग देंगे। 

पर्यायमें आत्मबुद्धि करनेसे हुठ पैदा हो रही है, इसीसे मोक्षमार्गकी हानि हो रही है एवं: 
तत्त्वज्ञान हुठ छोड़नेसे ही झाता है। विभावमें अन्तर जानना यह मैं नहीं हूं, मैं तो एक ' 
चेतनामात्र हूं, पर्यायोंसे उपेक्षा घटे तो पुदृगलोंका आना सकेगा । रागादिकका घटना ज्ञान्का 

ग्राता है। जो भी रागादिककी हालत है वह श्रन्धकार है। अतएव सब दोषोंसे हंटनेका 

ग्रौर झात्मविकासका यही मूल कारण है कि परको अपना नहीं माने । क्रोध मैं नहीं हूँ, . 
मान मैं. नहीं हूँ, मायाचारी करना भी मेरा स्वभाव नही है लोभ भी मैं नहीं हूँ | इन सबने - 
मेरी पग-पग पर बरबादी ही की है। कषायोंके साथ रागद्वेष घट जावें तो हठ नहीं हो 

सकता । यह न हो श्रौर कोई भी मुझे गाली दे जावे, कुछ बोल जावे तो धण्य भाग्य सम-* 
भाना चाहिए । अमुक-अमुक व्यक्तिके मिलने से जेसे हर्ष होता है उसी तरह गाली, कणेर 

वचन वैराग्यका कारण होना चाहिए सघर्मीजन तिरस्कार भी करे, हेला देवे तो वह 

विशेष निजेराका कारण होता है। अनुकूल अनुकूल चलनेपर तो सभीको हित व सुत्र 

निकलता है, किन्तु प्रतिकूल चलने वाला मिले तो अच्छा श्रवसर आया समभना चाहिए। 

क्योंकि वह हमें दुःख देगा, दोष निकालेगा तो उनसे डरनेकी क्या बात, वहां तो भेदविज्ञान 

छेनी चलाना चाहिए, जो ग्रात्मतत्त्वकोी भिन्‍त-भिन्‍न दर्शा देवे । 

३४६, जिन खोजा तिन पाइयां गहरे पानी पेठ-एक शहरमें चौमासा हुआ था तो वहां 
पैयेशिक्षण पानेका हमें भ्रच्छा मौका मिला था | जिससे लाभ ही हुआ्ना, तुक्सान कुछ नहीं । 
वहाँ चारित्रचक्रवर्ती आचार्य शान्तिसागर जी महाराज को भी आलोचकोंने नहीं छोड़ा । 
वहां तेरहपन्‍्थी, बीसपस्थी, गुमापन्थी और गोबरपत्थी है। जो एक पार्टी किसी त्यागीका 
म॒काम करे तो तीन पाध्योंको खिलाफ रहना वहाँका यह नियम है । मेरे लिए भ्रादमी 
छुप छुप करके देखें, हमें ज्ञात तो नहीं था कि बड़े-बड़े आदमी पीछे थे हैं। हम समयपर 
प्रवचन कर देवें । किसीकी निन्‍्दा नहीं करना, दोष नहीं कहना । भैया, बीस दिन वाद 
विरुद्ध पार्टीकी संख्या तो तिगुनी भी हो गई थी । काफी दिन हो गये, अ्न्तमें जो विरोधमें 
थे वे पासमें आकर १०-१५ मिनट बैठे और प्रसनताके दो आंसू डालकर चले जावे। 
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यदि कोई आपत्ति आवे तो दुःख सहने, पीड़ा सहनेका यही मूल है कि शान्त भाव धारण 
किया जावें तथा सोचे यह दिन निकलते तो हैं अ्रभी, इनसे क्‍या घबड़ाता चाहिए । 
हिम्मत है तो भगवानका सपूत है | हिम्मत हार जावे तो आात्माको तत्त्वज्ञा नसे पोषण करने 
का ही प्रयत्न करता चाहिए। प्रयत्तशील रहनेसे अ्रदसर आत्मवल्याणका मिल हो जाता 
है । जिन खोजा तिन पाइयां, गहरे पानी पेठ' 

३४७, अन्‍्तर्शानसे बन्धनिरोध--देखो भैया ! जगतुमें ६ प्रकारके द्रव्य हैं, जिनमें 
जीवजातिके द्रव्य अनन्तानन्‍्त है,' पुद्गलजातिके द्रव्य भी अ्रनन्तानन्त हैं। धर्मद्रव्य एक है, 
अधर्म द्रव्य एक है, श्राकाश् द्रव्य एक है, कालजातिके द्रव्य असंख्यात है। उन सब द्॒व्योंमें 
श्रपने अपने अगुरुलघु गुणोंकी षट्स्थानपतित वृद्धि हानियोंमें परिणमन निरन्तर चल रहा 
है वह है अर्थपर्याय । सो ये सब द्रव्य हैं और उनके अर्थपर्याय +रच्तर होते हैं। ऐसी 
बातं सेब ही द्रव्योंमें चल रही है । भ्रब इसके बादकी बात यह है कि जीव झौर पुद्गल ये 
दो जातिंके द्रव्य ऐसे हैं कि ये श्रपती योग्यताके अनुकूल पर-उपाधिको निमित्त पाकर 
विभावरूप परिणंमं जाते हैं। सो यह विभावपरिणशमन मौलिक अर्थपर्यायमें तत्क्षण ही 
घुले मिलकर एकरूप हो जाती है। यहां वर्तनामें यद्यपि यह नहीं है कि किसी जीवमें 
भीतर स्वंभावपर्याय अर्थात्‌ अर्थपर्याय चल रही है और ऊपर विभावपर्याय चल रही है 
तो भी बुद्धिसे यह विवेचित हो 'जाता है कि जीवमें जीव ही को पर्याय याने अभरैपर्याय 
ऐसी है और ओऔर्पाधिक पर्याय यह है। ऐसी भेदहृष्टि करके इसरूप मनन करना चाहिये 
कि मैं तो ज्ञानेस्वरूप हूं, मेरी क्रिया जानना है, क्रोधादि पुदगल परिणाम हैं, इनकी क्रिया 
क्रध्यता है। ज्ञानमें क्रोध नहीं, क्रोधमें ज्ञान नहीं । मुभमें क्रोध नहीं, क्रोधमें मैं नहीं । वस्तु 
स्वभावमात्र होती है। रवभाववा श्रथे है स्वका भवन श्रर्थात्‌'स्वका होता । इस कारण 
ज्ञानका होनां ही आत्मा कहलाता है और क्रोधादिका होना क्रोधादि कहलाता है। शअ्रब 
समझ लो-जो ज्ञायंका होना है वह ऋरोधादिका होना नहीं है । इसी कारण जैसा कि ज्ञान 
के होनेमें ज्ञान होता हुआ प्रतिभात होता है वैसा क्रोधादिका होता प्रतिभात नहीं होता है । 
इसी प्रकार इस ओर भी समभ लो--जो क्रोधादिका होना है वह ज्ञानका होना नहीं है | 
इसी कारण जैसा कि क्रोधादिके होनेमें क्रोधादिक होता हुश्रा प्रतिभात होता है वैसा ज्ञान 
नहीं प्रतिभात होता है। इस तरह आत्मा और क्रोधादिक इनमें एक वस्तुपना नहीं हो 
सकते । इस प्रकार आत्मा और आख़वसें विशेष लक्षण दीखने से जिस समय ही यह 
जीव उनमें भेद जानता है, उसी समय इसके अ्रनादि परम्परावाली भी श्रज्ञानजन्य कर्ता- 
कर्म भवृत्ति निवृत्त हो जाती है। कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिके निवृत्त हो जाने पर अज्ञाननिमिच्तक 
पुद्गलद्गव्यकर्मका बच्ध भी निवृत्त हो जाता है। ऐसी वात हो जानेसे यही बात असंदिग्ध 
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सिद्ध है कि ज्ञानमात्रसे ही बन्धका निरोध होता है | 

३४८. रागके अभावषमें ही क्लैशका अभाव--रागादिक परिणाम ही बलेश है जिन्हें 
दुःखसे बचना है उन्हें यह भाव रखना चाहिए हमें रागसे बचना है | राग ही दुःख है। 
आ्रादिताथ भगवानके पास कितना बेभव था ? सब तीर्थकरोंमें से वृष भदेवके लिए श्रन्य धर्म 
वालोंने भी अपना अवतार माना । उनके वैभवकों सुनकर हम आज भी दांतों तले अंग्रुली 
दबाये बिना नहीं रहेंगे । आदिनाथ भगवानके १०१ पत्र थे और २ पुत्रियाँ थीं | वह उन्हें 
क्यासे क्‍या शिक्षा देते थे, जिसके प्रभावसे ब्राह्मी श्रौर सुन्दरी दोनों पुत्रियोंने श्राजीवन ब्रह्म- 
चर्य ब्रत लिया था । इन्द्र हाथ जोडे सामने खड़ा रहता था और देवता लोग बच्चे बनकर 
भगवानका मन बहलाया करते थे । वृषभदेदने जब तत्त्वकी अ्रपनाया (उपयोगमें लिया; तो 
यही सोचा था क्रि सम्पूर्ण संग (परपदार्थ) दु.खका कारणा है । जीव पैदा होते मरते हैं । पुनः 
अगली-श्रगली गतियोंमें दुःख ही भोगा करते हैं। एक निज सहज चित्स्वभावकी अनुभूति ही 
आत्माका शरण है। श्रन्य सब कुछ निकट हो तो भी वह अपनेसे ग्रत्यन्त दूर है। अनादि 
अनन्त अहेतुक असाधारण चित्स्वभावकी कारणतासे उपादेय (उपेय) आनन्द ही १रमकल्याण 
है, जगमगाहट ही परमकल्याण है । इस पुण्यके ठाठमें भी क्या सुख है ? नोलाजञ्जनाका 
विनाशीक नृत्य देखकर विरक्त हो गये और मुनि होकर ध्यानमें श्रडिग हुये मौन धारण कर 
चुके । हम लोगोंक़ी विच्च्रिता-- थोड़ासा पुष्प पाकर परपदार्थोमें रत हो रहे हैं, दूसरोंको 
कष्ट देनेमें भी नहों चुकते । असत्य, अन्यायका व्यवहार अपने अंग बना लिए हैं, मानो यही 
सर्वस्व होवें । ज्ञानी जीव रागको बढ़ाने वाले विषयकपायोंसे निवृत्त होता है। यही उसका 
माहात्म्य है । श्रगर कोई किसीके प्रति कपठट करता है, समय आ्रानिपर वह प्रकट हो जाता 
है तो लोग उससे प्रेम न बढ़ाकर दूर हृटनेका ही प्रयत्व करते हैं | रागके ही वज्ञीभूत होकर 
परमें श्रापा मान फूला नहीं समा रहा । इतना गाढ़ राग कि पत्नी साथमें न हो तो भोजन - 
नहीं करते । मौका भी पड़ा तो खेदखिनन मन्से कर लिया | यह है गाढ़ रागकी पहिचान । 
लेकिन इसी जीवको जिस दिन दवस्तुका यथार्थस्वरूप समभमें आ जाता है, उस दिन वह 
उन सबको तिलांजलि देकर आत्मामें रसमण करने लगता है। 

जब यह आत्मा आत्मस्वरूप और श्राखब-इन दोनोंका भेद जान जाता है तव इसके 
श्ज्ञानजन्य व अठादिपरम्परासे चली आई हुई कर्ता कर्मकी प्रवृत्ति निवृत्त हो जाती है। 
कतूं कर्मत्ववुद्धिके निवृत्त हो जानेपर तन्निमित्तक होने वाला पुद्गल कर्मका वन्च भी बन्वृत्त 
होता है । ऐसी यथार्थता जानकर अपने ज्ञानमें यह प्रसिद्ध कर लो कि ज्ञानमात्रभावसे हो 
वन्‍्धका निरोध होता है। ज्ञानमात्र भावसे ही बन्धका निरोध कैसे होता है ? ऐसा प्रब्न हो 
तो उसके समाधानमें श्रीमत्कुन्दकुन्ददेवकी यह गाथा पर्थाप्त है;-- 
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णादूण आसवाणां असुचित्तं विवरीयभाव॑ च । 
दुक्खस्स कारणांतिय तदो रिर्यत्ति कुशादि जीवो ॥७२॥ 

३४९, ज्ञानसे अभीश्की सिद्धि--आखबोंकी अशुचिता व विषरीतपना जानकर तथा 
यह भी मानकर कि आखव तो दु:ःखके ही कारण हैं, यह ज्ञानी जीव आख्रवोंसे निवृत्ति कर 
लेता है। यह शरीर महा अ्रपवित्र है। इसमें कैसे प्रेम किया जाय ? जलके अन्दर जैसे कोई 
होवे तो जल मैला रहता है, उसी तरह श्रात्माके श्रन्दर राग महान्‌ श्रपवित्र बैठा हुआ है 
यह अशुच्रि रोग त्यागने योग्य है; आत्मा ज्ञानसे पूर्णातया पवित्र है, इससे सर्वेसिद्धि प्राप्त 
की जा सकती है। एक मुसाफिर कहींसे चला, सोचा, थकावट एवं गर्मी दूर करनेके लिए 
वृक्ष मिल जावे, सोभाग्यसे वृक्ष मिल गया । वह कल्पवृक्ष था, किन्तु उसे ज्ञान नहीं था। 
उसने वहाँ इच्छा की, हबा चल जावे तो हवा चलना शुरू हो गई। बादमें सोचा पानी 
पीनेमी मिल जाय, तो गिलासमें पानी पीनेको आरा गया । फिर सोचा फल खानेको मिल 
जावें तो इच्छित फल खानेको मिल गये । सोः॥] क्‍या बात है इसमें, कहीं भूत तो नहीं रहता 
यहां ? यह विचारनेपर भूत सामने आ गया, फिर विचारा कह्ों यह खा न लेवे, तब भृतने 
खा लिया । यह एक कहानी है । श्रात्मामें कितनो शक्ति है कि जैसी जेसी दृष्टि करे वैसी 
सृष्टि बनती जाती है। कुन्दकुन्दाचार्य प्रश्रुका उपदेश है--- रागादिकसे निवृत्ति करता है तो 
अ्रन्त:प्रकाशमान इस श्रात्माको निरखें। इसमें किसी परपदार्थका मिश्रण नहीं है । रागसे 
आत्पस्वभावमें अन्तर हो गया । कहता है मैं तो बेटों वाला हूं, उन्हें कंसे छोड़ दूं, यही लघुता 
है, यह बड़प्पनको नष्ट कर देगा | यह आख्रव विपरीत भावमय है । आत्मस्वभाव चेतन्य है। 
रागादिक जड़ हैं, सूच्म प्रज्ञा छेतीके हारा भेदबुद्धिसे स्वभाव और विभावको जुदा जुदा कर 
रह्ता है। यह बात ज्ञानस्वभावमें श्राती है कि मैं सर्वांग विज्ञानघन हूं, यह अन्तर जाने तो 
रागादिकसे दूर होता है । 'त्वरितं कि कतंव्यम्‌ ? विदुषा संसारसंततिच्छेद: । जल्दी क्‍या 
करना चाहिए ? विद्वानकों संसारसंततिका छेदन कर देना चाहिए। संसारसंतति रागह्ेष 
हैं इन्हें दूर कर देता चाहिए । बाह्य प्रसंगमें श्रात्मा शान्तिपथका गामी नहीं बन सकता। 


जिससे जितना ग्रात्मकल्याण करते वने, कर लेवे । रत्त लुट रहे है, इन्हें लुट सको तो 
लूट लो । 


३५०, अपतित्र विकारभावसे प्रथकू पवित्र ज्ञानभावके विधेकका फल--जिस काल 
में यद जीव यह जानता है कि मेरा तो ज्ञाव और आनन्द स्वरूप है, किन्तु ये रागादिक 
विकार अपवित्र हैं। मेरा स्वरूण तो पवित्र है। केवल जाननहार रहे, ज्ञानप्रकाश बढ़े । 
उस जाननमें मैं रहूँ, ऐसा मेरा पविन्न स्वरूप है, किन्तु रागादिक विकार श्रपवित्र हैं । 
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जैसे पानीमें काई । पानीका स्वरूप तो पवित्र है, व!ईका स्वरूप अ्रपविन्न है । इसी तरह इस 
आत्मामें रागादिक विकार हैं । ग्रात्माका स्वरूप तो पविन्न है, ज्ञानमात्र है और रागादिक 
विकार अ्रपवित्र हैं । जहाँ यह जाना कि मैं तो रागादिक विकारोंसे निराला शुद्ध ज्ञान्मात्र 
हूं तो ज्ञानका ग्रहण हुआ, ज्ञानमें रमनेको उद्यत हुश्रा, ज्ञानमें रम रहे | प्रव रागाविक 
विकारोंकी पकड़ कैसे हो ? और रागादिक विकारोंकी पकड़ नहीं है तो वन्धन नहीं है। 
बन्धन नाम तो बंत्र जानेवा है, उससे श्रव छूल नहीं सकते । तो जो अनन्तानुवंधीका बत्धन 
है, संसारमें रुलने वाला कर्मोका बन्धन है, श्रज्ञानका बच्चन है, वनन्‍्धन वह है । जहाँ आत्मा 
के स्वरूपमें श्रौर रागादिक विकारोंमें अन्तर जान लिया गया वहाँ फिर बन्धचन काहेका ? 
ज्यों ही यह जीव जानता है क्रि मैं ग्रात्मा तो चेतन हुं, वेतक हूं, जाननहार हूं, प्रतिभास 
करने वाला हूं; और ये श्रास्र्व रागादिक विकार ये उनके रूप हैं | यह ज्ञानके द्वारा चेतनेमें 
ग्राया करता है, इसमें चेतना नहीं पड़ी है। रागटह्रेप क्रोधादिक भाव इनमें चेतनेका गुण 
नहीं है | ये स्वयं ज्ञानके द्वारा चेते जाते हैं तब इनका अनुभव होता है। तभी तो कोई 
पुरुष यदि स्वानुभवमें लग जाय तो उसके फिर कषायें नही रहतीं । जिस ज्ञानीका उपयोग 
जञानमय निज स्वरूपके जाननेमें लग गया उसके उपयोगमें अरब कषायें नहीं आरा रहीं । और 
देखिये---कषायोंका उदय चल रहा और कषायोंका परिणमन भी आत्मामें चल रहा है, पर 
उपयोगमें उनको नहीं ले रहा, इसलिए उन कषायोंका उसे अ्रनुभवन नहीं होता । और जब 
उनका अनुभवत नहीं होता तो उस काझमें अत्यन्त मंद बंध होता है जो बन्धकी गिनती 
नहीं है । 

३४१, विपरीत ग्रकृतिक विकारोंसे भिन्‍न अन्तस्तच्वफे परिचयका ग्रभाव--थे विकार 
स्वयं चेतने वाले नहीं हैं, स्वयं समझ नहीं रखते । ये जड़रवरूप हैं, ये ज्ञानके द्वारा चेतनेमें 
झ्ाते है, ये मेरे आत्मासे विपरीत स्वभाव वाले हैं। परन्तु यह मैं भगवान आत्मा सदा ही 
ज्ञानस्वरूप हुं, स्वयं चेतने वाला हूं, मैं अपने स्वभावके अनुरूप हूं, एक “तन्यस्वभावरूप 
हूं। मुझमें और विकारमें तो बड़ा अन्तर है। ऐसा जब आत्मस्वरूपका और उपयोगका 
ग्रन्तर समझमें आता है उस कालमसें बंध स्क जाता है। मैं ज्ञानमान्र हूं, मैं ज्ञानमात्र हूं 
इस अनुभवमें बहुत बड़ी करामात है। बन्ध समाप्त हो, कष्ट दूर हो, आत्माका विकास 
हो | वहीं तो अपना स्वरूप स्पष्ट है जिसकी भावना की जा रही है । तो देखो--ज्ञानमात्रमें 
ही बन्ध रुक गया या नहीं ? संयम तपश्चरणा ब्रत उपवास आदिक किए जाते हैं ज्ञानोपयोग 
में बाधा डालने वाले विषय कषायोंकों दूर करनेके लिए । वहाँ भी तत्वतें: जांनव ज्ञानमात्र 
का चलता है। केवल जानना जाननका रहता 'है उससे बंध निरोच्र हो रहा है। जेभी यह 
जीव जानता है कि ये विकार तो आाकुलताके कारण है, दुःखके हेतु हैं, देख लो जी भी) 
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राग उत्पस्त होता है वह ढुःखकों प्रकरण करता हुआ होता है । किसी भी सम्बंबका राग ५ 
हो, कभी परमेष्ठीका भी राग होता तो प्रश्चुका राग एक शुभ राग है और बहुतसे खोटे 
रामोंक्रों हटा देने वाला है, इस कारणासे बहुतसे क्लेश उसके टल गए । लेकिन रागभावके 
स्वरूपके नाते जितने अंशमें उसके रागभाव है उतने अंशमें वहाँ भी कोई आकुलता है। 
तत्त्वत: देखो-यावन्‌मात्र राग है वह आाकुलताको उत्पन्त करने वाला है। सो विकार मैं 
नहीं । मैं तो एकं भगवान आत्मा ज्ञानस्वभाव हूं जिसमें श्राकुलताका कार्य पड़ा ही नहीं 
है। मैं दुःखका कारणंभूत नहीं हूं । दुःखके मायने तो ये रागादिक विकार हैं। तो जैसे 
ही विकारमें और आत्मामें यह विशेष दिखने में आता है आत्मा अपने स्वरूप और रागा- 
दिक बिका रोंमें भेद जान लेता है. उसी समय आत्मा क्रोधादिक विकारोंसे दूर हो जाता है । 
३५२. विशुद्ध ज्ञानमें आख़बनिवृत्तिकी अवश्यंभाविता--यह मैं न्हीं हूं, जिसके 
प्रति यह बोध होगा उससे तो यह हट ही जायेगा । लगेगा देसे ? क्रिसीसें लगनेका कारण 
है उसे आपा मानना । अज्ञानी जीव विकारमें प्रपदार्थोमें आपा मानता है इसलिए वह 
परमें लगा रहता है । ज्ञानों जीव अपने ज्ञानरवभावमें आपा मानता है इसलिए वह ज्ञानमें 
लेगा रहता है। लगनेका कारण यह है कि उसे आत्मारूप मान लेना । ज्ञानी ज्ञानमें 
रमता है, अज्ञानी विवल्पमें रमता है, क्योंकि ज्ञानीने तो लिजको निज जाना और श्रज्ञानी 
ने परकी निज जाता ।' तो परमें लगाव तभी तक है जब तक उसमें गआत्मबुद्धि है कि यह 
में हुं । ज्यों ही परको पर जान लेता है त्यों ही परसे हट जाता है। यह बात बिल्कुल 
निश्चित है। यदि वास्तवमें समझे रखा है कि क्रोधादिक कषाये मैं नहीं हुं तो नियमसे 
सह क्रोधादिक व पायोंसे हटा हुआ रहेगा । गुरप्ता जो हो रहो है यह मेरा स्वरूप ही नहीं 
है । ऐसा बोध हो तो ग्रुस्सामें कमी आयगी कि नहीं ? झायगी ? उससे हठाव भी रहेया । 
यदि हृटाव नहों रहता है, उसमें लगाव रहता है तो समझना चाहिये कि परमार्थसे मेरे 
शेदविज्ञान अ्रभी नहीं बना। तब यह नियम है ना कि ज्ञान हो तो क्रोधादिकसे हटाव 
होता ही है। तो क्रोधादिकको हृटानेका अविनाभावी जो ज्ञान है उस ज्ञानसे श्रज्ञानजन्य 
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विका रमें जो भेद नजर आराता है, रागादिक श्रशुचि हैं, मैं आ्रात्मा पविच्न हूं, स्वयंके स्वरूप 
रूप हूं । जब भेदविज्ञान होता है तो देख लो, श्रास़तवके विकारमें लग लगकर ज्ञान बनता 
है या विकारोंसे हटता हुआ यह ज्ञान बनता है ? विकारोंमें लगता हुआ नहीं बनता, फिर 
वह भेदविज्ञान ही क्या ? और हटता हुआ्ना रहता है तो इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे बंधका 
- निर्णय होता है। देखिये--कितनी सुभम स्वाधीन कल्याणावी बात है कि सारा उपद्रव 
ज्ञानभावसे टल जाता है | यह बताया गया है--निजमें और परमें भेदविज्ञान करके निजके 
यथार्थ स्वरूपका ज्ञान बनाये रहना यह समस्त विपत्तियोंके टालनेकी कुछ्जी है। हम शान्ति 
के लिए बहुत्त प्रयत्न कर रहे हैं। व्यापार करना, धन सम्पदा जोड़ना आदिक ब्ान्तिका 
कारणा समभा तो उसमें डटकर लग जाते हैं। शान्तिका जो कारण समभा उसमें यह 
जीव लगता है, पर शान्तिका कारण हो तब तो उसमें लगनेसे शान्ति मिले ।. पर हो तो 
अ्शान्तिका कारणा और मान लिया शान्तिका कारण तो अ्रपना कुछ मान लेनेसे कहीं वस्तु- 
स्वरूपमें फर्क तो न थ्रा जायगा | शान्तिका कारणा केवल शुद्ध निज ज्ञानकी दृष्टि है, शान्ति 
के लिए प्रयत्न तो बहुत करते है पर भीतरसें + एंय टीक नहीं रख रहे हैं । शान्तिके विचार 
से हम धर्म भी करते हैं-मंदिर श्राना, पूजा करना, स्वाध्याय करना, जाप देना, पर इतना 
करके भी यदि शान्ति प्राप्त नहीं हो रही है तो समझना चाहिये कि हमने सही ढंगसे धर्म 
नहीं किया है। धर्म यह ज्ञानभात्र है। अपने आपके स्वरूपका यथार्थ भान रखना सो 
ज्ञानभाव है और ज्ञानभावसे ये कर्म रुकते हैं, शान्तिकी प्राप्ति होती है । 

३४४, सम्यक्‌ ज्ञानके अजनके लिये अनु रोध-- सम्यक्‌ ज्ञानके लिए हम कया उद्यम 
कर रहे हैं सो विचारना चाहिये | ये तन, मन, धन, वचन सारेके सारे विषयभोगोंके लिए 
या कुटुम्ब पालनके लिए या अपने नाम इज्जतके लिए तो खर्च करनेमें उत्साही रहते हैं, 
श्रौर ज्ञानभाव मुझे प्राप्त हो, सम्यग्ज्ञानका प्रकाश हो, इसके लिए तन, मन, धन, वचनके 
लगानेका उत्साह नहीं और मुफ्तमें बिना ही कुछ खच्चे किये, बिना ही कुछ श्रम किये यदि 
कुछ मिलता है ज्ञानलाभ तो भी उसमे रुचि नहीं है। तो सोचना है यह कि इस तरहसे 
गाड़ी कब तक ढिक्लेगी ? मरे फिर जन्म लिया, फिर मरे फिर जन्म लिया, इस तरह,मरने 
और जन्मनेकी परम्परा ही बनी रही तो आत्माका पूरा कंसे पड़ेगा ? हम यहाँ जरा जरा 
सी बातींमें घबड़ाने लगते हैं, मगर सोचो तो सही, यह संसार ही सारा दुःखनय है, यहां 
सुख कहाँ ? कोई जोग सुख मान रहे हैं तो कुछ दिन मान लें, जब तक इष्ट संयोग है, 
कुछ ढंगके मौजके साधन हैं तो मान लें सुख, लेकिन वे दिन भी गुजरेंगे 22 फिर खोटे 
दिन देखनेको मिलेंगे । सबके साथ ये बातें दिखती हैं । कोई सोचे कि मैं तो बहुत बड़ा 
क्षमी मे गरेरिको कभी टखका प्रसंग आ ही नहीं सकता । कोई सोचे कि मैं ऐसा विद्वाव हैं, 
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भेरेको : दुःखका प्रसंग कभी आरा ही वहीं सकता, कोई सोचे कि मैं बेड़ा बलवान हूं, मेरेमें 
प्रनेक सैनिकोंको संहार देनेकी ताबत है, मेरेकी खोटे दिन आ ही नहीं सकते, दुःख आर ही | 
'नहीं सकता, तो यह सब सोचा अम है । कोई बहुत बड़ा पुरुष है, धनिक है उसे इष्ट 
- वियोग हो गया तो बहु इतना झशास्त हो जाता कि गरीबोंसे भी अ्रधिक कष्ट उसे बीच बीच 
में प्राप्त - होता रहता । तो यह संसार दुःखभय है | कदाचित सुखके भी दिन हों, बड़े भ्रच्छे 
- ठाठ समागम भी हों तो भी उनमें आरुवेत 'न होना,उनपर विश्वास न रखना, उन्के विषय 
: में यह सोचना कि ये सब घोखारूप हैं, थोड़े संमयको ये' मिले हुए हैं,' अन्तमें' इनका विंयोग 
अवश्य होगा । इनमें भ्रासक्त होतां ठीक नहों । यदि हम थोड़ें-थोड़ेसे दु:खोंमें घबड़ा जायें तो 
 फिरं धमेका पालन हम वया करेंगे ? हंमें तो ऐसां धीर बनना हैं कि दु.ख भी आये तो सोचे 
कि क्‍या दुःख आया ? कुछ भी नहीं, इसेसे कई गुने दुःख' अनेक जीवोंके लगे हुए हैं, 'झर 
हमको तो एक ऐसा सांधत मिला है, जन शॉंसन मिला है जिसमें शुद्ध ज्ञांनकी चर्चा है 
जिसको हदृष्टिमें'लेनेसे यह जीवत सफल बनता है। मैं तो बहुत अ्रच्छे साधनमें हूं । ज्ञानंकी 
बातमें उपयोग लगाये रहें, ज्ञानकी: चर्चामें श्रपनेको लगाये रहें तो इससे बड़ी संमृद्धि प्राप्त 
*»होदी है| ह | 
. : - ३५५. स्वेहितका एक ज्लानमंय ही सार्ग--भैया ! यह रिखणेय कर लो कि सच्चा 
ज्ञान उत्पन्त होनेसे कर्समबन्ध रकता है, जन्ममरंणकी. परम्परा बन्द होती है, हम शान्त- सुखी 
: ही जाते हैं । इससे संम्यश्ज्ञान पंदा करनेका यत्न करता सबसे महात.और मुख्य कार्य” है, 
 अन्‍्ये कार्यों विश्वास ने रखें कि. मैं धतके कारण बड़ा होऊंगा, मैं इज्जतसे बड़ा बंनूगा । 
' किसी भी परसे कुछ आशा नहीं है । मैं ज्ञानमात्र हु--ऐसा जो बारबार अनुभव करता है 
उसका अज्ञानभावसे हटाव अपने आंप॑ हो जाता है| तो विकार हटें, कर्मबन्ध हटे इसका 
' उपाय है - उन विंकारोंसे अपनेको निराला समझ लेना । ये रागद्वेष अ्रचेतन हैं, मैं आत्मा 
. शानदर्शतमयी चेतन हूँ। ऐसा अंपने आपके स्वरूपसें और परके ' स्वरूपसें जो हमने निर्णय 
शान्ति मिल सकती है। जंबः ज्ञानसे ही हमारे पारे काम बनने हैं, फिर ज्ञानमें प्रमार्द न 
करें। २४ घंटेके समयमें दो घंटेका समय ही ज्ञानके अजेनमें लगा दिया जाय, ज्ञानमें लगा 
दिया जाय तो आात्माका सदाके लिए भला हो जांयगा । खुब वस्तुका स्वरूप सीखें, ग्रात्मा 
क्या है, उसके गुरापर्यायें संबे कुछ जानें और उस जाननेके फलमें एक भेदविज्ञान कर .लें 
कि मैं सबसे निराला ज्ञानस्वरूप॑मात्र झात्मा हुं। ऐसा जब सही ज्ञान बनता है, रागादिक 


“विपरीत हैं, मैं ज्ञानस्वरूप हूं उंसी संमय इनसे हटाव हो जाता है और कर्मोंका बंध रुक 
“आती हैं| 
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३५६, विषय कंपायोंसे चित्त हटानेमें ही लाभ--अब तो विषय कषायोंसे चित्त 
हंटाना होगा । यह तो पागलपनका काम है कि इन्द्रियोंके पोषणमें ही लगे रहे । इन्हें सच्चे 
सुख माननेकी काफी भूल की, जिससे उन्हींमें लगे रहे-। परके संगमें सुख माना, अन्तमें रोवा 
पड़ा । यह विषय साधन प्रवृत्तियाँ लग रही सस्ती, किन्तु श्रन्तमें महंगी पड़ेगी । मनुष्य जैसी 
करनी करता है वैसे दुःख भोगता है। जिस दुर्गन्धवो मनुष्य छूना नहीं चाहते वह गधोंपर 
लादी जाती है । हम भी तो वैसे जीव हो सकते हैं तब गन्दगी लादें श्रौर हन्टर खावें तो 
कुछ पृण्य पाप प्रतीतिमें झवे | अरे तब भी क्या प्रतीति आ्रावेगी ? उस भवमें, उसी पर्याय 
में आसक्त हो जावेंगे । विषय क्पायोंमें श्रासक्त रहे तो उन्हीं जैसी पर्याय मिलेगी । राग 
रंगमें ही मस्त रहे तो यहाँ भी तो दास्ण दुःख भोगना पड़ता है । अत्यधिक उपस्थेच्द्रिय 
चालनसे मनुष्य यहींपर खाट पकड़ लेता है, श्रन्य भवमें तो क्या होगा सो यही जाने। 
ब्रह्मचयंसे रहे तो क्‍या बिगड़ता है ? खाता ही खाता चला जावे तो १०-१४ दिन केवल 
मूगकी दालके पानीपर रहनेकी नोबत श्रा जाती है। सभी भोगोंकी ऐसी ही बात है। 
भोगकी अश्रधिकतासे भोगकी योग्यता भी नष्ट हो जाती है । तत्त्वज्ञान ऐसी वस्तु है जहाँ हार 
नहीं है। जितना-जितना अ्रभ्यास किया जावे इसका उतना-उतना ज्ञान निर्मेल होगा। खानें 
के लिए थोड़े ही जी रहे हैं, किन्तु जीनेके लिए खाना पड़ता ,है । ऐसे भी ग्रहस्थ हैं जो कि 
उन्हें जो भी भोजन मिला रूखा सूखा उसमें सन्तोष बरते हैं। पंचेन्द्रियोंके दास .ब्रहुत तो 
रहे, भ्रब उन्हें काबूमें किया जाय, फिर जीवनका कुछ आननन्‍्द-उपभोग किया जाय । अन्ययां 
विषय कितने ही भोगते जाओो आ्राखिरमें उन्हें छोड़ना तो पड़ेगा । अगर सबेरे कम भोजन 
करोगे तो शामको भूख उत्तम लगेगी । अगर श्रधिक भोजन एवं गरिष्ठ खानेकी प्रवृत्ति बनी 
रही तो १० व १५ दिन भी वुछ खानेको-नहीं दिया जाता और वैद्यकी निगरानी लंधन 
करनेके पश्चात्‌ मू गकी दालका पानी दिया जाता है । इतर बेचने वालोंकी नाक भी महंर 
हो जाती है, उन्हें सुगन्‍्धका भी ज्ञान नहीं होता | इन विषयोंके अत्यधिक होनेपर इनका 
स्वाद ज्ञान होना भी मन्द पड़ जाता है। इन विषयोंसे मुख मोड़ा तो सखकी अनुभूति श्रभी 
मिलेगी, संस्कारवश श्रगले भवोंमें भी मिलेगी । एक अपने प्रभ्के आधीन होकर रहो तो 
सुख मिलेगा । 

३५७. निर्दयको आत्मदेवका आशीर्वाद--एक साधुके प्रास चूहा रहता था। साध 
मन्त्रवादी थे | चूहेको बिल्ली पकड़ने लगी तो साथु ,बोले--'विडालो भव? -तब चूहा बिल्ली 
हो-गया । बिल्ली को भी कुत्ता पकड़ने लगा तो कहा 'इवाच्‌ भव” । कुत्तेको सिंह पकड़ने 
लगा तो कहा 'सिंहो भव” । भ्रब तो मूषकराज भ्राशीर्वाद पाते पाते शेर हो गये | श्रब शेरको 
जोरसे भू लगी थी। मनमें आया साधु महाराज ग्रच्छे बैठे हैं, इन्हींको खाकर बुझुक्षा 


ल्< 
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शान्त की जाय । साधुने यह देखा तो आशीर्वाद दे दिया कि 'पुनम्तू षको भव! कहा हो गये । 
देखो जिस सत्पुरुषके श्राणीर्वादसे चूहा सिंह बना, सिंह उसी सत्पुरुषपर हमला करने 
चला । फल क्या हुआ फिरसे चूहा बना । सोचो, जिस- प्रभुके प्रसादसे मनुष्य 'बने और उसी 
प्रभुषर हमला करने चले । हमला विषयकषायोंका जबदैरत किया जा रहा हैं, तब फिर 
थह आत्मा दुर्गतिके दुःख भोगे, इसमें क्या सन्देह है ? जितने कलात्मक ढंगसे विषयोंका 
सेवन पशु भी वहीं कर सकते, उतने के वर्तेमान के साधन मनुष्य ने खोज निकाले हैं । 
पश्ु समयपर खावेगा, समयपर मैथुन करेगा, किस्तु प्राय: मनुष्य पशुओोंस बदतर निकला 
कि प्रकृतिके नियम भंग करके उक्त कार्य किये जाते हैं। पेट भरा होगा, तब भी मनुष्यके 
लेटरबोक्समें दो पैसेकी पकौड़ीको जगह मिल ही जाती है | इतनी प्रबल मनुष्य देह पाकर 
इन्द्रियसंयम नहीं बढ़ाया, दयावृत्ति नहीं की तो इस प्र्ञ॒का भ्राक्षीर्वाद मिल जायेगा, पुनः 
निगोदों भव! निगोदिया जीव हो जाओ । 

३५८, ज्ञान भर पे राग्यकी संभालमें ही शकुनरूपता--परपदार्थमें रति उत्पन्‍्त न 
होबे, मोह न होवे, ऐसी भावना मनमें लाना चाहिए । अन्य व्यवसायोंके चादय भरपूर 
देखे, अब भी उनसे मुंह मोड़नेका अश्रभ्यास करें तो कुछ शान्ति मिलती या नहीं? नियमसे 
शान्ति मिलिगी । छहढालामें कहा है-जित परमपैनी सुबुध छेनी, डार अन्तर भेदिया | 
वर्णादि अरु रागदि तें निज,भावको न्‍्यारा किया ॥ यह बुद्धि जगे, यह दृष्टि श्रावे, मैं तो 
शुद्ध चैतन्य मात्र वस्तु हुं । चतन्य स्वभावके नजदीक वास कर लिया; वहीं रहेंगे । रागा- 
दिक इससे विपरीत हैं वहाँ मैं नहीं फटकू गा, वह जड़ हैं अन्यके हारा जाननेमें श्राते हैं । 
मैं तो स्वयं चेतनघन हूं । मोह, राग, प्रीति, द्वेष, इच्छा, भव, घृणा, इन्द्रिय भोग करना 
मेरा काम नहीं । बाहरी पदाथे अनुकूल चलें या प्रतिकूल उनसे कितना भी राग बढ़ाओो 
तो क्या, नहीं बढ़ाश्रोी तो क्‍या ? जगत्‌ तो ऐसा ही रहेगा। इसमें बुद्धि लगाने 
से वया मिलेगा ? तीज़ क्षायसे कषाय सिल गई, दोस्ती हो गई। धामिक प्रेम ही 
तो धर्मीजनके मित्र बत गये । जब अ्रपनती कषायके अनुकूल दूसरेकी कषाय नहीं मिलती तब 
वह उप्तको शत्रु मानने लगता है चाहे वह दूसरा बड़ा ही धासिक हो । किसी शिकारी को 
साधु पुरुष मिल जाय, तब देखो वह मन ही मन कितनी गालियाँ सुनाता है, क्योंकि उसने 
अपने लिए साधु समहाराजकों साधक न समझकर बाघक माना है, अपने कामके लिये अ्रसमुन 
माना है। शकुन शास्त्रमें बताया है श्रमर सुर्दा मिले तो शकुन है। जिसमें वेराग्य बढ़े, 
तत्त्वकी बात मिले वही तो शकुन होता है। भरा घड़ा शकुन माना है। मिट्टी और पानी 
का संयोग किस्तु शकुन केसा ? जिस बर्तनमें पारी समरस छलकता हुश्ना निर्मल भरा है 
उसी तरह आत्मामें समता भरी है तो इस विचारका उदाहरण हुआ तो लो घट शकुन 
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हो गया । गायको चुसता हुआ बछड़ा मिल जावे तो झकुन कहा है, इतना झकुन कि रास्ते 
में व्यापारको जाते मिल जावे तो लक्ष्मीका लाभ होवे । तो धर्ममें पग पग पर बताया है 
'धर्मी सो गो बच्छ प्रीति सम” गौ बछड़े से कुछ मांगती नहीं है, किन्तु वह स्वभावसे प्रेम 
करती, चांटती चूमती है। उसी तरह लौकिक कार्योकी झ्राशा न करके धर्मात्मा पुरुषोंकी 
सेवा शुश्रुषा विनय आदर सत्कार करना चाहिए। यह अन्तरज्भु धर्मकी बातोंको लौकिक 
क्रियायों पर घटित कर लिया । जिससे बोहरी बातें सगुन वर्नीं । उसमें अ्रपनेको सर्वाग 
लगा देवे तो यही उपाय भवजालसे छूटनेका सच्चा सार बन जावे। तभी जीवनमें प्रन्य 
कार्योकी सफलता है | यदि इन सगुनोंको देखकर तत्वज्ञान व वैराग्यकी दृष्टि हो तब तो 
सगुन है अन्यथा कुछ नहीं । ' 

: ३४६, ताक्तिक ज्ञानसे बन्धनिरोध-- कर्मोके बन्धका निरोध ज्ञांन्से याने स्वयंसे 
होता है। इसके लिए युक्तियोंकी जरूरत अगर है तो वे भी ज्ञानसे होंगी । ऐसा कहतनेमें 
कहीं व्यवहार-वृत्तिका लोप नहीं हुआ । जिसकी ज्ञान्मय दशा हो गई है वह.रागरहित हो 
सकता है और जो रागकों ही सब कुछ मान रहा है वह रागसहित ज्ञानमें हो सकता है। 
तत्त्व जागनेपर भी कुछ काल तक उसकी ये प्रवृत्तियाँ होंगी | लेकिन खोटी प्रवृत्तियोंसे बच 
सकेगा ज्ञानी, हिसा, भूठ, चोरी, कुशील, अति परिग्रहमें नहीं उलभेगा वह । जैसे जैसे ज्ञान 
में उत्कृष्टता आयेगी, वैसे वैसे उस पदके अनुसार रागवृत्तियां भी मन्द होकर चलेंगी । इससे 
मुक्तिक निकट होता जायगा । भेदविज्ञानसे घबड़ाहट मिटती है, सच्चे-ज्ञानसे धबड़ाहंट 
मिटती है। रस्सीको सर्प जानकर घबड़ाहट पैदा हुई थी, जब उसे रस्सीका ज्ञान हुआ्मा तब 
रस्सी ही जाननेसे खत्म हो गई घबड़ा,ट, अब किसीको समभाना भी नहीं पड़ा । तत्त्वज्ञान 
नहीं है तो हजार समभाने वाले भी खड़े रहें फिर भी नहीं समझ्ेगा । तत्त्वज्ञानमें लगते 
वाला शान्ति पाता ही है । जो तत्त्वज्ञानी नहीं वे शान्तिसे काफी दूर रहते हैं। सच्चा ज्ञॉर्त 
भेद-विज्ञान है, इसके बिना श्रात्मकल्याणमें श्रग्नसर होना भ्रसंभव है । इसका फल यह है 
कि निजमें अभेद हो जावे । ज्ञानमात्रसे ही बन्धका निरोध होता है। यह भगवाच्‌: आत्मा 
अत्यन्त पवित्र है। रागादिक विपरीत मार्गपर ले जाने वाले हैं, वह याने रागादिकपर चैत्य 
हैं और मैं चेतक हूं स्वयं । क्या सभी रागादिक भाव दुःखके काररा हैं ? वस्तुतः सभी रागा- 
दिक भाव दुःखके कारण हैं । इनका स्वभाव आकुलता पैदा करनेका है। श्रशुभ राग दुःख 
का कारण है और शुभ राग सुखका कारण है । यह सुख भी तो आकुलता है । कभी ऐसा 
होता है, भक्ति, पूजन आदिसे श्रोतप्रोत होकर अशुभराग कटता है तथा' विषय 
कषायें मन्द पड़ जाती हैं। उनका वहाँ राग नहीं रहता, जिससे पुण्योपार्जव करता है। 
जितने अंशमें राग है उतने अंशमें बच्ध चल रहा है तथा जितने अंशोंमें वैराग्य है, उतने 


#, ॥ 
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अंशोें मोक्ष मार्ग मिल रहा है। एवं जितदा विषयकषाय मोहका सेवन किया उतने अंशोंमें 
दुःख ही है | बचपनसें दित बड़े सुख्से दीतते हैं, निविकारता रहती थी । जबसे शादी हुई 
तबसे वह सुख शान्ति विलीन हो गई । उसका स्थान रागने, कमानेने, परिवारकी चिच्ताने 
खींच लिया । अगर दुःख किसी प्रवारका है तो समझो उसे किसी प्रकारका राग है। अनेक 
तरहकी रोमाञ्चक कहानी आदि जो पढ़ते हैं,, जिनमें कोई अपना प्राणान्त कर लेता है, 
कोई किसी कारणासे दुःखी, कोई किसीसे दुःखी, इन सबका कारण राग ही है। जितना 
राग है एतावन्मात्र दुःख है । 

३६०, ज्ञानस्वरूप आत्मदेवपर भ्रमकी विपद!-- इस भगवान्‌ आत्माको स्वभावसे 
देखो तो क्या यह दुखी है ? अगर स्वभाव ही दुःखका कारण बन जाबे तो शान्ति कभी 
उपलब्ध ही नहीं हो सकती-। मैं श्रगर रागादिक छोड़ दूं तो यह शुद्धस्वरूप बत सकता है, 
पर्यायमें अन्तर जाननेपर सिद्धोंके सुखका भात कर सकता है। रास्तेमें कोई चला जा रहा 
है श्रौर वहींपर किसी जानवरके द्वारा कोई बच्चा ढकेल दिया जाय तथा उसे श्रम हो जाय 
कि यह मेरा बच्चा है, तब देखो क्या दशा होती है ? और जब पास पहुंच जाता है और 
देखता है यह मेरा बच्चा नहीं है तभी राग खत्म हो जाता है । सीताने जब तक समा 
राम मेरे हैं तब तक उनका पीछा जंगलसें भी नहीं छोड़ा, किन्तु जब भ्रात्मरचि जामृतत 
हुई तो कोई भी बलेश रामके वियोगका नहीं हुआ और राम मना-मनाकर विवश हो गये । 
सुकमाल स्त्रोको छोड़कर कंसे बनमें चले गये होंगे तथा गीदड़ीके दुःख कैसे सहन किये होंगे ? 
मोहियोंको इसपर आ्राध्चरय होता है। जेसे दानियोंके द्वारा लाखों रुपया दान दिग्ने जानेपर 
कंजूसोंको आइचर्य व दुःख होता है । सच तो यह है कि ज्ञानीका परिचय ज्ञानीको हो सकता 
है और ज्ञावीकी प्रशंसा भी ज्ञानी ही कर सकता है। जिसको तत्त्वज्ञान हो गया उसका 
अन्य श्रथमें चित्त ही नहीं रमता । इस आत्मारामसे अन्यका क्‍या सम्बन्ध है ? ऐसा उपाय 
किया जावे जिससे मोह ममता हट जावें। स्वमें रमरा करना है, इसकी इसे खबर ही नहीं | 
मोह भाव कसे हटे ? इसके लिए ज्ञानियोंकी संगति करो, शास्त्र पढ़नेमें मन लगाश्नो । मुझ 
में हरा हुआ मोह ही मेरा श्रसली शन्रु है, इसकी कुछ सुध भी नहीं है । दुःख हो रहा है, 
इसमें बुद्धि खूब रमाता है, परको शत्रु मान रखा है, इसीसे विकल्पमें लगा रहता है। कैसे 
केसे मोहभाव इस जीवको सता रहे हैं ? 

३६१, परमाथजागरणका अनुरोध--'अवज्ष क्या सोता इस मठमें” पानीके किनारे 
पर कुटीर बना लेवे, वह कोनसे पानीके थपेड़ेमें बह जायगी, इसका भी इसे कुछ पता है ? 
बड़े बड़े हटूटे कट्टे लड़केको आँखोंसे मरते देखा, फिर भी हम जिन्दा ही हैं। इतनेपर भी 
अपनेपर तरस नहीं आता । देखो--कुछ तो गर्भमें ही खत्म हो जाते हैं, कुछ बचपनमें चल 
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बसते हैं। यह सब मोहलोला श्रांखोंसे देख रहे है, तब भी हम जीनेकी श्राशा करके कार्य 
करनेमें, विषय कषाय करनेमें मस्त हैं । कदयोंके सुना जाता है, उस दिन हम मरने ही वाले 
थे, मरते मरते बच गये तो श्रब तो जितना हित गअधिकसे अ्रधिक किया जाय सो करना 
चाहिए । तत्त्वज्ञानकी श्रोर जितनी रूचि व्द्वई जावे उतनी कल्याणकारी है। आत्मस्वभाव 
की ओर ध्यान हो, उसमें चित्त लगे तो ग्रात्मस्वभाव प्रकट होवे । यह भगवान ब्ात्मा सच्चा 
सुखका भोकषता है, परमें तिल तुषमात्र भी सुख नहीं है। क्रोधादि विभाव परिणति मेरे 
नहीं, यह विश्वास पूर्णतया हो जाय तब तत्त्वज्ञानकी श्रोर अग्रसर होगा । अगर कोई मनुष्य 
एकदम दौड़ता जा रहा होवे और उससे कहे 'रुक जाओ? तो उसको एकदम खड़ा होमेमें 
कुछ विलम्ब लगेगा । उसी तरह रेलकी जंजीर खींचनेमें रेल भी कुछ मिनट सेकड बाद 
खड़ी होगी । लेकिन यह बात श्रात्मस्वभावमें नहीं है । जब आत्मस्वभावकों जाने और राग 
से लौटे, तब उसी समय भेदविज्ञान जग जावेगा । 

३६२. सुध और वेसुधीका पता--अपने घरका सबको पता है। उसी तरह यह 
मानव अपना-अ्रपना राग एवं द्वेष तथा मोहको भी जानता है कि मैं कितने साफ रास्तेसे 
जा रहा हूं ? जहाँ न किसी प्रकारके काँटे कंकड़ हों और न चोर डाकुश्रोंका डर होवे। 
वहाँसे ही तो जाना चाहिये भैया ! जब हम जानते है कि मोह एवं रागरूपी शत्रु कूछ न 
कुछ हमेशा चुरा ले जाते रहे है तब कौन इनमें फंसेगा ? मोहियों. मूढ़ों, मिथ्याहृष्टियों 
एवं परसमयवालों को पता ही नहीं कि हम क्‍या कर रहे है ? दो बातें अन्तरज्ु के भावको 
प्रकट कर देती है-(१) स्वप्न और (२) सामायिक । जैसा परिणाम रहता है वैसा ही 
दिखने लगता है स्वप्नमें । सामायिकमें भी जैसे जैसे रुस्कार पूर्वमें रहते है, वह ध्यानमें 
भलकने लगते हैं । कोई कहते हैं कि १० जगह चित्त दौड़ाने की श्रपेक्षा १ दुकान आ्रादिमें 
केन्द्रित कर देना भ्रच्छा है, किन्तु नहीं, संस्कार तो बाधक है, अगर खाने खानेमें भी चित्त 
रहे तो अन्य स्थानोंमें चित्त दौड़ने से बचा, यह भी सोचना ठीक तहीं है। क्योंकि जो 
संस्कारमें राग बाँध रखा है वह संसारको बढ़ाने वाला है। सामायिकमें तो साफ यह भ्रकेट 
होता है कि संभल जाओ्रो, रास्तेमें लग जाओ, सामायिक तो हितके लिये है | जब ' जाननेमें 
ग्रावेगा हममें यह दोष़ है तभी तो निवृत्त, होओगे । गलती समभमें भ्रा गई तो भेदविश्वा् 
जागृत हो गया अन्यथा नहीं हश्ना । शिथिलता नहीं है तो आगे धर्ममें रुचि जाग्रत : ही 
जायगी । उत्तरोत्तर विषय कषायें घटनी जावेंगी । जैनधर्मको पाकर अगर पहलेके सालोसे 
कुछ अन्तर आया तो कहेंगे भगवानकी भश्राज्ञामें रहा । अगर रागादिकसे निवृत्ति नहीं है ततो 
समभना पारमाथिकका ज्ञान नहीं हुआ । यह मूल्यवान समय पासमें है, इसका सदुपयोग 
करो । रागको आज्ञा दो कि यह तुम्हारा स्थान नहीं है, यहाँ तत्त्वज्ञान ही स्थान पा सकता 
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है । ऐसा ज्ञान बंत जाँबे त्तो सब विकल्प हट जावे । ह द | 

३६३, विकांसग्रगंतिकी भ्रद्धांमूंलता--वि.सी व्यवित्के हाथमें हथ१ड़ी पड़ी हैं और 
उसे अनुमान हो जावे-- लुहार आवेगा और 'इंसे छेनीसे काटेगां तब वह थोड़े सुखी सांस 
लेने लगेगा, किन्तु स्वतंत्र तो तभी होगा जब कंटे, श्रगर विश्वास नहीं तो दुःख ही भोगता 
रहेगा। लेकिन यहाँ ततो भाव ही सम्यस्दर्शन है, भाव ही सम्यम्ज्ञान है और भाव 
ही सम्यके चारित्र है। काटने - वाला लुहोर है और जानने वाला कंदी है। जानने 
से बन्ध नही कटेगा, किन्तु जब॑ लुहार छेनीपर हथौड़ाकी ठोकर मारेगा तब वह 

' बेड़ी कटेगी । ऐसी ही चारित्रकी विक्षेषता है, किन्तु यहाँ तो सब साधन स्वयं ही हैं । कहा 
भी है--'पर द्रव्यनिते भिन्‍त आपमें, रुचि सम्यवत्व भलां है। आपरूपको जाने पनो सो, 
सम्यंक्‌ ज्ञान केला है ॥ आपरूपमें लीन भये, थिर सम्यक्‌ चारित सोई” । आंत्मस्वरूपमें उप- 
योग बना रहे, अ्रभ्ेद हंष्टिसे आत्माका एक स्वभाव है, चित्स्वभाव है। उसमें स्थिरता हुई, 

- बह संम्यक चारित्र है। ज्ञानके स्वरूप॑में उपयोगकोी लगाना चाहिए, यही उद्धारका उपाय है 
और कुछ नहीं है श्रौर.कुछ न कहीं मिलेगा । ऐसे जानने वालेके भी उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य 
एवं द्रव्य, गुण, पर्याय -बराबंर चल रहा है, किसीका कहों लोप नहीं हुआ है, फिर भी 
ज्ञानोपयोगीका -विषयं छुद्ध ज्ञांनोकांर है। ज्ञानमें उपयोग लगाने वालेको उपद्रव झ्राते ही 
रहते हैं, उनको: दूर करनेका उपाय तत्त्वज्ञांन है। भूख, प्यास भी सता रही होवे तो तत्त्व- 
ज्ञानके सामने उसकी इच्छा मर जाती है। तत्त्वज्ञानसे अन्य कार्योकी इच्छा न करके आत्मा 

में रमण “करे तो निर्बेलेता हंट जायंगी ।- जोन है तो अंनापशनाप कार्य नहीं करेगा, यही 

'धर्मका लक्षण हो गया ।-कर्षाय शानन्‍्त होनेपर निवृत्तिमें बढ़ता है।  निवृत्तिमें बढ़ा श्रौर जो 
प्रवेत्ति शेष रही, यही तो श्रांवके 'बमे है। - 

ह ३६४. ज्ञानकी- आख़बनिवृत्तिशीलतां+-अंनुभवियोंने बतांया है. तत्त्वज्ञान बढ़े तो 
आनन्दकी उत्पंत्ति होगी । ज्ञानके बिनां सुखसे नहीं रह सकता । लोकमें भी तो देखो ज्ञानके 
बिता कमाई नहीं कर सकेतां ।सेब ज्ञानकी महिसा है । ज्ञानकी महिमा बढ़ावें, उसीसे श्रागे 

: बढ़े सकते हैं- जान समान न आन जगगत्में सुखकों कारण” । यह पंरमामृत, जन्मजरामृत्यु- 

रोगनिवारंण” ] प्रकंरण यह है कि कर्मोके बन्धनका निरोध ज्ञानमात्रसे होता है । इसकी सिद्धि 
में यह :कहा गया. थां--जब अंत्मामें और आखंवमें भेदज्ञान हो जाता है तो आख्रवसे जीव 
निवृत्त- हो जाता है। इसी बांतंको दूसरी प्रंकारसे सिद्ध करते हैं। जिज्ञासुने इच्छा प्रकंट 

- की, यह ती मैंने जाना किन्तु यह जो भेदे-विज्ञान हुआ है, वह ज्ञान है या अज्ञान ? अ्रगर 
कहो अंज्ञान है.तो आत्मा और आखवमें अ्रश्नेद ज्ञान हो रहा था, वह एक अज्ञान ही हो 

. रहा था, श्रज्ञाचंसे परिणंमंन कर रहा था ।. तथा यहं भी अज्ञान- बन गया तो भेद क्‍या 
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रहा ? कुछ भी नहीं । अर्थात्‌ भेदविज्ञान ही क्‍या है ? पहले विकल्पमें बताया है तो भेद- 
विज्ञान और उसे मान लिया है अज्ञानरूपसे । आत्मा आख्वका एक रूप मान लिया था, 
वह भी अज्ञान था, श्रव भेदविज्ञान भी श्रज्ञान वहा तो ऐसे भेदविज्ञानसे कोई सिद्धि नहीं 
है । कोई कहेंगे कि भेदविज्ञान ज्ञानरूप है तो यह बतलाओ वह ज्ञान आखवोंसे लौट रहा है 
या लग रहा है ? श्राप कहो श्राख़बमें लग रहा है तो जड़ता तो अज्ञान थी ही, अ्रव वह 
भेदविज्ञान भी आ्रास्नवमें लग रहा है । शआाख्रव अज्ञान है शौर जो आ्राखवमें लग जावे वह 
ज्ञान कैसे हो सकता है ? उसे भी श्रज्ञान रूप मान ही लिया तो भेद ही क्या रहा ? यदि 
कहो भेदविन्नान ज्ञानलूप है और श्रास्रवोंसे लौट रहा है तब कहें प्रव ठिकानेपर ग्राया है। 
ज्ञानसे बन्धका निरोध हो गया । यह निरोब्र ज्ञानमात्रसे है। हम लोग इतनी सामथ्ये वाले 
नहीं कि परपदार्थोकी भी सोचते रहें और ज्ञानको जानते रहें । हम लोग सर्वज्ञ या विशिष्ट 
स्वच्छ तो हैं नही कि सबको एक साथ जानते रहें व राग न आावे । परपदार्थेमें उपयोग देते 
हैं तो उसीमें लग जाता है । अतः अधिक ज्ञान करके बाह्ममें दृष्टि न जावे, यह प्रयत्त किया 
जाय । किसीने उपवास किया और बाजारमेंसे निकलनेपर हलवाईकी दुकान मिली और वहाँ 
हलुआ, रसगुल्ले देखकर उनका विकल्प न हो, गन्ध आानेपर भी निर्विकल्पता रहे, यह कुछ 
अशक्य हो जाता है, यह तो हमारी दशा ही और कहें सर्वज्ञ विश्वको जानता है, हम भी 
जिस किसीको जानते रहें, फिर भी उपयोग श्रात्मध्यानसे नहीं हटे । यह कहना सूरजकी 
दीपक दिखाना है । 

३६५, परका उपयोग न करने और उपेक्षाभाव करनेका महत्व-सेरी समभमें किसी 
का ख्याल मत करो ! जिस ज्ञानका विषय परपदार्थ नहीं होता, उसका विषय स्वयं ग्रात्मा 
होता है । परमें विकल्प नहीं जायगा तो स्वयंको तो जानेगा । भेदविज्ञान करो तो अब यहाँ 
उसीमें हमेशा थोड़े ही मन लगा रहेगा । भेद्रविज्ञान करनेका भी तो यह लाभ है कि आत्मा 
के लक्ष्यपर आ जावें। थोड़े भी ज्ञानमात्रसे बन्ध निरोध होता है। यह देख लो कितने 
क्रियाकाण्डके श्रभिप्राय है ? उन्हें आत्मा सोचे--यह सब क्रिया जड़की है या आरात्माकी / 
उनसे क्‍या बन्ध निरोध होगा ? कमें आ रहे है भश्ौर जहाँ ज्ञानज्योति जगी तथा स्वभाव 
विभावका अन्तर समभमें श्राया तो कर्म निरोव नहीं होता है। ऊपरी बातों से 
कर्मों का निरोध नहीं होता है। विषय कषायों के आक्रमण हो रहे हैं। एक 
क्षण भी ऐसा नहीं जाता कि उनसे बचे रहें। कभी कभी तो यह विकट हप 
धारण कर लेते हैं, मनृष्यक्रो व्याकुल कर देते हैं, उसे एक विषयकी पुतिके लिए श्रत्य 
विषयोंका विस्मरण तक हो जाता है | इतनेपर भी मान रहे हैं हम सुखी हैं । लौकिक धुत 
से सन्‍्तोष कर लेते हैं और संसारमें फंसे रहते है । दृद्धपुरुष कहे हमें ममता नहीं, 7“ 
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लड़के पोते सब मौजमें हैं | अगर ममता नहीं होती तो उनपर दृष्टि ही क्यों जाती ? विवेक 
हो जाय तो ज्ञात होगा कितने-कितने श्राक्रमणा चोबीस घंटे सताते रहते हैं । उनसे बचा जाय 
तो श्रेष्ठ है अन्यथा भूठ । विषय वषायोंमें लगे रहते हैं, फंसे रहते हैं, उसका विषाद भी 
नहीं होता इस मोहीको । अगर कारणवश सबसे न्थित्त न हो सके तब भी धर्मकार्योमिं 
योग्य समय निकालकर काय॑ किया जाय तो वह भी लाभदायक है। श्रवकाश होनेपर ज्ञान- 
चर्यामें, स्वाध्यायमें रत हो गये । अकेले ही रहे तो ममताके आ्रायतनकों छोड़कर समताके 
आयतनमें भ्रा गये । ये दुर्लभ क्षण बीठते चले जा रहे हैं जो वापिस नहीं भ्रानेके | सोला 
किया, पूजा करली तो इतना अ्रभिमान है कि कोई स्पर्श कर लेवे तो देख लो या किसी 
की नियत पूजन सामग्रीमें से अन्य ने पूजत कर ली, तब तो मन्दिरकों ही सिरपर उठा 
लेंगे। कषायभाव धर्म नहीं है । कर्तव्यका भान होवे तो हो लिया तब सन्तोष, द्रव्यमेंसे 
पुजन अन्य कर गया, वह भी तो हमारे विमित्तसे पृष्यका भागी बना, मैं क्‍यों अपने परि- 
णामोंको कषायान्वित करू ? यह सौभाग्य है वह भी धर्मरुचि जागृत करके कर्तव्यसे नहीं 
चूका । यह न सोचकर लड़ाइयाँ शुरू हो जाती हैं । एक वह ज्ञानी जीव है जिसे श्रात्माकी 
सुधि है। भक्ति पूजा वह ज्ञानी जीव भी करता है, किन्तु ज्ञानी भ्रज्ञानी दोनोंमें महान 
अन्तर है। ज्ञानी समतारूपी अम्तको चखनेकी धुनिमें रहता है, जबकि अ्रज्ञानी विषमतामें 
ही लता फिरता है । ज्ञनी आत्मारासको धर्म ही शरण है । भगवान आत्मा धर्ममूर्ति है, 
शरीर भगवान्‌ नहीं । शुद्ध चेतन्‍्य भगवाच्‌ है। जो धर्म मुझे करना है वह मैं यहाँ मन्दिर 
में शास्त्र स्वाध्यायमें सीख रहा हूं। उनके गुणा भी वह गाता है। उन्तके गुणगान करता 
है वह अपने ही गुण गा रहा है । उपासनामें भगवान्‌ के निवट पहुंचनेको प्रयत्तशील है। 
३६६. भ्रमपरिहारी ज्ञनसे ही लाभकी आशः--जो लोग क्रियानय (क्रियाकांड) 
में सने हैं, वह क्रियानय अज्ञानका अंश है । चर्चा करते जाते, ज्ञान सीखते जाते कि आत्मा 
शरीरसे भिन्न है, किन्तु लोटते नहीं। वह भी ज्ञानका कहो या भअ्ज्ञानका अंश है। वह 
विचार ज्ञानमय नहीं है । सुआ्ना श्रर्थात्‌ तोताको पढ़ाया, यहांसे भागना मत, भाग जावे तो 
चुगने की जगहपर बेठना मत । बेठ भी जावे तो वहाँके दाने चुगना नहीं । चुगनेकों भी 
जाबे तो नलिनी को पकड़े मत रहता, छोड़कर जहदी भाग जाना। एक दिन उस पिंजड़ेसे 
भाग गया, सब गाता जाय और चलिनो पकड़ कर लटक गया और उसको छोड़े नहीं, 
जिस कारणसे बन्ध गया । यही दशा हम संसारी प्राणियों की हो रही है । ज्ञाननय अथवा 
शुष्क ज्ञान ऐसा ही होता है। अच्तरज्भ की बात है तो वह यथार्थमें ज्ञानका अंश है । जहां 
सबसे निवृत्त हुआ हो वह भेदज्ञात है। वही सच्चा ज्ञान है| रस्सीमें सर्प मानने से दुखी 
है । रस्सोका ही ज्ञान होते ही घबड़ाहटका दुःख दूर हो जाता है। हाँ, ज्ञान होने पर भी 
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धड़कन थोड़ी बनी रहती है, वह भी मिटने वाल्गे है। रागादिक से भिन्न है आत्मा - यह 
ज्ञान भी कर ले और उसीकी वाञ्छा भी करता रहे, यह कैसे वन सकता है ? परपदार्थवो 
छोड़ देवे किन्तु परसंग परिणाति बना लेवे तो यह भी तो मोह श्रज्ञान है । 

३६७. पर ओर परभावकी अविश्यास्यता व विविक्तता--परपरिणतिको छोड़ता 
हुआ, भेदवादकी खण्डन करता हुआ यह भेदविज्ञान प्रकट होता है। जो अनेक विकह्प 
बनते रहते हैं उनको समाप्त कर देवे, ऐसा जो ज्ञान है वह निराला ही है। पृण्यपापको 
पाकर उससे ह॒षँं मत करो, विलखो भी मत। ऐसा ज्ञानमें आने से वह ज्ञान कहीं प्रवट 
हो जावे तो वहाँ कर्ता कर्मको अवकाश कहाँ कि कोई हमारा कुछ कर देता है| मोही जीव 
यही सोच रहा है--अमुकने हमारा यह कार्थ कर दिया। मोहमें ऐसी ही परिणति-होती 
है। कर्ताकर्मकी मान्यता न हो तो कमंबन्धन कहाँसे  ? जितने अंशमें हृढ़ता है उतनी 
तो तज्जन्य वीतरागता है । वह स्वभावमें अशेद ज्ञान है | मैं शरीर, मोह, राग द्वेषादि रूप 
नहीं हूं । क्योंकि उपाधिका संयोग पाकर यह हुए हैं। श्रौपाधिक भाव मेरे नहीं है। 
रागादिक दिन रात बेचैन करते है। उनमें उपयोग न रहकर ज्ञाता द्रष्टा रहे । सर्वथा भरते 
न हो सके ये रागादि। भैया दूसरोंके रागादिकी बात देखकर भी अपना निर्णय कर लो 
झौर हो भी सकता है। जैसी औरके मोहको देखकर हंसी आ जाती है, उसी प्रकार भ्रगर 
खुदका रागे बन रहा हो तो उसपर भी हंसी आ जानी चाहिए । दूसरोंकी गलतियोंको 
देखकर हंसी उड़ा देते हैं| उसी तरह स्वयं अपनी गलतीकी मजाक उड़ाना चाहिए । सोचे 
मैं कितना मूर्ख बना यहाँ वहां घूम र । हूं, परपदार्थोमें रमण कर रहा हूं । मेरी शान्ति 
तो मुझमें ही वास कर रही है । परको क्यों अपना बनाता फिरता हूं, जिन्होंने सदेव मुझे 
धोखा ही दिया है, इन परपदा्थोंक्रा श्रब भी विश्वास करू ? 

३६८. आसबोंसे उपयोग हटानेसे ही द्वितकी संभावना--इससे क्या फायदा कि 
दूसरोंको उपदेश देवें और अपन स्वयं कुमार्गपर चलते रहें, सतर्क होनेकी जरूरत ही * 
समझें । 'परोपदेशे पण्डित्यं सन्षां सुकरं नृणाम! | इन अशुचि श्राखवोंसे उपयोगको हृटावो, 
ये कलुषतारूपसे ही उपलब्यमान होते हैं । जैसे कि जलमें शेवाल कलुषतारूपसे ही है, वहीं - 
जल तो भ्रत्यन्त शुचि है, अशुचि तो वह शेवाल ही है | वैसे जीवमें जो आखबभाव होते हें 
वे तो कलुषतारूपमें ही होते हैं, किन्तु वहाँ भगवान्‌ . आत्मा तो चिन्मात्र है वह अत्यन्त 
पवित्र है, अ्रपवित्र तो वह आख़वभाव ही है। और भी देखो--जलका स्वभाव तो जेल 
स्वरूप ही है, जल जैसे गुणका है, किन्तु देवाल जलसे विपरीतभाव वाला है, वसे ही झात्मा 
का स्वभाव तो नित्य ही विज्ञानघन स्वभाव है और इसी कारण स्वयं- ज्ञायक है, रे: 
चेतक है, श्रपने ही स्वभाव वाला है, परन्तु आखवभाव आत्मासे विपरीत स्वभाव वाला है 
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जड़ स्वभावी है, आरूवसे परतत्व जो ज्ञानभाव उसके द्वारा चेत्य है, वह चेतनेका रंच भी 
भाव नहीं रखता | ऐसे विपरीत भावमें क्यों उपयोग लगाते हो ? और भी देखो--ये 
आखव दू:खके ही कारण हैं, क्योंकि इनका कार्य यही है कि आकुलता उत्पन्त करना, किसी 
भी प्रकारका आाखव देख लो--अनाकुलताका कारण तो होता ही नहीं । तभी ठो ये आखव 
कुछ न कुछ कार्य ब-राते ही रहते, कुंछ न कुछ खटपट कराते ही रहते, इनमें शान्ति नहीं, 
किल्तु भगवान्‌ आत्मा नित्य ही अनाकुलता स्वभाववाला है, इतकृत्य है, किसी कार्यकों ही 
नहीं करता, परम श्रानन्दस्वभाव वाला है, और निरन्तर श््तीम ज्ञाता द्रष्टा रहे, ऐसे अनु- 
पम परिणमनके स्वभावसे पूर्णो है, वह दुःखका कारण नहीं, आननन्‍्दमय है। इस प्रकार 
ग्रात्मा और आम्रवभावमें विशेष लक्षणको देखनेसे जो महात्मा आत्मा और आखवबमें भेद 
जानता है, जब ही जानता है, तब ही वह क्रोधादि आखवोंसे निवृत्त हो जाता है । 

३६६, स्वप्थपर आनेका अनुरोध - दूसरेके रागह्रेषकों देखकर कहते हैं-- कसी 
भूर्खता कर रहा है, वंसी बेवकूफी कर रहा है ? किसीकी बड़ी, किसीकी छोटी गलती होती 
है । अपनी गलतीपर खेद करता है, रोता चीखता है। लेकिव गलतियोंपर खेद खिन्‍न होते 
रहनेसे भी लाभ नहीं; लेकिन आगे न करे, संभल जावे, थोड़े खेदखिन्नसे प्रायश्चितसे चुका; 
अरब ॒व्यर्थमें भ्रपनी आत्मामें संक्लेश करता है। यह सोचकर ज्ञान्से रास्तेपर आरा जावे । 
राग तो क्षरिक-है वह अ्रभी चला जावेगा । मैं तो नित्य हूं, उसका मेरा स्थायी साथ नहीं 
रहनेका--यह विचार कर उससे उपेक्षा वृत्ति धारणा कर ली जाय । रागादिक भाव होते 
ही सोचे--मैं क्या कर रहा हूं ? कहाँ जा रहा हूं ? मेरा क्या वर्त॑व्य है ? मनमें श्राते ही 
विषय कषाय भोगने लगता है तो आगेवा खोटा रास्ता बना लेता है और बद्ध पुण्यको खत्म 
करने लगता है । शुभोपयोगसे पुण्य होता है, श्रशुभोपयोगसे पाप होता है। जिसे यह दोनों 
समान हो जाघचें उसका मोक्षमार्ग चलता है | स्वभावपर दृष्टि जमना चाहिए । ऐसी ज्योति 
जागृत हो जावे--वही सच्चा ज्ञान चिर साथी हो जावे तो परपदार्थोंसे मोहके बन्धन टूट 
जावेंगे । यह अरूपी, रिष्कलंक आत्मा सदैव ध्यान करने योग्य है। वही उपादेय है। ऐसा 
समभकर शभन्यमें नहीं रचना चाहिए । , यदि कोई आख़वमें रच रहा है, आस्रवोंसे भिवृत्त 
नहीं होता है तो समझदा चाहिये कि उसे श्रभी पारमार्थिक भेदविज्ञान सिद्ध नहीं हुआ । 
इस तरह जब कि पारमा्थिक भेदविज्ञानका व क्रोधादि आखवकी निवृत्तिका अविनाभाव है 
तो आख़वकी निवृत्तिके अविनाभावी इस पारमार्थिक ज्ञानसे ही अ्रज्ञानजन्य कर्मेके वन्धका 
निरोध हुआ, यह ही तो सिद्ध हुआ। अ्रतः यही निश्चय करो कि ज्ञानसे बन्धनिरोध 
होता है । 

२७०, प्रपरिणतिके त्यागके अर्थ चिन्तन--और भी देखो--यह जो आत्मा व 
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आखच सम्बन्धी भेदविज्ञान है वह अज्ञानरूप है या ज्ञानरूप है। यदि अज्ञानरूप है ते 
आखव भी श्रज्ञानरूप है और यह भेदविज्ञान भी अज्ञानरूप माना, फिर फरक ही बया 
रहा ? यदि ज्ञानहूप है यह भेदविज्ञान तो बतावो कि यह ज्ञान आखवमें प्रवृत्त है वि 
श्राखवसे निवृत्त है। यदि प्रवृत्त है तो भी आख़बमें व भेदविज्ञानमें कुछ फरक नहीं रहा, 
नामके लिये ज्ञान कह दो या हठ करके कह ॒ दो तो उससे क्या सिद्धि है ? यदि आखवोंगे 
निवृत्त है वह भेदविज्ञानत तो बस यही सुनिर्णाय मनमें धरो कि ज्ञानसे हो वन्धका निरोध 
होता है । तब स्वयं ही समझ लो कि क्रियाकाण्डका आ्राशय क्या श्रज्ञाननय नहीं है ? है, 
तब क्रियानय कीसे मोक्ष मार्ग हो सकता है ? तथा ऐसा भेदज्ञान मानो जो कि आखवोंसे 
निवृत्त नहीं होता, तब तो वह ज्ञात द्री नहीं है। यदि उसे भी हठसे “ज्ञान ही” ऐसा 
एकान्त करो तो वह ज्ञाननय भी अज्ञाननःश ही हुआ, वह भी कैसे मोक्षमार्ग हो सकता 
है ? अतः भैया ! परपरिणतिका तो त्याग करो और भेदवादों को खण्डित करो तब जो 
अ्खण्ड अनुपम ज्ञान उदित होगा, उससे ही वल्याणा होगा, उससे हो कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति 
मिटेगी, उससे ही पौद्गलिक कर्मोका बन्ध मिटेगा, उससे ही कर्मनिजरा होगी, वही मोक्ष 
का कारण होगा । जीवोंपर जो शआआरापत्ति है वह विकार भावोंकी है। वह न कोई ूिधनता 
की हुआ करती है और न अन्य पदार्थोक्री हुआ करती है। वह केवल विकारवी है, भूग 
कल्पनाकी है और है असतु विच्ाारकी । रागके द्वारा समझ लिया यह मेरा है। सब पदार्थ 
भिन्‍न हैं इसकी तो कल्पना ही भूल चुका । पदार्थोको अपने मानो तो भी वह अपने नहीं, 
नहीं मानो तो अपने नहीं । जिन्‍्होने इष्ट रूपसे समा उन्हें रागने परेशान कर दिया | 
तथा जो शन्य आत्मामें ज्ञाता द्रष्टा हैं उन्हें आ्रनन्‍्द हो रहप है । यह विकार कैसे हटे, क्या 
उपाय है, जिस उपायसे यह झात्मा श्राखवसे हट जावे उसका उपाय दिखाते हैं-- 
अहमिक्को खलु सुद्धों शिम्मसश्नो णाणदंसणसमग्गो । 
तम्हि ठिग्रो तच्चित्तो सब्बे एएं खयं॑ रोमि |॥७३॥ 

३७१, एकल्वज्ञानामुत--इसमें यह भावना बताई है, आात्माके प्रति क्या सोचना 
चाहिए, जिससे कि रागादिक रुक जायें । यह बात इस गाथामें कही है। मैं एक हूँ। प्रत्येक 
पदार्थ एक है | इसमें कोई विशेषता नहीं है। अपने बारेमें नहीं माना मैं एक हूं और न 
परके बारेमें इस मोहीने माना कि यह भी प्रत्यक्‌ एक है। दूसरोंका मैं सहायक हूं श्रौर 
दूसरे मेरे सहायक हैं-यह सोचकर दु:खमें पड़ा हो रहा | मैं एकाको हूँ, इसका अ्रनुभव कभी 
नहीं किया । मैं एक चंतन्यभाव हूं । जो देख सकने वालोंके लिए प्रत्यक्ष हैं | कुछ चित्र 
होते हैं जि .पर प्राकृतिक दृश्य बना रहता है, उस हश्यमें वृक्ष, पत्ते आदि उत्तीर्ण रहते 
हैं। उसमें पत्तोंपर कबूतर, चिड़िया, तोता आदि भो बने रहते हैं। यह जंगलका चित्र है, 
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इसमें मनुष्यों आदिके चित्र बनाये नहीं जाते, विस्तु वृक्षाद इस तरह बनाये जाते हैं कि 
भ्रवेक चित्र छुटी हुई जगहमें दिखते हैं | परंखने वाला शीक्र बता देता है, मनुष्य, चिड़िया, 
बन्दर आ्रादिका यह स्थान है। अ्रजानकार झ्रादमीसे पूछा जाय तो वह कह देता है इसमें 
चिड़िया आदिका स्थान नहीं दिखता है । जिसने समभा वह दूंसरा कह देगा अ्भुक स्थान 
इस चित्रमें मनुष्यादिका है, उसे वह स्पष्ट दीखता है । इसी तरह एक बार जिनका शआश्रात्मा 
अनुभवपें, पहिचानमें श्रा गया, परिचयमें श्रा गया उन्ते लिए बह प्रत्यक्षेके समान है । जब 
इच्छा हुई, भाव हुए तब इन्द्रियोंके व्यापारको बन्द करके जब चाहे अपने श्रापको देखता है, 
उसका उपयोग करता है । में एक हूं । इसके अनुभवमें क्या हो कलात्मक बात वन रही हे 
वैसा उस अनुभवमें बर्त रहा है। स्वाभाविक आनन्द उत्पन्न करने वाला में एक हुूं--इसी 
भावनाको सदैव भाता रहता है। भावोंमें भी इसका अधिक महत्त्व है। तासोंमें भी खेलने 
वाले जानते हैं, सब पत्तों एवं बादशाहसे भी प्रधान पत्ता इक्का माना जाता है। जिसके 
पास इक्का आ गया उसे बड़ी भारी जीतनेकी हृढ़ता हो जाती है । एकका ग्रर्थ ही यह है, 
सार ही यह है कि जो अपने श्रापको दिखा वह एक सारघभृत में ही हूं, वही मुभे श्रेष्ठ है 
तथा वहों हितकारक है एवं कल्याणका बीज, है । बस यह अपने शअ्रनुभवमें आया, तब स्व- 
तस्त्र ग्रपनेको समझ सकता है | जब तक अकेला हुं-यह भाव नहीं जमता तब तक सन्‍्तोष 
तो होता नहीं । कहीं भी दृष्टि दौड़ानेकी इच्छा करता है। यह मेरे बहिनोई, यह मेरे चाचा 
जी, यह विकल्प करता ही रहता है। लेकिन हम जिन्हें इतना मान रहे हैं वह कुछ भी न 
पूछे हमें | ये सन्‍्तोष एवं आनन्दके कारण नहीं हैं । जब सोचे, में एक हूं, यह मेरी आत्मा 
उपादान है, मुझे ग्राह्म है, वह अक्षण्ण है, अ्विनाशी हैं, अखण्ड है । आत्माके खण्ड भेद 
होना संभव नहीं, उसका छेंदन नहीं किया जा सकता, उसे तोड़ा फोड़ा नहीं जा सकता । 

ऐसा निरविकल्प श्रखण्ड आत्मा है, स्वस्वरूप ज्योति्में स्थित है शुद्ध चेतनामात्र वस्तु है। 

सब विकल्प छोड़कर आत्मध्यानमें स्थित हो जाय तो वहाँ शरीरका भी मान नहीं रहता | 

जब इष्ट वियोग हो जाय तब कितने ही समभाने वाले हों, दह तब तक सनन्‍्तोषका झाल- 

म्व॒न नहीं करता, जब तक यह बात मनमें न बैठ जाय कि में भ्रकेला हूं, यह भान होनेपर 

कोई दुःख नहीं रहता । जिसके बाद कोई दुःख न हो तब परमसन्तोष श्राता है। यह बात 

गये बिना सन्‍्तोष या आनन्द नहीं होता । 

३७२, ज्ञानीके सके अस्तित्वका निश्चय--यह मेँ श्रात्मा एक हूं, ऐसा विचार 
करनेसे पूरे, पहिले यह तो निर्णय कर लेना चाहिये कि मैं हूं । में हुँ यदि इसका ही निर्णय 
न हो सका तो फिर किसके बारेमें चिन्तन किया जायगा ? में हैं, यह अहंप्रत्यय द्वारा वेच्च 
है। में में ऐसा ज्ञान जिसमें हो रहा है, में में यह जिसके प्रति कहा जा रहा है वह ही तो 
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में हूं। सभी जीव अपनेमें मैंका अनुभव करते है । जो वचनोंसे बोल सकता है वह बचों 
ह्वारा जाहिर करता है -कि में म॑ | जो नहीं बोल सकता वह अ्रपनी हो कल्पनामें में का 
अनुभव करता है। यह में हूं, जो भी पदार्थ होते हैं वे द्रव्य गुश पर्यायात्मक होते हैं। 
पदार्थ है तो उसकी अवस्थायें भी चलती हैं। पदार्थोक्री नवीन अवस्थाको कहते है ' उत्पाद 
होना और पुरानी अवस्थाको कहते हैं व्यय होना | दोनों अवस्थाश्रोंमें जो रहता है याने 
जिसमें दोनों अ्रवस्थायें होती है उसे ध्रौव्य कहते हैं | तो आत्मा भी उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक 
है। आत्मा कोई सद्धभूत वस्तु है। उसमें जो नवीन अ्रवस्थायें होती हैं वे तो है उत्पाद, 
पुरानी श्रवस्थायें व्यय हुईं और ये दोनों श्रवस्थायें जिसकी हुई हैं वह है ध्रौव्य । तो मैं हूं 
यह ॒निणेय किया जा रहा है। जो भी वस्तु होती है वह अनन्त गुणोंका पिण्ड होती है 
ग्रथवा कैसी वस्तु है उसको समभनेके लिए भेद करके उसमें अनन्त गुणा किये जा सकते 
हैं। में झ्रात्मा हूं, कंसा हूं, यह समझना है तो उसमें विशेषण वहा जायगा ना ? मैं ज्ञान- 
वाला हूं, दर्शन वाला हूं, आनन्दरवरूप हूं, ये सब विशेषणा उसमें बताये जाते हैं। विशेषण 
कुछ प्रलगसे चिपके हुए नहीं होते, किन्तु वे विशेषण ही स्वयं कैसे हैं इसको बतानेके लिए 
एक भेदक्थन है | तो में हुं और अनन्त गुणोंकर तन्मय हुं और मुभमें प्रतिसमय मेरी कुछ 
न कुछ परिणति होती रहती है । 

३७३, स्रकी अद्धण्डताका निश्चय--यह में उत्पादव्ययप्रौव्यस्वरूप श्रात्मा जो 
ज्ञानियोंको स्पष्ट व्यक्त है, अत्यक्ष भुत है, अखण्ड है । प्रत्येक वस्तु अ्रखण्ड होती है, किसी भी 
वरतुके दो टुकड़े नहीं हो सकते । जैसे यहाँ चटाई सींक श्रादिकके टुकड़े हो जाते ना, वे एक 
चीज नहीं हैं । भ्रनेक परमारणुवोंके पिण्ड हैं, इसलिए वे अलग-अलग हो सकते हैं । एक हो 
तो उसके खण्ड नहीं हो सकते । मैं आत्मा एक हूं, भ्रखण्ड हूं, प्रदेशोंकी अ्रपेक्षा भी ख्ड 
नहीं और भ्रन्यकी अपेक्षा भी खण्ड नहीं । जैसे सीक तोड़ दी तो इसे बहेंगे कि अरदेशकी 
खण्ड कर दिया | तो ऐसा खंड परमाणुमें तो नहीं हो सकता । एक परमाणुका खंड हो 
जाय, झाधा अलग रहे, आधा अलग रहे तो वस्तुका प्रदेशकी अपेक्षा खण्ड नहीं | तो जव 
वस्तुत: कालकी श्रपेक्षा भी खण्ड नही, अर्थात्‌ कोई पदार्थ किसी 'भी रूप परिणम रहा है 
वह परिणमन एक है एक समयमें, इस समभके लिए उस एक परिणमरको भेद हें रके 
नानारूपमें समझें, यह तो समभनेकी बात है। प्रत्येक पदार्थमें प्रत्येक समय एक परिणमन 
होता है। पदार्थ जैसे प्रदेशकी श्रपेक्षा अखण्ड है ऐसे ही वस्तु प्रिणएमनकी अपेक्षा भी 
अखण्ड है । इसी तरह वस्तु भावकी अपेक्षा भी श्रखण्ड है | वस्तुमें स्वभाव होता है, क्या उस 
स्वभावके भी खण्ड किए जा सबते है ? रवभावके खण्ड किए जानेपर उन्हें गुणा कहां करत 
हैं। तो वस्तुतः आत्मामें ज्ञानगुणा, द्शनगुण, चारित्रगुग, आनन्दगुश ऐसे श्रनेक धरुर ४ 
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. हों सो बात नहीं, विन्तु आत्मा स्वयं ऐसे अलोकिक स्वभाव वाला है, 5तन्यस्वभावमात्र है 
कि उसको जब हम समझाने चले तो इन' गुरोंका राम लेकर समझा पाते हैं । आत्मामें 
ज्ञान है, दशन हैं; चारित्र है, आनन्द है, ऐसा हम समझाते हैं, पर अलग-अलग ऐसी बाते 
श्रात्मामें बसी हों सो नहीं । आत्मा तो एक र्वभावरूप है । उसंको हम समभ्रानेके लिए 
भेद करते हैं तो आत्मा प्रदेशोंस भी अखण्ड है, कांलसे भी अखण्ड है, भावसे भी श्रखष्ड है 
और इसी कारण द्रव्यसे भी अखण्ड है ऐसा यह मैं श्रात्मा अनन्त हूं, उसका अन्त नहों 
विनाश नहीं अ्रथवा जिसः स्वभावकी. सीमा नहीं ऐसा अ्रलौकिंक चंतंच्यमात्र में जीव हुं, 
ज्योतिस्वरूप प्रतिभासमात्र हूं। सबसे पहिले यह समभे कोई कि में हूं तो उसमें फिर 
दिखेगा कि इस मुभमें क्‍या क्‍या है, मेरा क्या स्वरूप है ? इसलिए पहिले ग्रपने अस्तित्त्वंका 
निर्णय करता जरूरी । 

३७४, स्वकी एकस्वरूपताका निश्चय--मैं हूं भ्ौर वह मैं केसा हूं, एक स्वभावरूप 
हैं, चैतन्यस्वभावमात्र हूं । उस स्वंभावमें खण्ड नहीं है। जो ज्ञान हमारा हो रहा है यहाँ 
्रभी चौकीको जाना, चटाईको जाना, पुस्तक जाना । जो भिन्न-भिन्न ज्ञान हो रहे हैं यह 
ज्ञान ज्ञानंस्वभाव नहीं, यगह॒ तो एक विश्वेष परिस्थितिमें उस ज्ञानस्वभावका यों परिणमन 
चल रहा है। सो परिणमन तो भिन्‍न-भिन्‍नत कालसमें भिन्‍न-भिन्‍न हुआ करता है। यह जो 
हमारा ज्ञान बत रहा है, नाना पदार्थोका जानंगा, थोड़ा छुटपुट जानना या कसा ही 
जानना, यह जानना मेरा स्वभाव नहीं । यह जानना तो हमारा परिणमन है। मेरा जो 
ज्ञानस्थभाव है वह तो एक रूप है। मेरा जो 5तन्यस्वरूप है वह तो एक स्वरूप है । मैं 
अपने अनादि अ्रनन्त काल तक सदाके लिए सदासे एक चंतन्यस्वभावरूप रहा श्राया हुं । 
ऐसा यह मैं आत्मा एक विज्ञानघन स्वभावरूप हूं। में नांना नहीं हूं । जीवको दुःख किस 
बातका लगा है कि यह जीव अपनेको नानारूप मानता है। में अमुक चन्द हूं, अमुकं लाल 
हूँ, अमुक परिवारका हूँ, भ्रमुके पोजीशनका हूं, अमुक परिचय वाला हूं, ऐसा जो अपनेकोी 
नाता रूप माना जा रहा है उसंसे क्लेश उत्पन्त होता है.। जबं में लड़कोंका बाप हूं तो 
बापका ज॑सा चिन्तन करना चाहिये, जसी कल्पना करना चाहिए बसा उसको करना 
पड़ेगा क्योंकि उसने अपनेको - नाना रूप सोच रखा है। मैं अ्रमुक नेता हूं, असुक पोजी- 
शनका हैं ऐसां में सोचु गा तो मुझे उसके योग्य विकल्प करना पड़ेगा । और जब यह 
सोचता है जीव कि में तो एक ज्ञानधन स्वभावरूप हूं, केवल प्रतिभास मात्र, चैतन्यमात्र हूँ 
तो अब मुझे क्या करना चाहिये ? केवल चेतना चाहिये, केवल ज्ञाता हृष्ट रहना चाहिये ! 

. सो यों रह लेता है वहाँ क्लेश॑ नहीं है। श्रपनेंको एक स्वभाव रूप माननेपर क्लेंश नहीं 

हैं। जहां नाना कल्प॑नायें करता है अपने बारेमें वहाँ इसे क्लेश उठा करता है| मैं एक हूँ । 
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३७५, निजस्वरुपके उपयोगमें र|गादिकका निरोध--देखो विचार तो चलता ही है 
यहाँ हमेशा । सोचे बिना कोई रहता नहीं है और सोच विचारके विकल्पोंकी घुड़दीड़ भी 
इतनी तेज है कि दिलको जर। भी चैन नहीं लेने देता । ये विचार-विकल्प जब बढ़ने हैं 
तब श्जौर तो क्‍या दिलकी ब्रीमारी तक हो जाती है । तो इस विचार-विकल्प की घुड़दौड़ोें 
यह जीव परेश्ञान है| क्‍यों यह घुड़दौड़ बन गयी, क्यों ये विकल्प इतने विस्तारमें वन गए 
कि मैंने अ्पनेको नाना स्वरूप माना ? में अम्ुक कामका मैनेजर हूं तो उस तरहके विकत्प 
चलने ही चाहियें, चला करेंगे ही । में पढ़ा लिखा विद्वान हुं ऐसा सोचे तो उस दिद्वत्ताके 
माफिक पोजीशनकी कल्पना चलनो ही चाहिये, क्योंकि अपनेको भिन्‍न-भिन्‍नरूप सोच रखा 
है ना तो नानारूप सोचनेमें इस जीवको आकलता लग रही है । ताना न सोचे अपने को, 
केवल एक ज्ञानघन स्वभाव माने तो वहाँ कोई झ्राकुलता नहीं । एक विज्ञानवन मारने 
पर मेरे लिए मेरा बाहरमें बुछ नहों रहा । जगतके ये सब जीव एक ज्ञानघन हैं, वेसे ही 
ये घरके लोग हैं | अब इसकी हदृष्टिमें सब जीव एक रुमान हो गए। उममें से कुछ लोगों 
को माना कि ये मेरे हैं, कूछको माना कि ये गैर हैं, अब यह कल्पना न उठेगी। जो जीव 
ग्रपनेको शुद्ध एक ज्ञानघन मान रहा है उसके फिर कल्पनायें नहीं जगतीं । इसी प्रकार यहें 
मैं आत्मा एक हैँ, अनादिसे अनन्त काल तक एक हूं । परिणतिमें झ्राये हुए इन नानारूपोंपे 
उपेक्षा हो जाय, इनको आरात्मारूपसे अंगीकार न वरें और एक निविकल्प अखण्ड चेतन्य- 
स्वभावमात्र जो ज्ञानद्शन परिरणम-तेंका भी ख्रोतभूत है तन्मात्र अपनेको निरखें तो ये 
रागादिक भाव ये झासख॒व भाव आरा सवें गे । ये रुक जायेंगे तो यों समझें; झ्व कि मैं हूं श्रौर 
एक हूँ। 
३७६, रवकी शुद्धताका निर्णय--यह मैं एक कैसा हूँ ? शुद्ध हूं | शुद्धका भर्थ होता 
है परके लगाव लपेटसे रहित हूं । मैं हूं | जो हूं सो ही हूं। मैं किसी दूसरे रूप नहीं है 
सबसे निराला हूं। यह पौद्गलिक ठाठबाट समागम घर परिवार घन श्रादिक इनसे मैं 
निराला हैं, यह देह शरीर जो जड़ है, यह हाड़ मास झादिकका पिण्ड जो पौद्गलिक है 
इनसे मैं निराला हूं मैं तो एक चैतन्यस्वभावमात्र हूं, देहरूप नहीं हूं । आत्मामें भी जो रागा- 
दिक विकार उठते हैं उन रागादिक परिणमनोंसे भी न्यारा हैँ, रागद्वेषादिक भाव जड़ हैं, 
श्रचेतन हैं | ये स्वयं अपनेको चेत पाते नहीं, ज्ञानके द्वारा ही ये चेतनेमें आते हैं! मै 2 
रागादिक विकारोंसे भी निराला हुं और मुझमें जो विकल्प उठते हैं, विचार चलते हैं, 
कल्पनायें चलती हैं, छुटपुट ज्ञान होता रहता है, इससे भी मैं निराला चैतस्यस्वभावमी्ै है 
में अनादि अनन्त हूं, यह ज्ञान, छुटपुट “विचार यह श्रनादि अनन्त कहाँ है ? कोई होता है 
और मिट जाता है, तो मैं इन विचारविवल्पोंसे भी निराला हूं। मैं क्या करता हूँ प्रपने 
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अन्दर ? तो रिश्चयसे देखनेपर विदित होता है कि मैं हुँ और अपनेमें अपने परिणमनको 
किया करता हूँ, अपने ही द्वारा करता हूं श्रौर उन परिणमनोंकी अपने लिए ही करता 
हूं । जिस प्रकार भी मैं परिणम रहा हूं इन परिशामनोंका प्रयोजन दूसरा न भोगेगा । उससे 
जो कुछ भी हासिल होता है वह मुझको ही हासिल होता है। में ( उपयोगपरिशमन ) अपने 
ही द्रव्यसे पदार्ण्से निकलकर बन रहा हूं। ये पर्यायें इस श्रात्मव्र्व्यसे ही तो उत्पन्त होती 
हैं, इसलिए मैं ही उपादान हूं । मेरेसे बाहर कहीं और वुछ नहीं है । में अपने आपकें हूं, 
बात निशचयसे यों देखना है लेकिन वस्तुत: यह कारक भेद भी नहीं है झुभमें । में जो हूं सो 
हूं, उसमें परिशणामनके भेद निरखना-कैसे परिशमा ? विसके लिए परिणमा ? किसमें परि- 
णमा, यह भेद कहाँ रखा ? वह परिणशमन भी अलग कहाँ रखा ? तो इस कारकसमृहकी 
प्रक्रिया भी नहीं है मुझमें, ऐसा मैं शुद्ध हुं। मैं हूं, एक हूं और शुद्ध हूं, सबसे भिराला मैं 
जो हूं सो ही हैँ ऐसा निर्णाय किया ज्ञानीने । ऐसा निर्णय करने वाले ज्ञारेके रागादिक 
विकार कहाँसे उत्पन्त होंगे ? वे आख़बसे हट जाते हैं। जो अपने आत्माके इस भअन्तरज्भ 
स्वरूप तक पहुंचता है उसके कषाय कहांसे जगे ? वह इष्ट अ्रहिष्ट बुद्धि कहाँसे रखेगा ? 
फिर ये आख्रव उसके दूर हो जाते हैं । 

३७७, स्वकी निर्म मदाका निंय और रागादिके अस्वामिताका दृष्टान्त - यहाँ तक 
ज्ञानीनें निशंय किया कि मैं हूं, एक हूँ ओर शुद्ध हूँ । अब वह मैं एक शुद्ध कैसा हूँ ? इसका 
झोर भी विवरणा व रते हैं। मैं निर्मम हूँ, ममतारहित हैँं। जो ममतापरिणाम मेरेमें 
उत्पन्न होते हैं वे मेरे नहीं हैं। यहाँ ममतापरिणामके कहनेसे सभी परिणमनोंको ग्रहण 
कर लेना । मैं रागरहित हूँ, द्ेषरहित हूँ, विषयकषायरहित हूँ, इच्छारहित हूँ, सर्वविकारों 
रहित हूँ, क्योंकि ये जो विकार उत्पन्न होते हैं ये श्रन्य उपाधिका निम्रित्त पाकर होते हैं 
इसलिए इनका सम्बंध पुदूगल है । इत रागादिक विकारोंका सम्बंध मैं नहीं हैँ। जिसके 
आदेशमें चले कोई वह उसका स्वामी है। जैसे दर्षणके सामने हाथ कर दिया तो हाथकी 
छाया दर्पणमें आ गयी । हाथ हटाया तो छाया भी हट गयी, हाथ श्रागे किया तो छाया 
श्रा गयी । तो देखो छायाका होना और हटना यह विशेषता इस हाथपर निर्भर है । हाथके 
हंटाते ही छाया गायब श्रौर हाथ सामने करते ही छाया आ गयी, और यदि कोई एकदम 
जल्दी हाथको दर्पणके सामने लाये और हटाये तो वहाँ भी उस ही तरह परिणमन चलता 
है। तो इस सम्बंधसे यह समझमें भरा रहा कि उस छायाका स्वामी हाथ है। देखिये यह 
सब अन्तबोधिकी बात चल रही है । यद्यपि छाया दर्पणका परिणमन है | दर्पणकी स्वच्छता 
तिरोहित होकर वहाँ छायारूप परिणम गया है, पर उसमें निमित्त है दथ और ऐसा निमित्त 
है कि जिसको हिलाकर परीक्षा करके देखनेसे यह विदित होता कि यह छाया तो ह्माथ 
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होनेके कारण है । सामने हाथ आया तो छाया आयी और हाथ हटा तो छाया मिट गई 
तो जैसे वहाँ एक शुद्ध दृष्टिमें यह कहा जा सत्र ता है कि छायाका स्वामी हाथ है, दर 
नहीं | देखिये यह भी एक शुद्ध दृष्टि है। जिसे हम व्यवहार कहते हैं वह व्यवहारकी वा 
भी लक्ष्य शुद्ध होनेपर शुद्ध दृष्टिका विषय बन जाता है। वैसे परिभाषाकी दृष्टिसे छाः 
हाथकी कहना व्यवहारकथन है, छाया दर्षणक्री कहना निश्चयकथन है । जो परिणम 
जेसा बन रहा है, उसका जो उपादान है उसका परिएमन बताना सो यह निश्चयकय 
है, और जिसका निमित्त पाकर परिणमन होता है उसका कहना व्यवहारवथन है। ऐस 
कहनेमें एक एकत्व दृष्टिकी वात आयी, लेकिन जब इस एकत्वसे भी और गहरी एकल हा 
करने लगते हैं श्रर्थात्‌ दर्पणको ऐसी शुद्ध स्वच्छता निरखना जो इसका स्वभाव है तन्माः 
ही निरखना तो उस स्वभावमें छाया कहाँ ? श्ररे जो छाया यहाँ ञश्रा रही है तो इसक 
सम्बंध हाथसे है । हाथ आदिकके न रहनेपर छाया रहतो नहीं, इसलिए छायाका स्वार्म 
उपाधि है हाथ है, दर्पण नहीं है | स्वभावमें प्रवेश करनेवी धुन वाला ज्ञानी इस घुद्ध ही 
से देख रहा है कि छायाका स्वामी हस्तादिक है, यह भी शुद्धनयका विषय होता है। आश् 
के अनुसार नयकी रचना होती है । 

३७८. रागादिक़े अस्वामिताका सिरयरे--अब आत्मामें देखो ये राग्रादिक विकार 
निशवयनयसे आत्माके हैं, व्यवहारतयसे कर्मके हैं। यहाँ निशचयनय स्वाश्रवित होकर यह 
तक रहा है कि ये परिणमन किसके हैं ? और चूंकि जीवके परिणमन हैं, उसमें श्राप 
कर्मोकी बात जोड़ रहे हैं, उस निमित्तसे सम्बन्ध कर रहे हैं तो यह व्यवहारकी बात है। 
तो रागादिक विकारके स्वामी कर्म हैं यह कथन व्यवहार 'है, लेकिन जब हमारा चैंका 
श्रत्यन्त विशुद्ध होता है, हम अपने स्वरूपको केवल चिन्मात्र निरखना चाहते हैं तो कह 
यह दिखता है कि इसमें ये रागादिक विकार होते ही नहीं हैं । ये रागादिक विकार हुए है 
तो इनका सम्बन्ध कर्मोदय्से है। कर्मोदय हुआ, विकार श्राया, कर्मोदिय हटा विकार 
हटा । जैसे हम उस दर्षणमें छायाका हिलना, ड्डंलना, मिटना, आना जल्दी-जल्दी देख 
रहे हैं इसी तरह ये रागादिक विकार जो होते हैं: तो मोटे रूपसे ऐसा मानना पड़ता: है 
कि एक रागभाव मेरा एक आध मिनटमें बेन पाता है लेकिन परिशमन प्रत्येक पदार्थमें 
एक समयमें एक होता है, प्रति समय हमारे एक एक' समंयमें .रागपरिशमच चल रहीं है 
और इस विवेचक हृष्टिसे देखा जाय तो पहिले समयका रागपरिणमन मिटा, दूसरे समय 
का राग परिणमन हुआ किन्तु छद्मस्थ अवस्थामें एक एक समयवर्ती रागपरिणमवर्की 
अनुभव नहीं किया जा सकता, क्योंकि छद्मस्थोंका ज्ञान अन्तमु हमें उपयोगी ब्त पाता; 
उसकी जातकारी बता पाता, इस कारण असंख्याते समयका जो रागपंरिशमत है. 
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समुदित कल्पनामें होकर अनुभव भ्राता है। लेविन वस्तुत्व इृष्टिसे तो प्रत्येक समयका 
परिणामन एक एक न्यारा-न्यारा है। तो रागपरिणमन भी एक एक समयमें एक एक 
चल रहा है। तो क्रमोदिय भी उस उस कालमें एक एक समयमें एक एक निषेकका 
रहा है, तो जैसे वह एक निषेक श्राया तो विकार हुश्रा, दूसरे क्षण न आया तो वह 
विकार न रहा । दूसरे क्षण आया दूसरा निषेक । तो वहाँ दूसरा रागभाव आ्राथा । तो 
जैसे यहाँ हाथको तेजी से हिलानेमें उस छायाका आना मिट्ता नजर आता है ऐसे ही 
श्रात्मामें प्रतिक्षण भिन्‍न-भिन्‍न कर्मन्षिकोंका भिन्‍न-भिन्‍न रागादिक परिणमन चल रहा 
है । तो ऐसा निरखनेपर यह समभमें आया कि इन रागादिक विकारोंका स्वामी कर्म है, 
जीव नहीं है। यही बात पहिले व्यवहारकी बताई थी, किन्तु अत्यन्त विशुद्ध श्राशय होने 
पर यही बात अ्रब शुद्धनयकी बन बैठी । इसी कारण ग्रन्थोंमें कहीं कहीं यह बताया गया 
है कि रागादिक विकार शुद्धनयसे पौदगलिक हैं । तो यों यह मैं रागादिक विकारोंका स्वामी 
नहीं हूं म्रतएव निर्ममत्व हूं, मैं रागरहित हूं, हषरहित हूं, सर्वविकारोंसे परे हूँ। में तो 
एक शुद्ध चेतन्यमात्र हैँ। इस प्रकार ज्ञानी संतने अपना चिन्तन किया । 

३७९, स्वकी ज्ञानदर्शनसमग्रवाका निश्चय--मैं हैँ, एक हूँ, शुद्ध हूँ, निर्मम हैं, 
अ्रव वह मैं एक कैसे हूँ ? इसका श्रोर विशेष वर्णोंत करते है कि में ज्ञान दर्शनसे युक्त हूँ । 
में ज्ञान दर्शन समम्न हूँ भ्र्थात्‌ मेरा समग्र वेभव सर्वेस्व सार ज्ञानदर्शनरूप है | में चेतन हूँ, 
चेतता हूँ, प्रतिभास करता हूँ, तो देखिये प्रत्येक पदार्थ सामान्यविशेषात्मक होता है। जैसे 
मनुष्य मनुष्य सामान्य हुआ, बच्पनसे बूढ़पत तक वह मनुष्य वही वही कहलाता है। वह 
दूसरा नहीं बन गया । वह तो हुआ मनुष्यसामान्य और बच्चा हुआ, अरब जवान हुआ, 
श्रव बूढ़ा हुआ, इस तरह जो उसमें परिणमन चले वह हुआ विशेषमनुष्य | प्रत्येक पदार्थ 
सामान्यरहूप ओ्रौर विशेषरूप उभयात्मक होता है। तो जब मैं चेत रहा हूं, चैतन्यस्वरूप हूँ 
तो वह चेतना भी सामान्यरूप श्लौर विशेषरूप होती है | सामान्यस्वरूप तो वह है जब चेतन 
अपने चेततको ही चेत रहा है, सामान्य प्रतिभास हो रहा है । जहाँ विक्रल्प नहीं उठते हैं 
ऐसे प्रतिभासको वहहते हैं दशेंन और जब यह चेतना बहिमुं खरूपसे प्रकाशमें श्राती है तो इसे 
कहते हैं ज्ञान । जिसमें वस्तुका आकार भेदस्वरूप व्यक्तित्व ज्ञानमें श्राता है वह सब है 
ज्ञान | तो मुभमें ज्ञान और दर्शन ये सर्वेस्वसार अ्रनादि अनन्त पड़े हुए हैं। मैं ज्ञानदर्शन- 
रूप हूँ। मैं श्रौर रूप नहीं हूँ, ऐसा मानने वाले ज्ञानीके रागादिक विकार नहीं आया करते 
है, उन आखवोंदा निरोध हो जाता है। 

हे ३८०, शानीका स्वमें स्थित होनेका इढ़ संफलए--आत्मस्वरूपका न्रिय करके 
शान इस सकलपमें आता है कि मैं तो अब इस ही शुद्ध चेतन्यस्वरूपमें स्थित होता हैं, इसमें 
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ही मैं अपने चित्तको अनुगक्त करता हूँ। समरत भावोंका क्षय करता हूं | इन श्रास्रव भावों 
का, इन रागादिक विकारोंका प्रभाव करता हूं परेशानी तो रागद्वंपनी है ना जीवको ? ये 
रागादिक दूर हों तो परेशानियां भी दूर हों । थे रागद्वेप दूर दसे हों ? कुछ श्रन्य प्रकारदी 
कल्पनाओंसे ये दूर नहीं हो सकते हैं | वे सब कपायभाव हैं | ये रागद्रेय तो निज ज्ञानस्व- 
भावका, एकत्वका श्राश्टय किये जानेसे दूर हो सकते हैं। उस आात्माके एकल्च भावका इस 
गाथामें वर्णान किया है। मैं हूँ, एक हूँ, शुद्ध हूँ, रागद्वेघादिक विवार रहित हूँ, ज्ञानदर्थन 
स्वभावसे परिपूर्ण हूँ ॥ जो पुरुष अपनेको एकरूप मानेगा उसे श्राकुलता नहीं होती और जो 
नाना झरूपसे अ्पनेकों मानता है उसे विकल्प होते हैं, आकुलतायें होती हैं | तो जिसे विवत्प 
मेटना है उसे यह प्रयत्त करना चाहिये कि मैं श्रपने उस मूल <तन्यस्वभावपर पहुंच लू श्रौर 
उसे उप्रयोगमें पकड़कर रहूँ कि मैं तो एक उतनन्‍्यस्वभाव मात्र हूँ । इस स्वभाषमें जो वह 
रेगा, इसमें जो उपयोग रखेगा वह रागादिक विकारोंका क्षय कर देगा । रागादिक विकार 
दूर हुये कि समझो मैं कृतार्थ हो गया, शान्त हो गया । आत्मशान्तिके लिए दो काम करने 
हैं--यद्यपि बात एक ही है और एक ही समयमें ये दो बातें होती हैं, मगर दो बातें को 
सी करना है ? एक तो रागादिक विकारोस हटना और दूसरी बात ज्ञानमात्र निज स्वभावमें 
लगना, दो काम करनेको पड़े हैं । तो ये काम बसे बनेंगे ? उसका इस गाथामें उत्तर दिया 
गया है । | 

३८१, लोकेपणाविप-मोही चाहता है कि मैं घर भरमें श्रेष्ठ समभा जाऊं, लोगोंमें 
अच्छा माना जाऊं। इसीके लिए दुनियाँ मरती है । किसी किसीके मरने के बाद भी मनुष्य 
कहते हैं--'नाम कर गया, इसे मरना नहीं समझना चाहिये” । जिन्दामें भी तो कहते ही 
हैं--अ्रमुक व्यक्तिने श्रच्छा यश कमाया, जगह-जगह नामवरी है, उनके कामको क्या पूछना, 
जग जाहिर है। यश मिल गया, सनन्‍्तोप हो गया । लेकिन यह सब कुछ करते हुए भी 
आ्रात्माकी खबर ही नहीं है । यश लोलुपतासे श्रात्माको क्‍या शान्ति एवं शक्ति मिली ज्से 
लोलुपताकी भी तृप्ति नहीं है, श्रागे श्रागे इच्छायें बढ़ती ही जाती हैं । मगर होता क्यों 
है ? देखो भैया ! साहित्यत्रार कत्ते हैं:-- कीति श्राज तक बुआरी ही है, उसका विवाह 
ही नहीं हुआ | सो सच है--यह अ्ररादि कालसे कुमारी है और अनन्तकाल तक ही कुमारी 
बनी रहेगी | कारण जो कीर्ति चाहता है उसे कीति नहीं चाहतो है तथा-जिसे कीर्ति चाहती 
है वह कीतिको नहीं चाहता है। लेकिन यश तो गालियां पानेमें है। किसीने श्रगर दो 
गालियां दे दीं तो समभो प्रशंसा कर दी । देखो ना--यशकी बातमें कोई यही तो कहता है 
कि इस व्यक्तिने बहुतसा धन जोड़ लिया, ह॒वेलियां बना लीं, दान दे दिया, पाठशाला खोल 
दी, लड़के बच्चे होशियार कर दिये, यह सब कहना गालियाँ तो हैं | मानो यह कह रहें. 
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लोग कि यह इतना मोही है कि इसके कतुत्वबुद्धि है, ये परमें लग रहे हैं । इसमें आझ्रात्माकी 
निन्‍दा ही हुई है, तथा आ्रात्माको गालियां हैं। फिर इसके लिये भी कोई भी खोजनेपर ऐसा 
नहीं मिलेगा जिसकी सभी प्रशंसा ही करते हों | अगर ७४ प्रशंसा करने वाले हैं तो २५ 
निन्‍्दा करने वाले भी मिलेंगे । मनुष्य चाहता क्या है ? सबकी सब कीर्ति सुझे मिल जाय 
तथा सबसमें फैलती चली जाय । यह संभव नहीं क्योंकि पर्याप्त मनुष्योंकी संख्या २६ अंक 
प्रमाण (ऋ्रमसे २६ अंक लिखनेपर जो पढ़ा जाय वह प्रमाण) है । यह कीरति सब मतुष्योंमें 
होना असंभव है, क्‍योंकि कीति अगर सबकी होगी तो उसका कहने वाला कौन होगा ? 
तथा वह भी हीनाधिक होगी तो जिसकी हीन वीति होगी, वह उसके लिए विन्दाका विषय 
बन गया । सब जीव अनन्तानन्त हैं, उनमें कीति बन जाय तब ही ठो कहना कीति हुई है । 
३८२. कीर्ति और निन्दाकी उपेक्षासे ही शान्तिकी शवयता--बड़े दिल वाले कभी 
निन्‍्दासे नहीं घबराते । महात्मा गांधीकी प्रसिद्धि काफी थी, किन्तु उनकी निश्दा करने वाले 
भी थे, यहाँ तक कि प्राणोंको हनन करके सांस ली निन्‍्दकने | श्रभी भी निन्‍दा करने वाले 
मिल जावेंगे । यह सबपर घटित हो रही है। एक भी ऐसा व्यक्ति बताओ जिसकी निन्‍्दा 
नहीं हुई हो । श्रपत औरोंकी बात क्या, भगवान महावीर और आदिनाथकी भी निन्‍दा करने 
से बाज नहीं आये कोई कोई । ६, अगर निन्‍्दक सामने नहीं श्राता है तो पीठ पीछे तो 
करता ही है। ऐसा कोई भी नहीं हुआ है जिसकी निन्‍दा नहीं हुई हो । निन्‍दा घट बढ़ 
जरूर हुई होगी, निन्‍दा करने वाले सब जगह मिलेंगे। किसीकी पीठ पीछे होती, हमारी 
सामने हो गई, अन्तर क्या है ? वह कीति भी यावत्‌ चन्द्रदिवाकर रहें तो चलो सोच लो 
कोति हुई, श्रर्थात्‌ जब तक पृथ्वीपर सूरज चन्द्रमा हैं तब तक विस्तृत रहता चाहिए। सो 
एक भी तो बताश्रों जिसकी कीति रही हो । रही भी तो कितनोंमें ? खास खासमें । जिन्होंने 
जब कभी गा लिया । उस कीतिकी क्‍या वाजञ्छा है जो सब क्षेत्रोंमे नहीं चल सकती है। 
यह चाह एकत्वकी भावनामें बाधा पहुंचाने वाली है। यह कीतिकी मंसा तो भिल्लारी तकमें 
रहती है ओर वह उसको चाहता है। श्रगर कोई भिखारी ४ पैसा ज्यादा मांगनेमें पट 
निकला तो उसकी भी बढ़ाई होती है और वह इतनेमें दुश होता है| छोटे बच्चोंमें भी यह 
गवे रहता है । अगर वह दूसरोको श्रपेक्षा पढ़ने लिखनेमें होशियार हुआ या खेलने, गाने, 
अच्छे कपड़े पहननेमें पटु हुआ तो घमंड करेगा, औरोंपर रोब जनावेगा, तनाव रखेगा । यह 
बातें उत्पस्न क्यों होती है झ्रात्माकी भावनाके बिना । यह जीव अकेला ही जन्मता, मरता 
है, सुख दु.ख भोगत्ता है, पाप पृष्यका फल पाता है | घर, कुटुम्बी, वैधव आदिकी तो बात 
क्या, हे कल साथ नहीं जाता हैं, एक अकेला ही जाने वाला है। सब यहीं छोड़ 
जावेगा । किर इस क्षराभगुर वेभवपर इतराना कहाँको बुद्धिमादी है ? भैया ! यह सब 
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तो दुःखके कारण हैं, इन भंवरोंमें व्यों फंस रहे दो ? ये बुरी तरहसे ऋकभोरा देकर 
घुमावेगीं और नीचे ले जावेंगी, जहाँ कि बेहाल होवब.र चिहलाना मात्र हाथ रह जाग्नेगा। 
यह विचार कर, मैं एक हूं, इस भावनामें रत हो जाञ्ो । >जँसे तुम्हारे पत्र वितने है ! 
एक है | वही बड़ा, वही मंजला एवं छोटा है। .उसमें दाना विवत्प नहीं उठते हैं। .सब 

विकल्प सामने प्राये और विलय गये । नानापन जहाँ आरा गया वहाँ. विकल्प उठते ही है। 
मोही एकमें ही विकल्प उठाता है। वह अपने सिरपर श्रनेक चिन्तायें सवार कर लेता:है। 

३०३, एकत्वभावनाकी हित्रुप्ता--मैं ज्ञानधन स्वरूप .हँ। ऐसा-मैं-प्रनादिसि 

अनन्त तक नित्य उदित हूं। कोई देखे या नहीं .देखे । .एकत्वभावनांका १२ भावतता्रोमे 

बड़ा चमत्कार है तथा वह प्रिय भी मालुम होती है । विरक्ति जब आती है तब: एकपनेकी 

भावना भाता.है । कविवर दौलतराम.ज़ी ने छहढालामें दर्शाया है-- “शुभ अशुभ कर्म फत 

जेते, भोगे सब एक हि तेते | सुत दारा होय न सीरी, .सब स्वारथके हैं भीरी || इसके :पढ़े 

से व तत्त्वकी बात सोचने से रोमांच खड़े हो जाते हैं। अपना .मुलकेन्द्र झत्मबिन्दु पर 

पहुंचनेका प्रयास जाग्रत हो जाता है। श्रोह, मै वहाँ अमरा,कर रहा था? श्रब-तक 

अपना घर नहीं संभाला, पराये घरोंमें चक्कर लगाता फिर रहा हूँ । इसीसे भुभे पराये 

घरमें श्रपमान एवं ठोकरें सहना पड़ीं। मेरा निज घर तो ज्ञान .घनसे परिपूर्ण है गिऐे 

पहिंचान कर सब इच्छायें समाप्त हो जाती हैं। निशचयसे ज्ञादी यह भावना भा रहा है- 

मैं एक हूँ। इन लोगोंके बीचमें में अकेला पड़ गया । इसका मतलब यह नहीं है, किस 

द्रव्य कम नोकर्मके बीच में शुद्ध चैतन्यमात्र एक.हुँ। जो एक को चाहता है उसे स्वेस्व 

मिल जाता है | एक समय एक राजा बन्नु राजासे लड़ाई करने चला गया । सबसे छूब 

मुस्तैदी के साथ युद्ध किया भौर उसमें -विजयी हो गया। तब वह राज़ा-बहांसे पह़ 

लिखता है, जिस रानीको जो मंगाना हो व्रह लिख भेजें । सभी जुदे जुदे पत्र लिखती है। 

कोई रानी लिखती बढ़िया साड़ी लेते श्राना, कोई लिखती असुक्र गहना आभूषण लेते 

आना, कोई लिखती मोटर, हवाई जहाज, घड़ी, चूड़ियां आदि, किन्तु सबसे छोटी, रानी 

लिखती है.पत्रमें 'एक' । सभी पन्न राजाके पास आते हैं, राजा उन्हें पढ़ता है--किंसी १९ 

कुछ लिखा तो किसी पर कुछ वस्तु | लेकिन छोटी रानीका पत्र देखा तो उसमें कैंवल 

“एक” डब्द लिखा था । मंत्री को बताया पत्र | मंत्री बोला, इसमें एकका मतलब है वह 

आपको छोड़ और किसी की वाञ्छा नहीं कर रही है। राजा गये, सवको मु हमांगी सी 

भेज दी श्रौर 'एक! लिखने वालीके यहां राजा स्वयं पहुंचे । राजा जिसके यहां पहुंचा 

उसके पास राज्य, वैभव, सब आ गया और वह उसका हो गया | कितनी अच्छी चीज 

है एक आत्माकी भावना करना, इसका रहस्य एकत्वानुभवीको ज्ञात है। आ्ात्माका उपयोग _ 
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कर सबमें घर किये हुए है। इस साज श्वद्धारमें कंसे कैसे भीतरी भाव रहते होंगे ? यह 
आसक्तिके भाव नहीं हैं तो क्या ? अन्यथा सादा रहन, सहन क्‍या गरीरकी स्वाभाविक 
आभा प्रकट नहीं करता ? झासक्तिमें अ्पनेकी डाल दिया और अनेक परेशानियां, दुःख संकट, 
मोह सिरपर ले लिया । इससे भवितव्य क्या बनेगा, उसे स्वयं तो सोच क्या सकता, तथा 
दूसरेकी समालोचना किसी किसी को आगे ही इन कार्योमिं बढ़नेको प्रेरित करती हैं। फिर 
भरता क्या नहीं करता” वाले लोगोंको भी तो कमी नहीं | उन्हें तो अपना ही भूत सवार 
रहता है श्रौर उसकी पूतिके लिए 'जो होगा सो देखा जायगा” के किकतंव्यसे नहीं चूकते | 
भगवान्‌ सुबुद्धि प्रदान करें। थोड़ी सी मददसे दीन दुखियोंके दुःख मेटनेमें सहायक वन 
सकते | साधर्मी भाइयोंकी देनिक जीवन सम्बन्धी झ्रावश्यकताञ्रोंकी पूर्ति की जा सकती है। 
अगर वह निरर्थक खच होने वाले साज शृद्भार आदि सामग्रीमें से वचत्त करके सहायता 
करनेका निश्चय करें । इस विन्श्वर शरीरका कुछ भी नहीं बिगड़नेका, केवल भूठी कल्प 
नाओ्रोंके पुलने चक्‍करमें डाल दिय/ । नहाने धोनेके पश्चात्‌ एवं पावडर झादि लगाने पर भी 
गरीरसे वह पसीना निकलता है जो कि ६दको भी पसन्द नहीं ऋता । बदवू ही पसीमेमे 
आती है। इस प्रकारकी देहके प्रति रुचि लाना, उसी उसीको प्राप्त करके फंसना ही है 
श्र्थात्‌ श्रनादि संसारके स्थानपर अनन्त संसार दुःखरूप ही मिलता रहे, यही होता है । एक 
दृष्टि यह भी है जिससे देहसें बद्ध होते हुए भी सुख अनुभव किया जा सकता है। 

३८६. शुद्धत्वकी अहृ्टिमें अशुद्धताका आदर व विवृूचन--शरीर और कर्मी एवं 
क्षेत्रावागाही सम्बन्ध हो रहा हैं। उससे यह निवृत्त नहीं हो पाता । अपनेमें राग द्वेष मीह 
कर्तापनके भाव विकल्प बन रहे हैं, वह भी भ्रशुद्धता है। एक अनादि अनन्त निशचल खे- 
लक्षणमात्र मानना शुद्ध है। समस्तकारक प्रक्रिया चक्रसो यह आत्मद्रव्य उत्तीर्ण है। एव 
झशुद्ध या शुद्ध निश्चयकी हृष्टिमें यह बात झा रही थी--आ्रात्मा अपने लिए करता है, किन्तु 
इस प्रक्रिया जगत्से जो शून्य है शुद्ध है वह परम छुद्ध है। रागादिकसे व राग्रादिक दिपयों 
से भी इतना लोभ, जितको पाकर मोही श्रपना श्रहोभाग्य समझता है। अज्ञानियों हारा 
रागभरी व अपनी कषायके अनुरूप बातें सुनकर भी तो इसमें भ्रच्छा समझता है। जो भर 
लिये जिसको शअ्रधिक प्रेमवाला मानता है वह कल्याणकी दृश्सि शच्चु है । कौन किसकी श8 
कौन किसका मित्र है ? अपने हो भावसे मित्र है एवं शत्रु है | ध्वजा (मंडा) स्वयं हे 22 
कर उलभती है और तीब्रगतिसे सुलभती है। आत्मा अपने आप अनादिसे इसी संसा[रमें 
उलफा हुआ है तथा अपने श्राप ही सुलकेगा । संसारका सब समागम सब ऐसा ही हे 
इसमें सार कुछ नहीं मिलेगा । यहाँ रहना चाहो तो रह लो और जार चाहो यहाँते 
निकल भागो । जैसे किसी दुकानपर सौदा पसन्द नहीं झाया तो दुकान मालिक छा. कट 


बडी: 
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देता है--यहाँ तो ऐसा ही मिलेगा, जाँचमें आवे तो खरीद लो अन्यथा छोड़ दो । भैया ! 
इस संसारमें तो ठोकर- हीः मिलेगी । ठोकरें खानेको ही सारा माल सजा हुआ है। बोले 
और विवुचनमें पड़े 

३८७, बोले सो फंसे---एक साधु था | उनके पास एक राजा आया । साधु ध्यान 
में मग्त था | राजा आ्राकर बैठ गये । ध्यान खुलने पर साधु बोला, राजन्‌ क्‍या चाहते हो? 
राजाने उत्तर दिया एक बच्चा पैदा हो जाय! | साधुने कहा, जाओ हो जायगा । राजा 
संतुष्ट होकर चला गया । किन्तु साधुने देखा इस समय तो कोई भी नहीं मर रहा जिसे 
रानीके उदरमें भेज सके, तब सोचा क्सीको नहीं भेजता तो वात खण्डित होती है, इस- 
लिए खुद जाकर राजाके यहाँ जन्म लेना चाहिए | साधुने मरकर वहीं जन्म लिया । गर्भमें 
श्रनेक प्रवारके दुःख सहे । वह सोचता है मैं बोला सो इस तरहके दुःख उठा रहा हूं । श्रब 
संकल्प करता, हूं कभी भी मुंह नहीं खोलू गा | अब रानीके उदरसे बच्चा पैदा हुआ तो वह 
मुंहसे न बोले, यह समाचार राजाके पास गया । राजाने सुनकर मिनादी करा दी कि जो 
हमारे राजकुमारकों मुह बोलना बता देगा या सिखा देगा उसे इच्छित इनाम दिया जायगा। 
राजकुमार १२ वर्षका हो गया | वह एक दिन घूमने गया । जंगलमें एक चिड़ीमार मिला, 
जो कि जालमें चिड़िया न फंसनेके कारण निराश होकर जाल समेटने लगा । इतनेमें एक 
चिड़िया बोल उठी तो फिरसे जाल विछा दिया, उसमें चिड़िया फंस गई । तब राजकुमारसे 
न रहा गया और अपनेको समभानेको अपेक्षा चिड़ियासे कहने लगा कि 'बोलेसे फंसे! । यह 
चिड़ीमारने सुनकर जाल तो वहीं छोड़ा श्रौर वह दौड़ता हुआ गया तथा राजासे ग्रे सब कहा 
राजाने प्रसन्‍्त होकर पाँच गाँव इनाममें देनेको वहे । बादमें राजकुमार घर आया तो वह 
वहा आकर मु हसे नहीं बोला, पूव॑वत्‌ गंगा रहा। राजाको क्षोभ आया कि पहले तो हमारा 
पुत्र मु हसे नहीं बोल पाता, और उसपर भी हमारी हंसी चिड़ीमार उड़ावें। थ्रह राजाको 
वसे सह्य हो सकता था ? अतएव राजाने चिड़ीमारको फांसी दे देनेका हुक्म दिया । 

चिड़ीमारको फाँसी दी जानेसे पूर्व पूछा गया--तुम्हें इस समय जिससे मिलना हो, 
जो कुछ खाना पीना हो वह कह दो । उत्तरमें चिड़ीमारने कहा, मैं केवल दो मिनट राज- 
कुमारसे मिलना चाहता हूँ। राजाने कहा-दो नहीं, तुम पाँच मिनट मिल सकते हो । वह 
चिड़ोमार राजकुमारके पास जाकर बोला से फाँसी लगनेका दुःख नहीं है, किन्तु दुःख 
इसका है कि में फूठा सिद्ध हो रहा हैं । इसलिए मेहरवाबी करके कमसे कम उतनी ही 
बात कह दो जितनी वात तुमने वागमें कहीं थी । इससे राजाकों मेरी सच्ची बातकी 
प्रतीति हो जाथगी | तब राजबुमारने सभामें हो शुरुसे व.था सुनाई । मैं साथु था। मेरे 


पास ये राजा भाये, इन्होंने वह कि मेरे बच्चा हो जाये। मैंने कह दिया । में राजाकों 
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बच्चा होनेकी कह चुका था, जिसको विपत्ति मुझे स्वयं भोगना पड़ी, अ्रतएवं 'बोसेसे फ्रेगे 
विचारकर चुप (मीन) रहता हूँ, चिड़िया बोली सो चिह्षिया फंसी । इसी वोॉलनेसे चिड़ीआर 
के लिए फांसीका हृक्‍्म हुआ । राजाने सब भेद जानकर चिड़ीमारकी, फांसीका हुबम रह वः 
दिया तथा राजा सत्त्य बरात्तपर प्रसन्न इझआ एवं अपने सन्देहीं विचारके- कृत्यपर परचात्ताप 
किया। “जो बोले सो फंसे” यह बात्त सत्य है । जगत्‌के तो यह सब दिखावटीहप हैं | विर 
नगर, गांव, घरकों अपना नहीं माना, विस परिवार वालेकों श्रपतना नहीं माना, किस धन 
अपना नहीं माना ? भैया ! किसी वेभव एवं पत्थरोंपर नहीं इतराना । इनका क्या विश्वांस ! 
श्राज मिला कल छोड़ दिया । फिरसे नया अपना मान लिया । यह सनन्‍्तति चली द्वो ग्रा रही 
है । यथार्थमें इनमें कोई सार नहीं है। कोई विकल्प न हो तो आात्मस्वरूपको देख सकेंगा 
जिसके प्रतापसे जीव शुद्ध बनता है । 

2८८, सुश्टिमें दृष्टिका सहयोग-- ऊंस €प्टि होगी देसी सृष्टि (परम्परा) चलेगी। 
जो स्वयं दोषोंसे भरा है उसे श्रपनी ६ष्टिमें औरोंके गुश नजर नहीं आ्राकर दोप ही मंजर 
शावेंगे । वहां जो भी विचार भ्रावेगा वह दोपवृत्तिसे पूर्णा दो तो उठेगा | इसके विरुद्ध थो 
स्वयं गुणवान्‌ है, गुणग्रहणा करनेवी ही जिसकी दृष्टि है उसमें गृशोंतरी चृत्ति ही तो उठेगी। 
शोकमग्न व्यक्तिको कोई भी हंराने वाला प्रसन्‍न रजर नहीं श्रावेगा । सुखी मनुष्य दुःखीको 
भी देखेगा तो वह कुछ न कुछ सुखकी नजरसे ही देखेगा | जो रागादिकमें सना हुआ है 
वह बाह्ममें ही ६ृष्टि रखता है तथा जो ज्ञानी जीव है वह प्राणियोंक्री उसी स्वरूपसे देखता 
है । कैसा तो इस जीवका स्वरूप है और कैसी वृत्ति उठ रही है ? श्रशुद्धको निरखा तो 
अशुद्ध और शुद्धको निरखा (निहारा) तो शुद्ध बव गया । मेरे लिए परवस्तु शुद्ध नहीं है 
क्योंकि परकी जो दृष्टि है वह शुद्धताकी दृष्टि नहीं है | परम -+ आत्मा ८ परमात्माके शैदे 
स्वरूपको देखा जाय तो वह स्वरूपसे शुद्ध है, इससे अपनी भी शुद्ध दृष्टि जाग्रत हो जायगी। 
अगर इस तरहकी बात नहीं होती तो कोई श्रटक जरूर है । नहीं तो परमात्मतत्त्व वस्तु 
शीघ्र ज्ञान कर लेता | हम वर्तमान पर्यायमें शुद्ध जीव हैं नहीं । फिर कैसे शुद्ध देखें ? यह 
प्रइदन हो सकता है । उत्तर यह है कि द्रव्यध्श्सि जो शुद्धता देखी जाती है उसके लिये बह 
जाता है कि इसका भ्रवलम्बत किया जाय । सकल कर्मचक्रकी प्रक्रियामें उत्तीर्ण निर्मी 
अनुभूतिमात्र होनेसे मैं शुद्ध हूं, उसका आलम्बन किया जाय । निष्कलंक, निष्तरज्ज, अवु्रा 
चैतन्यमें भेदहृष्टिसे अ्भिन्‍न कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान, सम्बन्ध, अधिक, 
घटित होते हैं । इनसे भी रहित होवे तब निविकल्प शुद्ध होवे । यह विकल्प राग्ादिकी 
में जोड़ते हैं। मोहीको अपना पुत्न तो राजा भैया लगता ही है। स्त्रीके बारेमें सोचेंगे हो 


भेरी सी स्त्री अन्य किसीकी नहीं होगी, यह प्रीतिका विषय होता है। श्रपनी जीणंशीर्ण 
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कुटी जिसकी ईंटें भी निवल रही हों, उसे तो यह अ्रच्छी ही कहेगा | जहाँ ममत्व पहुंचा 
'बहाँ अपना कहने लगता है। प्रीतिको ही स्वभाव बना रहे हैं। सम्यस्दृष्टिकों भी प्रीति 
करना पड़ती है। अगर वह उन्हें निजत्त्वकी हृष्टिसे देख लेबे तो अ्ज्ञानो मोही ही हो गया । 
जैसा कि सटोरे घंसीटे मान बेढे हैं। श्रतः यह विश्वास ञ्रा जाना चाहिए कि प्रीति करेगे 
ती संसारके दू.ख ही बढ़ाना है। यह बात मनमें यथार्थ जम गई तो दर्शन, पुजन, भक्ति 
सफल बन गई। नहीं तो पूजन भक्ति, सत्संगति, स्वाध्याय आदिसे क्या पाया ? 

३८६, स्वरूपद्रशका विषेक - हेय उपादेयका विकल्प भी न होना, सर्व विकल्पोंसे 
परे होना ही सर्वश्रेष्ठ है, ऐसी स्वभावहृष्टि उपादेय है । यद्यपि वह दृष्टि स्वयं पर्याय है जो 
कि उपादेय है तंथापि उस पर्यायकी दृष्टि हेय है वह स्वभावहृष्टि रूप पर्याय तो हितकर 
है । गृहस्थके सागार उपासक और श्रावक यह तीन भी नाम हैं । जो घरमें रहे वह गृहस्थ 
तथा घर वाला सागार । श्रावक वह जो सत्य धर्म सुने व सूनावे, धर्मसे प्रीति रखने वाला 
कहलाता है। उपासक वह जो रन पष्परिग्रहसे प्रीति करे तथा बाह्य आ्राभ्यन्तरसे, विषय 
कंषायोंसे विरक्त होता है । मैं शुद्ध हूँ निर्मेमत्व हूं, यह भावना ही, यही ज्ञानीका हर समय 
का सुस्वाद भोजन है। मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ | शुद्धके सम्बन्ध्में बताया है कि वह केवल श्रात्म- 
स्वरूपके सम्बन्धमें भावता करता है । मैं ममता रहित हूं । देहसे, रागसे, मोहसे, लोभसे 
रहित हूँ । शरीर भी मेरा नहीं है इत्यादि बातें बहुत भ्राईं, किन्तु यहां उन सबको भी दूर कर 
रहा हूं । क्योंकि इंन भावनाओंका स्वामी भी मैं नहीं हूं । मेरेमें जो तरंग उठ रही हैं, वह 
भी मैं नहीं हूं। मैं चांहूँ कि थे रागद्रेष जा रहे हैं, एक समय तो रागद्वेषको रोक ल॑, वह 
भी नहीं रुकता जिसके होनेपर हो श्जौर जिसके न होनेपर नहीं हो, वह उसका स्वामी 
हो सकता है। वह क्या है ? पुद्गल है । जिसका स्वामी पुद्गल कर्म है ऐसे क्रोधादिक क्‍या 
श्ात्माके हो सकते हैं ? यह कर्म प्रकृतिके होनेपर होते हैं ओर नद्ों होनेपर नहीं होते हैं 
तो पुदूगल स्वामी कहलाया तथा जीवके होनेपर क्रोधादिक हों और जीवके न होनेपर नहीं 
हों तो जीवको स्वामी समझें ? सो जीव तो हमेशा रहता है किन्तु राग कहाँ रह पाते, 
इसी कारण रागादिकका स्वामी आत्मा नहीं रह सकता । क्रोधादिक पौद्गलिक हैं, मैं उन 
रूप केसे हो सकता हूं ? रागका स्वामी मैं नहीं हूं । रागका स्वामी पुद्गल कर्मको कहा है । 
भोजन करनेका फल है उदरपूर्ति हो जाय, उसमें पुद्गल निमित्त है। लेकिन भोजनको 
निमित्त पाकर यह रागादिक जीवसे हुए हैं। रागादिकका अ्रधिकरण जीव हुआ । यह देखा, 
राग जीवके अतिरिक्त और कहीं नहीं होता | सो तो अशुद्ध निश्चयनयका विषय है । यहाँ 
कह रहे रागका स्वामी पुद्गल है, फिर भी रागादिक अशुद्ध हैं, सो अशुद्ध निश्चयसे स्वामी 
कीन ? जिसके ऐसे रागादिक भाव हैं। मैं विकार भाव नहीं हूं तथा राग वाला नहीं हूं । 
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“द्योभिन्‍नप्रदेशयो: एकसत्तानुपपत्ते: |” दोनोंका शिन्‍न स्वरुप है, दोनोंका भिन्न आधार 
है तथा दोनोंका भिन्‍न अस्तित्वः है । इसलिए दोदोंका ऐक्य नहीं बनता । मैं ममतारहित | 

३६०, विभाभके. ररामित्वका निर्णय--जो भी. कलह हो जाते हैं वह प्रपने ६ 
विकारके होते हैं। अपना ही राग, हेप, क्रोध उत्पन्न हो गया तब उनमें लगे। क्रोध 
कब लगें जब वह सुहाता है | सुहावेगा कब ? जब यह श्रद्धा है कि मैं इनका स्वामी हैं १ 
में क्रोधादि स्वरूप ही हूँ | क्रोधको अपने से भिन्‍न एवं पर समभकर जब स्वरूपासम्तित्े 
देखता हूँ तथा निरपेक्षस्वभावको अपनाता हूँ, तब प्रतीत होता है कि में इनका. स्वामी नही 
हुँ। मेजपर श्राइना रखा है तथा उसके सामने गुलदस्ता रख दिया गया; जिससे गुलदरतेढा 
प्रतिबिम्ब आइनामें कलकने ल्गा। अब उसका स्वामी कौन है ? अगर यह कहते हैं कि 
उसका रवामी दर्पण है तो वह तो सदा रहता है तथा गुलदस्ता कहने पर वह खत 
गुण पर्यायोंका स्वामी है। तब ऐसी दशामें कौन स्वामी ठहरता है. ? यहाँ न दर्षणको 
स्वामी कहा जा सकता है और न गुलदस्ताको ही | ठो इन रागादिक का कोई भी स्वामी 
नहीं ठहरा । रागादिक ऐसे लावारिस है कि जिब्वबा स्वामी न. आत्मा होता है श्रौर १ 
शरीर ही होता है। सड़+.प२ देखा होगा, लड़के बच्चे घूमते रहते हैं । श्रगर,वह तांगा, 
साइकिल, रिक्‍्सा श्रादिके सामने अचानक ञ्रा जाता है, तो उनके चालक कहते हैं-व्या 
अपने माँ बायका तू फालतू है, जो कि इसके नीचे मरनेके लिए आना चाहता है। उसकी 
भाव यही है कि तेरा उसी तरह रागादिक लावारिजश है, जैसे कि दर्पण एवं गुलदस्ते में 
दोनों कोई प्रतिब्रिम्ब का स्वामी नहीं हो सका। इसमें कुछ बात तो जरूर है, जो एक 
हदृष्टिसे दर्पण स्वामी लगता है तथा एक हृष्टिसे गुलदस्ता स्वामी लगता है। दर्पण जा 
दूसरे पदार्थके आकाररूप परिणमन करता है तब दर्पण स्वामी मालूम पड़ता है। दर्पण 
तो पहले था अब भी है। इसलिये दर्पण स्वामी नहीं, जिसके सन्तिधान होनेपर प्रति- 
बिम्ब हो और न होने पर न हो, वह गुल दस्ता है न। सो गुलदस्ता स्वामी हो गया। 
यहाँ चार विक्रल्प हो गये, दर्पण स्वामी है, गुलदस्ता स्वामी है, दोनों स्वामी हैं, दोनों 
स्वामो नहीं हैं । इन चारों बातोंमें दर्पणको शुद्ध जाना जा सकता है। रागादिक हुए तो 
राग, कर्म और श्रात्माके बीच है तो क्या रागादिक का स्वामी आत्मा है या रागादिकेंकी 
स्वामी कर्म है ? रागादिकका स्वामी आत्मा नहीं है तथा कर्म भी नहीं है। जब जिसके 
मां बापका ही निश्चय नहीं हो पाया तो रागका निरचय स्थान होना तो असंभव है । 
स्वरसतः में रागादि रहित हूँ | भ्रशुद्धनिश्चयसे रागादिका स्वामी श्रात्मा है । एकदेश शुद्ध 
निशचयसे देखा तो रागादिका स्वामी कर्म है। परमशुद्वनयसे देखा तो कर्म नहीं है, वी 
न आत्मा है स्वामी और विवक्षितकदेश शुद्धनिश्चयसे ग्रात्मा स्वामी नहीं तो कर्म है, वह 
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फलित निकाला । 

३६१, रागादिकसे आत्माकी भिन्‍नताका निर्शेय-रागादि तो हमेशा रहेंगे नहीं 
कमैविपाक भी वह नहीं रहता । तब रागादिका स्वामी कर्म हुआ । रागका स्वासी अप्पा 
' होता तो आत्मा ती सदैव रहता है इसलिए रागकों स्देव रहता चाहिए था। तथा कमेंको 
राग होता तो उन्हें सदैव रहना चाहिए। सो कर्म भी स्थायी नहीं रहते और न राग 
स्थायी रहता । इस लिए किसीका भी सम्बन्ध नहीं बनता है। हां, अच्वयव्यतिरेकभावसे 
देखो तो रागका स्वामी कर्म है, क्योंकि कर्मके उदय होनेपर ही रागादिक होते हैं और 
करके उदय न होने पर रागादिक नहीं होते अ्रथवा रागका स्वामी मैं नहीं हूँ, रागका 
स्वामी पुद्गल कर्म नहीं है, तथा रागका स्वामी अन्य कोई दूसरा नहीं है। आत्मा ही इस 
रूप परिणम रहा है, जहां निमित्तकी दृष्टि छोड़ो वहां रागादिका भी अभ्रभाव बन जायगा । 
रागका उपादानसे सम्बन्ध न करे श्रौर न रागका निमित्तसे सम्बन्ध करे । कुछ लोग कहते 
हैं प्रकृतिस्वामी कर्म कहो या प्रकृति कहो एक ही बाद है। लग रहा ना ऐसा कि रागादि 
को करने वाली प्रकृति है, क्योंकि अन्वयव्यतिरेक रागादिका प्रकृतिके साथ है। सो यह 
सहो बात है कि रागादिका स्वामी प्रकृति है। परन्तु प्रकतिको राग।दिका सवेथा स्वामी 
बताना यही मिथ्या है श्रर्थात्‌ रागादिका उपादान भी वही है और रागादिका निमित्त भी 
वही है, यह बात अलीक है। रागादिक होते हैं आत्माके अ्रधिकरणासें, फिर भी रागादि 
आत्माके स्वभाव कतई नहीं हैं और न स्वरसतः इनका प्रादुर्भाव है । 

३९२. आत्माकी निर्ममतता--मैं ममतारह्त हूँ; राग, मोह, ममता, लोभ, द्वेष 
आदि मेरे नहीं हैं । में इन सबसे विभक्त एक चंतन्यमात्र हुँ। उसके अनुभवसे जो आनन्द 
होगा वह भगवाध्की जातिका होगा । मैं आत्मा हुँ । यह आत्मा अनादिसे श्रनन्‍्त तक रहने 
वाला है | इसमें जो परिणमन होते हैं वे होते हैं | उनमें मैं क्या करता हूँ, अगर किसीका 
कोई बिछुड़ जाता है उस समय समभाने के लिए बाहरके आदमी श्राते हैं, और शअनेक- 
अनेक तरहसे समभाते हैं | तब सम्बोधित समझने वाला व्यक्ति भी कहने लगता है 'हमारा 
नहीं था, हमें तो मुह दिखानेकी आया था, शब्ु होगा तभी तो दुःख देकर गुजर गया।! 
पहले से यह बात अनुभवमें नहीं आई, जब अपने पाससे बिछुड़ गया, तब अ्रक्ल ठिकाने 
आ्राई । यह मेरा नहीं है, यह मेरा नहीं है, इस तरह की खबर शुरूसे ही करता रहे तो 
उसका फल अभीसे मिलना शुरू हो जाता है। मनुष्य सोचते है कि मेरा समाधिमरग 
श्रच्छा हो जावे, यही इच्छा है | लेकिन समाधि जिन्दा रहते हुए करना चाहिए, वह लाभ- 
दायक होगी । समाधिका मतलब मरणको प्राप्त होना नहीं है। समाधि श्रर्थात्‌ समता 
परिणाम घारण करना । जब तक जिन्दा है तव तक तो समाधि कर लें | जब तक विवेक 
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है, शररमें, वच्नोंमें बल है उस समय तक वयों ग समाधिका ब्राश्षय लिया जाय ? भरते 
समय तो कितना क्या बन सकेगा, इसका क्‍या विश्वास है ? जीवितावस्थामें- कहे मेरा नहीं 
है, न मेरा सांसारिक पदार्थ था तथा न आगे होगा । यदि रागादि भाव मेरे होते तो सद्दव 
साथ रहते । रागादि शआत्माके नहीं हैं और हो जाते हैं आत्मामें । बड़ा कठिन काम है, 
इसमें मत बह जाझो | ज्ञानके संस्कार सम्यवत्वीके बार-बार अभ्याससे होते हैं। यह तक्त 
उपलब्ध हो सकता है सतत प्रयत्नसे । यह मेरा नहीं है, मैं इनका नहीं हूं | वृथा मोहों 
ग्रभी तक पड़ा रहा, यह कुछ भी तो निहार लो | जैसा इस समय हो सकता है वह -श्राग 
भी प्रगट हो सकता है तथा जो अभी नहीं हुआ वह भागे भी कंसे होगा, इसमें सन्देह है। 

३६३, आत्महितके ध्येयसे धर्मपालन--धर्म करना चाहिये अर्थात्‌ अठुल श्ादिवा 
भण्डार लुटना चाहिये। यह दूसरोंपर ऐहसान डालनेके लिए नहीं है कि मैं धर्म करता हैं 
धर्मात्मा हूं, मेरी पुजा करो, मुझे सिरपर बेठाओर अन्यथा तुम्हें शाप दे देंगे । यह धर्मका 
लक्ष्य नहीं है और न इन ऊपरी बातोंको प्रयोगमें लानेसे धर्म ही कह सकते हैं | धर्म दूसरे 
पर दबाव डालनेको नहीं कहता, न ऐहसान करनेके लिए, वह तो स्वयंकी वस्तु है। 
निष्काम होकर करो । कुछ न कुछ अ्रन्तः क्रिया करते ही .रहो । 'वत्थुसहावों धम्मो' के 
अनुसार आात्माका गुण शान्तियुक्त, क्षमामय है। श्रतएवं दया भाव धारण करों । भ्रन्यके 
अ्रपराधोंपर क्षमा भाव धारण करो तो महत्त्व है भ्रन्यथा निरपराधीपर तो क्षमा है ही | 
परोपकार वृत्ति शान्तिमें सहायक होगी । जितना परिग्रह घदे उतनी ही दुनियांकी झंभ: 
घटें । है आत्मच्‌ ! अ्रभी तुम अनेक पूर्व सस्कारोंसे मलिन हो । श्रव भी निठल्ले अ्रचेत रहे 
तब तुम्हें कौन सहारा देगा तथा निठल्लेपनमें अनेक विकार भाव आकर सतावेंगे | उनसे 
बचना है तो निरपेक्ष जो आत्माका स्वभाव है उसका आश्रय लो, उसीमें उपयोग बनाये 
रहो । भ्रगर उपयोगमें भी दृष्टि एकाग्न न हो सबी तो परमात्माका ध्यान करो । यहाँ भी 
न जमो तो लोगोंकी सेवा करो । कमसे कम. विषय कषायोंकी ,प्रवलता तो रुकेगी | 7है 
श्राक्रमणा करने वाले शत्रु हैं। विषय कृषाय पूजन, भक्ति, उपवास, संयम, क्षमा, एफ 
पुरुषोंके गुगोंका अनुकरण करनेसे विषय कषाय श्ान्त होंगे और निष्काम आत्माकी भॉर्के 
मिल जायगी । निर्वाज्छित होकर शुभ कार्य करना चाहिए | यह इसीलिए है कि है 
कषाय न सताबें, किन्तु जितनेमें आत्मतत्त्व है उतनेमें मोक्षमार्ग है, वाकीमें कर्म बन्ध है । 
धन, मकान, कुटुम्बी आदि मेरे नहीं हैं, यह तो विकल्प होना ही नहीं, किन्तु जो गुजर रही 
है उन विषय कषाय शब्रुओंका दमन जरूरी है। यह तो कुछ सोचो “न रहेगा बांस झ्ौरत 
बजेगी बांसुरी' विषय कषायका आालम्बन हटा, तब मेरा है, यह मेरा शत्ठ है या मित्र है, 
अर त्रिचार खत्म हो जावेंगे। 
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३६४, मोहीका परमें सगाईका भ्रम--मतुष्य कहते सभाई हो गई ! सगाई शब्द 
स्वकाई से बना है। स्व ग्रर्थात्‌ अपना मानने लगना । सगाईके पहले कोई बात नहीं थी । 
सगाई हुई और पुत्री मानने लगी मेरा वह मकान सास ससुर धन कुटुम्ब आदि हैं तथा 
सास मानने लगी मेरा दामाद, समधिन आदि एवं लड़के की माँ पुत्रवधु मानने लगी, इतना 
धन पैसा आयेगा आदि | यह सब दुनियाँ भरके बखेड़े सगाई होते ही शुरू हो गये । 
कल्पना पिशाचिनी क्यासे क्‍या नहीं कर डालती ? दो का सम्बन्ध होने जा रहा है, लेकिन 
लड़की तथा लड़के वालों दोनोंको चिन्ता लग गई । मकानमें मैं रहता हूं। इसलिए उसे मैं 
अपना मानता हुं। कारणवदश गिरवी रख दिया तथा १४ वर्ष पर बेचना पड़ा, ऋण 
देने वालेका हो जायगा । समय पूर्णो होने पर उठा नहीं सके तो सोचा मेरा मकान गया 
श्रोर दुखी हो गया । फिर भी कहता है, वह मेरा मकान था तथा ऋण देने वाला व्यक्ति 
मनसूबे बनाने लगता है यह मकान मेरा हो जायेगा। अभी सौंपा भी नहीं गया तो भी 
कल्पना कर लेता है मेरा मकान होवेगा या है | इसी प्रकार परद्रव्यमें मैं हूं, मेरा है, मेरा 
थी, मेरा होगा--ये कल्पनायें करके दिन रात दुखी होता रहता है। कल्पन।से ही दु.ख 
हो रहा है। बाह्य वस्तुसे वस्तुत: सुख दुःख होने की व्यवस्था नहीं। यदि बाह्य बस्तुसे 
सुख हो या बाह्य वस्तुसे सत्त हो तब तो यह खुब पौष्टिक औषधियाँ एवं पौष्टिक भोजन 
करता रहे जिससे झागे तक सदेव जीता रहे, लेकिन ऐसा हो नहीं पाता है | मोही तो यह 
सब मैं हूँ और श्रमुक मेरा है के चक्‍करसे ग्रगत है। देखा बकरा मैं में कहता है और मैंना 
में ना कहती है, तब दोनोंकी क्या दशायें होती हैं? जो परको अपना बनाने को सोचता 
है वही दुखी होता है । 

३६५, अहड्डारका परिशाम--एक लड़का बड़ा नटखट था | वह शहरमें गया, वहाँ 
शाम हो गई तो धुनियाके घर जाकर बहता है--माताजी, माताजी मुझे घरमें ठहर जाने 
दो । घुनिया था नहीं उसकी स्त्री थी, उसने नाम पूछा तो कहता है 'त्‌ ही तो था? | पास 
में बनियाकी दुकान थी, बनियाकी दुकानपरसे खूब मालताल उधार लाया तथा नाम बताया 
वनियेकोीं 'मैं था? | बादमें वह लड़का माल खा पीकर और गन्दगी फैलाकर चला गया । 
जब धुनिया आया तो उसने स्त्रीसे इसका कारणा पूछा कि यहाँ कौन ठहरा था तो वह बोली 
तू ही तो था?। तोःस्त्रीको खूब पीटा, इतनेमें बनिया आकर कहता कि इसे न मारो वह 
तो 'मैं था?। तब धुनियाने कहा, चल त्‌ ही झा जा और बनिया भी खूब पिठा । मैं हूँ, मेरा 
था ओर त्‌ है तथा तेरा था--ऐसी जिसके पास रटन लगी है, वह्‌-छूठने वाला नहीं है। 
उसके लिए तो त्‌ हो आ जा की मार पड़ेगी । एक बार भी निज अनुभव समभमें भ्रा जावे 
तब यह ममत्व परिणाम हट सकता है । अनेकों उदाहरण कह रहे हैं--परको अपना मानने 
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जावे | चेतनके लिए इस भव मरणसे पहले चेतना (सावधान होना) ही जरूरी है। 

३६६, आख़्निवृत्तिके लिये तत्वचिन्तन--यहाँ ज्ञानी किस विधिसे श्रास्रबोंसे हः 
जाता है यह दिखाया जा रहा है। वह अपने श्रापको इस तरह चेतता है--यह में ग्रात्मा 
प्रत्यक्ष, अखण्ड, अनन्त चिन्मात्र ज्योति हूं, अ्रनाद्यनन्त नित्य उदित विज्ञानधनस्वभाव होने 
एक हुं, मैं स्वकीय चंतन्यात्मक हूं । यह मैं झ्रात्मा समस्त कारकसमूहकी प्रक्रियासे उत्तोए 
(परे) हूं, निर्मल अनुभृत्तिमात्र होनेसे शुद्ध हूं, मुझमें कुछ भी इन्द नहीं है । यह मैं ग्रात्मा 
क्रोधादि विश्वरूपताके स्वामी रूपसे कभी परिणम ही नहों सकता हूं, क्योंकि क्रोधादि 
विभावोंका अ्रन्वयव्यतिरेक पुद्गल कमके साथ है, अतः उन विभावोंका स्वामी पुद्गल है। 
जब क्रोधका स्वामी मैं हूं ही नहीं, तब मैं >िष्क्रोव हूं, जब मानका स्वामी मैं हूं ही नहीं 
तब में निर्मान हूं, जब में लोभका स्वामी हूँ ही नहीं तब में निर्लोग हूं, जब में ममताग़ 
स्वामी हूं ही नहीं तब मैं निर्ममत्व हूं । श्रथवा जब क्रोधादिवेशवरूपका मैं स्वामी ही नहीं। 
तब वे सब विभाव मेरे नहीं हैं, श्रतः निर्ममत्व हूं याने निर्ममत (ममतारहित) हूं । फिर ह 
कैसा ? मैं चैतन्यमात्र तेज हूं और ८तन्यमात्र तेज वस्तुस्वभावसे ही सामान्यविशेषात्मक है, 
जो उसकी सामान्यात्मकता हैं वह दर्शन है, जो उसकी विशेषात्मकता है वह ज्ञान 'है। अप: 
दर्शन ज्ञानात्मक हूँ श्रथवा दर्शनज्ञान्समग्र हुं याने दशन ज्ञान ही है समग्र सवेस्व जिसकी 
ऐसा मैं हुं । सो कहनेकी ही बात नहीं, श्राकाशादिकी तरह एक पारमा्थिक वस्तु विशेष 
हूं । तब लो, श्रब मैं इस समय इस ही आत्मामें समस्त परद्रव्योंकी प्रवेत्तिकी €.वृत्ति हों 
निश्चल ठहरता हुआ, समस्त परद्रव्योंके निमित्तसे होने वाली विशेष चेतनक्री चंचल तरज्ञो 
के निरोधसे इस ही मुझको चेतता हुआ, अपने अ्ज्ञानसे अपनेमें उठने वाले इन सारे विभावों 
को मैं दूर करता हूं, क्षपित करता हूं । इस प्रकार आत्मामें निश्चय करके यह ज्ञानो ग्रांता 
तुरंत ही समस्त विकल्पोंका वमन करके भ्रकल्पित, श्रचलित अपने आपका श्रालम्बन करता 
हुआ, विज्ञानघन रसात्मक होता हुत्ना आखवोंसे निवृत्त हो जाता है । 

३६१. आखइनिद त्तिके अर्थ चार भावनायें-रागादिकसे निवृत्त होनेके लिए ज्ञाती कसी 
भावना करता है ? उसमें चार प्रकारकी भावनायें मुख्य है--(१) एक मैं हूं। अ्रसाधारश 
गुणात्मक हूं | आनन्द घन हूं। आत्मभावना करनेसे अन्यका आलम्बत न होनेसे बहू पराः 
श्रितता छूट जाती है। (२) सर्व द्रव्योंसे विविक्त याने शुद्ू अपने ही स्वभावमें तन्मय हैं । 
मैं किसीको करता नहीं, किसीके द्वारा मैं किया नहीं गया । मैं किसीका नहीं हूं, इस प्रक्रिया 
से भी रहित मैं शुद्ध हूं। मैं निर्ममत्व हूँ । मकान, स्त्री, कुटुम्बी जनोंक्री तो बात हीं कया, 
जो परिणमन चल रहे है वह भी मेरे नहीं हैं, उनसे मैं परे हूं । (३) मै ममता आ्रादि सर्व 
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विभावोंसे रहित हूं, मात्र चित्रकाशमय हूं । (४) 'णारणा दसण समग्गो! मैं ज्ञान दर्शत कर 
समग्र हूं अर्थात्‌ ज्ञान दर्शन स्वरूप ही मेरा सर्वस्व है, किसी भ्रसाधारण गुरा रूप हूँ । कोई 
भी पदार्थ ऐसा नहीं जिसमें अ्साधारणपत्र न हो। मृभमें कोई असाधारणपत तो अवश्य 
है, जिस कारण परसे विविक्त हूं । झ्रात्मा कहो या चैतन्य कहो दोनों एक ही चीज हैं भाव 
भाववाच्‌ है। आात्मा सामास्यविशेषात्मक है तो चैतन्य भी सामान्यविशेषात्मक है । तो चैतन्य 
का कार्य भी चित्‌ सामान्‍्यविश्ेषात्मक है। उसमें सामान्य णरिणत्ति है दर्शन, और विशेष 
परिण॒ति है ज्ञान, दर्षन सामान्य प्रतिभासात्मक है व ज्ञान प्रतिभासविशेषात्मक है। तो 
ज्ञान दर्शन स्वरूप चैतन्य है, अतन्यस्वरूप आत्मा है और आत्मा में हूं। इसलिए में ज्ञान- 
दर्शन कर युक्त हूं । 

३२६८, मुक्त्युपायमें ज्ञानीकी सावना--ज्ञानी भावना भा रहा है। संसारी जीवन 
में ग्व तक फसा हुआ हूं | जहाँ भी मैं पहुंचा, वहाँ मैंने अपने को उसी पर्यायकूप अनुभव 
कर लिया था। उसका ही शेष आक्रमण अब तक भी है । जो बीतती है वह तो जुदा है । 
अ्रहों इस भावकों अपना कैसे मानव लिया जो कि अपने पास सर्देव नहीं रहता ? अनन्‍्तरज्ुमें 
ग्रात्माका भान होता है, यह भावोंकी निर्मेलतासे प्रतीत होता है । अभी कोई मनुष्य पर- 
माथे तत््वकी दृष्टि देकर इस भावनामें रत हो जाय, मैं चतन्यमात्र हूं, ज्ञाता द्रष्टा हूं तो 
इसकी प्रतीति होनेसे अ्रन्तरज्भमें वेसा ही अनुभव करने लगता है। हो सकता है चाहरमें 
क्या बीतती है ? जो पढ़ा है उसे सोच प्मफकर श्रन्तरज्भमें उत्तारता है कि मैं ज्ञानमात्र 
हूं, 5तन्यस्वरूप हूं । यह भाव बन जाय तो उस ध्यानके कालमें वह मनुष्य नहीं है । उस 
ध्यानके समयमें जो ऊपर बीतती है उसका विशेष परिणाम नहीं निव.लता श्रर्थात्‌ बाहरके 
चीतनेसे अन्तःपरिणाम नहीं निकलता । ज्ञानी सोच रहा है--मैं शुद्ध चेतनामय वस्तु हुं, 
विज्ञानघन हूं । ऐसे अ्रनुभवके समय कितनी कितनी गन्दगियाँ निकल गई, उनका विस्तार 
बना लेवं तो कहना असंभव है। पण्डित भी मैं नहीं रहा। त्यागीपनका भी भाव नहीं 
रहा । देह मेरी नहीं है । मकान कुटुम्वी, पुत्र, स्त्री कोई भी मेरा नहीं है। शुद्ध चैतन्य 
मात्र अनुभवर्मे वाह संयोगका भान उसके ध्यानमें नहीं है । जैसा स्वरूपास्तित्व अपने 
शापमें है वह ही हृप्ट हैँ । बाहरी संयोगका कोई ध्यान नहीं है। यह क्रिया चल रही है । 
पथ गया होने वाला है, इससे उसे कोई प्रयोजन नहीं रहा । जब जो होना हो सो होवे । 
सत्र निम्ितेसि हूटसेका यही उपाय है। परसे तो विरक्त हो जावे और निजमें उदास्तीन हो 
जावे । अर्थात्‌ निजमें उत्कृष्ट तत्वमें आसीत ही जावे। दत्तरोंके प्रतिसे खोटा भाव हट 
जाना यह विरक्तिका कारण है तथा अपनेसें स्वयं अपने लिए आात्मामें उच्चभाव होना यह 
उद्यरीवत हैँ । उद्दासीन 


है. भर अ्दड़ उस 
38% | प न कर श्श्स्र +>ब्यक्तो आप य त्म कट: पा ्यनकी लन्ड टाल बट डे | पल कक 
नद्ीत्‌ उत्हाप्टताक साथ आत्माम अहून जाद। ज्ञानाक परम 
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विरक्ति होती है जब कि अ्रज्ञानीके परमें ठहरना होता है ! ज्ञानी खुदका आरातम्बन ते 
उसीमें परिणमता रहता है। छुदने खुदको ही किया, श्रतएव स्वरूपको देखो तो स्वयंको 
किया, अपने लिए ही परिणमा। क्रोध, मान, साया, लोभ, राग, द्वेप, मोह सब किसके 
लिए किये हैं ? सब अपने लिए किए हैं। पाप, पुण्य, धर्म, संयम, ब्रत, नियम, उपवास 
सब अपने लिए किये हैं । क्रोधके प्रयोजनका फल अपने पर ही आया, दूसरेपर नहीं 
आया । दूसरेपर को पूर्व बंधि हुए कर्मका फल मिला | मैंने अपनेको किया | घमंड करके 
जो क्रोध किया वह श्रपने ज्लिए ही किया तथा उसे देखकर औ्रोंकों भी क्षोभ हुआ, वह 
भी तो क्रोधीके खोटे परिणमनकों देखकर हुआ है, वह उनका है। उनको अन्य श्रत्य 
कल्पनायें हुई हैं तब क्षोभ पैदा हुआ है। जो भी परिणति होती है उसका संप्रदान भ्र्थात्‌ 
जिसको फल मिला है वह वही है। केवल में भाव बनाता हूं और कुछ नहीं कर पाता । 
एक अरुमात्रका भी तो उपकार या बुरा कुछ नहीं कर पाता । दूसरेको कर्ता मान लिया 
है इसीसे रुलते आरा रहे है । 

३६६, दुर्गतिमय संसोरमें प्रोप्त सत्समागमसे लाभ लेनेका ऋनुरोध--ञ्राज तो हम 
कुछ पुण्योदयसे उत्तम गति एवं स्थावपर है | इसके १हले दूसरोंके दुखोंको देख हम अपना 
भी तो अनुमान कर सकते है। इसी तरहके दुःख हमने भी सहन करे होंगे, किस गतिमें 
जाकर कैसे दुःख भोगे होंगे, यह सब अनुमान्से परख सकते हैं। हाँ निगोदसे अभी नहीं 
निकले हों तो कीड़े, मकोड़े, गधे, सूकर आदि जो भी हम देखते हैं वह हम भी तो हुए होंगे। 
या इसी गफलततमें पड़े रहे तो आगे जाकर फिरसे निम्न श्रेणीकी गतिमें पहुंच सकते हैं। 
इस पावन कल्याणमय धर्मको पाकर यह चिदानन्दम्यी श्रतुल ल्वरूप वाला श्रात्मा कर्मोंके 
श्राधीन होकर दुखोंसे जकड़ा फिर रहा है । ज़िन भवोंसे छूटकर यह आया है उन्हींमें प्रीति 
करनेसे लाभ हासिल नहीं होगा । जो यह शरं'र है एवं अन्य पदार्थ हैं वह मे' नहीं हूँ, किन्तु 
जिस देहमें रहा उसको सर्वेस्व माना मोहने, नही तो पहलेसे आत्माने स्वरूपकी सावधाणों' 
की होती तो सिद्धोंकी पंक्तियोंमें होता । पर्यायोंमें खूब भ्रमण किया, लेकिन उनसे क्या लाभ 
उठाया ? रहा पूर्ववत्‌ कोराका कोरा | कितनी पर्यायोंसे यह सनकर नहीं निकला, किन्तु 
किसीकों भी तो अपनी नहीं बना पाई और वही एकका एक रहा । अन्य कुछ-भी नहीं बन 
पाया । हम मनुष्यरूप बनकर शञये हैं तौ कैसे-कैसे दिन बिता रहे हैं ? उन्हें स्वयं' ही नहीं 
जान पाते । जो दिन निकल गये उनकी तो चर्चा ही क्या और जो नहीं निकले वह किंतने 
जल्दी निकल-जावेंगे, इसकी भी तो कल्पना क्या ? दिन जाते देर नहीं लगती । यह जो 
शरीरका संयोग हुआ है, उससे दिकलनेका प्रयत्न करनेसे स्वयंका लक्ष्य सिद्ध हो सकता है । 
कर्म नोकमेंकी स्थिति भेदकर शुद्ध परिणतिमें आनेका सिद्ध भगवानके सुखका संकेत है, 
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किन्तु अ्रन्तरद्ध शावाजसे यह प्रोग्राम बन जाबे कि मुझे सिद्ध होना है और कुछ नहीं 
करना है । 

४००, मिजकार्यके लिये दृद्संकल्प होनेकी अत्यावश्यकता--दुन्यिंके अनेक काम 
मेरे द्वारा हो चुके हैं लेकिन वे काम मुझे कोई स्थायी सुख सन्तोष त दें सके | ३४३ घन 
राजूमें कोई भी प्थान ऐसा नहीं है जिसमें जन्म धारण नहीं किया हो । इस तरहका ऋ्रोई 
भी परमाणु बाकी नहीं बचा जो मेरे भोगनेमें न आया हो । किस वस्तुको अ्पत्ती अ्रनादि 
कालसे नहीं मानी है | परवस्तु्ें रमला, परको अ्रपती समझटा--यह चक्र सदेवसे चला श्रा 
रहा है। यह उहंडता आज ही झा गई हो सो नहीं है, यह तो भ्रनादि कालसे चली श्रा 
रही है। श्रब तो यह कार्यक्रम बताता चाहिए कि सिद्ध केसे हो सकते हैं ? सारे विकल्प 
छोड़कर अच्तरमें यह भावता रहे, कमेंकालिमाकों हटनेमें देरी नहीं है, केवल स्वभावचाका 
ग्ाश्रय कार्यकारी है। इस भावनासे संयुक्त रहे कि सर्वाग शुद्ध चिदानन्दघनमय हूँ। आत्मा 
का स्वभाव समभनेके लिए ज्ञानपुर्णों श्रात्माको समभना होगा। यह सुननेसे ऐसा प्रतीत 
होता है कि यह केवल ऊपरी बातें हो रही हों । मूलवस्तु कुछ भी न हो । जैसे उपन्यास 
होते हैं। उनमें ठोस बात कुछ नहीं रहती है, केवल पात्रोंका वितण्डावाद लेकर कथानक 
गढ़ लिया जाता है। यह बात इस कथानकमें नहीं है । यह शुद्ध आत्माके स्वरूपका दिग्दर्शन 
है, जो इसमें डुबरी लगावेगा, वह उस शीतल आपूर आनन्दकों न पावे, यह असंभव है । 
जिस तरह झ्राकाश आदि पदार्थ वास्तविक लगते हैं, उसी तरह यह आत्मा है। आ्राकाशमें 
पदार्थोका अ्वगाहन व्यवहारत: है, निश्चय्से ऋावाशके ग्णोंका अवगाह है, उसी तरह 
आत्मामें ज्ञान दर्शत अभिन्‍नत स्थान पाते हैं। वह आत्मा भी एक वस्तु (चेतन द्रव्य) है। 
मैं चेतन हूँ, झ्राकाश अचेतत है। श्रब तो में आत्मामें निश्चल ठहरू गा । ज्ञाबी इसी रसमें 
आपूर्रो हो जाता है। मनुष्य जैसा सांसारिक बातोंमें विचारता हैं ,वैसा प्रयत्त करके कटि- 
बद्ध हो कार्य करता है तथा सफलता हस्तगत करता है। कारये अपने विचारके अनुसार ही 
होता है । भ्रपनी आत्माकी भावना बार-बार तो विचारिये, फिर क्या अचिन्त्य प्रभाव नहीं 
पड़ता है ? आत्मस्वरूपकी भावना हो सकती है, उसके लिए कटिबद्ध होना पड़ेगा । 

४०१. आत्मोत्थानकी सुगमता एवं अवश्यकरणीयता--देखा होगा बड़े बड़े कार्य, 
युद्धों विजय पा लेना, वोट लेकर विधानसभा आदिके सदस्य बन जाना - यह सब प्रयत्न 
पूर्वक घीरे धीरे होते हैं। जिप्का निश्चय भी नहीं, सफल न भी हों, वोट लेनेके लिए 
कबसे नेतागिरीके संस्कार जमे होते हैं। जब समाजमें १०--४५ वर्षसे या अधिकसे प्रभाव 
हो तो अपना प्रचार सफल द्वोता है, उसमें धत, मानसिक शारीरिक बल अभी जुटादा पड़ते 
हैं। कोई बिला योग्यताके घर बैठे थोड़ी बन जाते हैं सदस्य या किसी किसी विभागके मंत्री 
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आदि | जब यह काये हो रुकते हैं तो उन सबसे रारल यह आत्मस्वरूपकी स्थिति-पादा 
है। अपनेको प्रयत्न करके निविकल्प समाधिरूप बना सकता है। श्रन्य कार्योमें इच्छित 
पैसा खर्च करना पड़ता है, वर्षो दिमाग लड़ाना पड़ता है, तव भी वह श्रज्ञान्तिका वाता- 
वरण पल्‍ले पड़ता हैं । जिसके लिए कभी किसीके द्वारा अच्छे बने तो किसी अन्य या उसी 
के द्वारा बुरे भी बन जाते है। वोटोंके लिए ही हाथ जोड़ना, सौगन्ध लेना आदि भंभरें 
हैं, और शून्य श्रानेपर दुखी होते हैं। लेकिन आत्माके विपयमें जितना भी करोगे उतना 
सुख पाश्रोगे । कितना महान्‌ श्रन्तर है ? आत्मसम्बन्धी कार्यमें श्रसफलता नहीं मिलनेकी । 
जो भी स्वरूपभावना करो उसका फल तुरन्त ले लो। यहाँ न देर है और न भ्रन्षेर है, 
न है सन्देहकी गुजायश | श्रन्‍्य कार्योमें दुनिया भरकी आकुलतायें लगी रहती हैं, किन्वु 
यहाँ उनको हटाने का प्रयत्न रहता है| अ्रनादिकालसे आत्मामें उपाधियाँ एवं मलिन जाति 
के संस्कार लगे हुए हैं । इसीसे कल्याण करनेमें बाधा झा रही है। कभी कभी घरमें बढ़ा 
कठिन, शक्तिसे ज्यादा कार्य प्रतीत होता है, दुनियाभरका बखेंड़ा पड़ा रहता है | तब काम 
करने वाला सोचता है, इस कार्यक्रो करनेके लिए कोई दूसरा नहीं श्राजायगा, करता तो 
हमींको होगा । यह देख कर उस कार्यके करनेमें तत्पर हो जाता है। उसी तरह आत्मा 
का कार्य जो पड़ा हुआ है वह स्वयंकी करना होगा, उसमें दूसरा कोई रत्ती भर भी सहा- 
यता नहीं देगा । हम व्यर्थमें परमुखापेक्षी बने फिरते हैं, दूसरेकी राह जोहते हैं, हमारी 
श्रन्य सहायता कर जाबे, बोभका गट्ठा उठा जावे तो वजन हल्का हो जायेगा । भैया ! 
सारे विकल्प छोड़कर शात्माकी प्रतंति करो, उसमें तन्‍्मय हो जाझ्रो । तब शान्तिका ह्वार 
बन्द .नहीं रह सकता । आज ग्रनेक मलिनतायें एवं संकट हैं तो भी हटाना है। जेसे मकान 
गिर पड़ने पर श्वयंको ही कार्य कराना या करना पड़ता है। लेकिन आत्माका कार्य तो 
स्वयं किया जायगा । हाँ दूसरोंका आश्रय लिया जा सकता है, शास्त्रस्वाध्याय, संद्प- 
देशादिका । 

४०२, आत्महितमें लगनेके दृढ़ निश्वयका अवसर--अ्रव तो भेदविज्ञानके द्वारा 
मलिनतायें हटाना ही जरूरी है । अभ्रनेक भव धारण कर करके बहुतसे काये किये । इस 
जीवनमें भी जितने वर्ष शुरूके निकल गये सो टीक है, अब जो बाकी १०, २०, ४० वर्ष 
की आराशा है वह पूरे वर्ष इस आत्मकार्यके लिए दे देवें । अरब कुछ भी कार्य करता बाकी 
तो नहीं रहा | यह निश्चय धारणा मनमें बैठ जाबे । असंख्यात या संख्यात वर्षोके बंधे कर्म 
श्रब सत्तामें हैं, उन्हें हटानेके लिए ही दो सुअवसर हाथ लगा है। क्या इसे भी लकड़हारे 
के समान पुनः समुद्रसे फेंक देंगे ? जरा शान्तिपुर्वक, शान्त दिलसे सोचो तो, तुम्हीं भ्रपनेसे 
पूछो तो कि भैया ! श्रव भी गफलत तुम्हें सह्य है। अगर नहीं तो अ्रनादिवी कर्मजन्थ 
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मलिनता एवं तज्जन्य उपाध्को दूर करनेके लिए १० वर्ष तो दे दे । तब सोचे हाँ हमने 
कुछ पानेकी शवित हासिल कर ली है। सड़ी, ग्ली बातोंके लिए १०, १५, २० वर्ष तक 
दे दिये जाते हैं । जैसे एम. ए. एवं बैरिस्टरी पास करनेमें शुरूसे १२, १५ वर्षसे भी अधिक 
लग सकते हैं तब कहीं वह घमंड भरा, मनुष्योंसे सम्पर्क हटाने वाला २५०१, ५००) या 
१०००) माहका पदका लाभ मिलता है और उसीमें बिक जाते हैं और कुछ नहीं सूकता । 
अपने उच्ययाधिकारीको खुश करनेकी ही नियत रहती है। इस एक भवको आत्मकल्याणमें 
लगानेक। हृंढ़ निश्चय कर लिया जावे, घैयसे काये लिया जावे तो जो निधि न हीं मिली वह 
मिलना चाहिए। आझ्ो हम सब मिलकर निश्चय कर लेवें और कौन कितना आगे बढ़ 
सकता है, इसकी होड़ लगा देवें । कतेव्य पथपर चलते रहे तो हमारा प्रयत्त कभी भी 
अ्रसफल नहीं होगा । बाह्य कार्योमें तो असफलता आँखों देवे मिलती रहती है, किन्तु इस 
अ्न्तरंगके कार्यमें असफलता नहीं मिलेगी और न कभी मिली है । 

४०३, अमूर्तचित्स्वभावकी उपासनामें क्लेशका अभाव -मैं यद्यपि रूप रस गन्ध 
वर्णसे रहित हूं, तो भी शृच्य नहीं हूं, किन्तु वास्तविक वुछ हूं । श्रब जो यह मेंने श्रपने 
आपको समझा, जिसे स्वानुभव प्रत्यक्षसे निरखा वह ही में हूं । अ्रन्त विकल्पोंके बिता अपने 
आ्रापकी स्थिति पानेसे जो देखा, अरब में इस ही आत्मामें निष्चल ठहरता हूं और सर्वे 
विभावोंका क्षय करता हूं । उत्तर पर्यायकी उत्पत्ति, पूर्व पर्यायके क्षयका कारण है। आज 
में अपने स्वरूपको ध्यानमें लाऊं तो विषय कषायके जो परिणाम हैं वह ठहर नहीं सकते । 
नाना विकलपोंने जहाँ देखो वहाँ अहित ही किया है । शारीरिक बल और आझात्मिक बलमें 
महान्‌ अन्तर है। शारीरिक बलसे शान्ति नहीं मिल सकती, किन्तु आत्मबलसे नियमसे 
शान्ति मिल सकती है। आत्मबल वह विशेष शक्ति है, जहाँ न क्षोभ है, न किसी तरहका 
दुःख है, वहाँ न किसीके अनुकूल, प्रतिकुल चलनेकी प्रवृत्ति है। वहाँ केवल स्वानुभवगम्य 
आनन्द है । जिस तरह पानीमें शवकर या नमक सर्वाग रहता है, उसी तरह श्रात्मामें शान्ति 
पूर्णतया रहती है; किसी तरहके विकल्पोंकों स्थान नहीं रह जाता । किसी प्रकारके विषय- 
कषायमें प्रवृत्ति न भुके, ऐसा मुझे आत्मबलमें अपने आप होता है | आत्मवल बिना विषय 
कषायरूपी कुपथमें शीक्र पैर बढ़ा सकता है । क्षण्णिक सुखके स्वादमें क्यासे क्या आपत्ति 
लग जाती है ? इन विषयकषायोंके स्वादोंमें आरासक्ति रखना अश्रहितका ही कारण है । कुछ 
मनके सुखसे इसका पूरा क्या पड़ेगा ? पूर्ण संकल्प करके आात्माका अनुभव कर । परिवार 
जनोंके क्षणिक प्रेममें सुख शान्ति नहीं है, वह तो उल्टी व्याकुलताका ही कारणा है। वह 
सब स्थायी रहने वाले नहीं हैं। विचार भी अस्थिर हैं तब वह तो स्थायी रह कैसे सकते 
हैं ? शान्ति और सन्तोष इसीमें है कि निरपेक्ष आत्माका आलम्बन लिया जाय । परपदार्थ 
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करके प्राप्त कर सकते हैं | यह प्राणी एक परमाणु या परपदार्थसे कुछ भी तो नहीं कर 
पाता, किचित्‌ भी तो यह परसे ले पाता नहीं, न दूसरेको वुछ कर सकता हैं । आत्मज्ञानक्े 
बिना सब कार्य निरथक हैं । 

४०४, ज्ञानदर्शनात्मक संचेदनका प्रभाद--अपनेको यथार्थ पहिचाने तो ज्ञात होगा 
कि में ज्ञान दर्शनसे पूर्णा हूं, सबसे भिन्‍न हैँ । विज्ञानघन मेरा स्वभाव है | यह दृष्टि बनाता 
हुआ ज्ञानमें ही निश्चल ठहरता है । श्रव समस्त विभावोंको क्षय करता हुआ्ना ट्रतगतिसे लक्ष्य 
की ओर अग्रसर हो रहा है। सिद्धि तो नियमसे होगी, देर जरूर हो जावे, किन्तु उसे तो 
यह दीखता है, मुक्ति मेरे सामने है। श्रगर कोई मनुप्य पादीमें डूब जावे तथा कलनेंमें 
उसे विलम्ब हो रहा है तो उस समय तैराक कहता है--घबड़ावो मत, अभी बचाता हूं। 
वह तैराक डूबा लगाकर उसको निकालनेका प्रयत्न वरता है। दैराककों अपनी शक्ति पर 
विश्वास है, अत: निःसंकोीच उसमें उत्तर पड़ता है । इसी तरह ज्ञानी जीव अपनी शवितिपर 
विश्वास कर हृढ़तासे सोच रहा है कि मैं अभी कर्मोक्रा क्षय करता हूं। वह ज्ञानी ग्रात्म- 
समुद्रमें गोते लगाने लगता है। मैं किस कारणसे दु:ख उठा रहा हूं, भव सुधरनेका अन्तिम 
उपाय क्‍या है ? इसका हल वह अपने श्रात्मज्ञानसे करता है या तत्त्व भी सर्वसे प्रवृत्ति 
त्यागनेसे ठहर रहा है। जब तक सम्बन्ध बुद्धि है तब तक परपदार्थोक्रो श्रिय मान रहा 
है। लेकिन श्रात्मज्ञानकी जागृति हुई तो देहसे एवं परपदाथोंसे भी ममत्व छूट जाता है। 
ममत्व दूर हो जानेसे समस्त विकारोंवा क्षय होता है । वह आात्माक्रो चेतता हुआ कर्मों 
क्षय करता है, जिसके श्रात्मस्वभावको पृष्ट करने वी ही वाञ्छा है। रागद्वेषादि विकारोंने 
इसे विद्चदल कर डाला है। उनकी तरफ जरा भी लक्ष्य नहीं रखना चाहता । वह तो ज्ञाव- 
दर्शनकों चेतता हुआ सर्वेविभावोंकों हटाता है । 

४०५, अपनी असमर्थताका कारण परावलम्धन--यह जीव निजके चेतनेमें श्रपनेको 
ग्रसमर्थ क्यों पा रहा है ? कारण, इसमें अनेक चंचल कल्‍्लोलें उठ रही हैं, जिससे यह 
पग पग॒ पर डिग जाता है। हम अगर उनका विरोध कर सकें तो चेत सकते हैं। वह 
उन्हींमें क्यों बार बार जा रहा है ? परद्रव्योंके निमित्तसे चेतन्यकी कल्लोलें हुईं । परद्रव्यों 
में उपयोग नहीं लगाऊं तो यह कल्लोलें अपने आप विलीन (समाप्त) हो जावेंगी। यथा 
सत्य बातका ही आग्रह करें और मुझे किसीका विचार नहीं करना, इस सत्य बातका उपाय, 
आत्मबल पर हढ़ विश्वास लाना है। परसे अपना स्वरूप क्या बनेगा ? केवल राग बनेगा 
प्रौर उसमें सफल नहीं हो सके तो हेषकी पैदायश हो जायगी । राग परद्रव्यके प्रालम्बनसे 
बनता है। वह आलम्बन छोड़ दिया तब फिर किस पद्धतिसे राग बनमेकों समर्थ रह 
जाता ? राग न बने, इसके लिए समस्त परद्रव्योंका श्रालस्वत छोड़ दो । रागका दृष्टिगोचर 
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निमित्तसे नैमित्तिक सम्बन्ध नहीं है, यह बाह्य निमित्त तो आश्रय होकर आता है, जिससे 
एक प्राकृतिक बात होती है । जैसे अग्तिपर पानी बटलोईमें रखकर चढ़ाया तो पानी गरम 
हो जाता है। भ्रगर कोई चाहे कि जलती हुईं अ्रग्तिपर बटलोई रखी है आर उससे कोई 
कहे कि २ मिनट ठहर जाओो, हमें ठंडा पानी निकाल लेने दो, तुम गरम मत होश्रो तो 
यह बात असंभव है । वह तो अपने तापमान अनुसार गरम होगा ही । वहाँ जो निमित्त- 
नैमित्तिक स्थितिमें होता है वह तो निमित्तकी बात कहुलाई । कोई प्रिय चित्र देखकर या 
अनुकूल प्रतिकूल मनुष्यको देखकर रागादि करता है तो वहाँ उसे वह आश्रय मिलता है, 
लेकिन उससे प्रेरणा वहीं मिलती हैं। और श्राश्नयभ्नत वस्तु पाकर रागादिका होना जरूरी 
नहीं है। आ्राश्यभत नोकम है, परद्रव्योंका आश्रय छोड़ दे तो करमफल नहीं दे पायगा | 
किसी परद्रव्यका विचार न करे, इससे चेतनकी जो चंचल कललोलें हैं, उनको दूर करता 
हुआ आत्मा स्वाभाविक कार्य करता है। अपने श्राप जो विभाव उठ रहे उन्‍हें दूर 
करता है । 

४०६, हितकारिणी दृशष्टिसि अपनो निर्णेयता--र्सिय करनेकी दो हृष्टियाँ हुआ 
करती हैं । उपाधि संयोगको देखकर प्रभावों, विभावोंको समझना या विश्लेषशात्मक तरीके 
से पदार्थका जानना यह एक दृष्टि होती है, दूसरे निरपेक्ष तत््वको देखकर ही जानवा। 
जब मैं आधार दृष्टिसे देखता हूं तो प्रतीत होता है राग हेष मुझमें ही उठे हैं, कर्ममें नहीं 
उठे हैं । अगर रामद्रेष कमंमें उठते तो कर्मको दु:खी होना पड़ता । वह तो श्रज्ञानसे मुभमें 
ही उठ रहे हैं, निमित्तकी ओरसे देखा व रागद्वेषकी भावना की तो वह्ठ उत्पन्न हो गये । 
वस्तुस्वरूपके विरुद्ध विकन्‍्प किया और दुखी हुए। सोचने रंगे--मुभसे अ्रमुक पदार्थ 
बिछुड़ा जा रहा है घौर अमुक दुःखदायक संयोग हो गया है, तभी तो भ्रम दूर करनेके 
लिये अ्रहन्त सिद्धती प्रायोजनता बताई है। मैं परको ऐसा बता दूंगा; उसका यह हित 
कर दूंगा तथा अमुकका अनिष्ट कर दूंगा आदि खोटे चिन्तन पूर्वमें स्वयं को ही दुखी करते 
हैं। यह वच्तुस्वरूपके, विरुद्ध बात है या नहीं ? यह भगवत्स्वरू१ आत्मा रागद्वेषके वशी- 
भूत हो संसारकी वृद्धि करता रहता है श्रर्थात्‌ अपने भवोंको ही बढ़ाता रहता है। बाह्ममें 
कुछ बना दू--यही विचार सताते रहते हैं। रागका यह स्पर्श ही नहीं कर पाता । स्त्री 
पुत्रादिकों के विकल्पोंने आत्माका घात किया है। कभी गोष्ठीपें'जानेकी सोचता, कभी 
चंचलाको अपना सर्वस्व समझता है। कभी अर्थोपारजनसें सारा समय देकर बेसुध पड़ा 
रहता, कभी मक्रानकी रक्षा, आश्चितोंकी रक्षा आदि ही सोचा करता है। कभी इज्जत्त 
बढ़ानेकी फिक्रमें रहता है। यह जितने भ् कारण हैं वे सब आत्माका घात ही करते हैँ । 
आत्माका थोड़ा भी सुधार करना चाहते हो तो आ्ात्मवलके बढ़ानेकी कोशिश करनी 
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चाहिए । यह कंसी विचित्रता है, स्त्री पुश्रसे प्यार कर लिया, धनक्रो एकत्रित कर लिया 
भाई वान्चवोंसे कभी राग कर लिया और कभी द्वेंष कर लिया, प्रेमपूर्वंक बोल लिग्ा 
सिनेमा आदिको देखकर चक्षुरिन्द्रिया विषय पूर्णा कर लिया, मधुर गानोंमें सर्वस्व भूल 
गया । खाने पीनेके पदार्थोसे लोलुपता पूर्ण करमेकी सोचता है। यह सब पहलेका चल 
आया हुआ ढचरा है, जो दुःखके सिवाय और कुछ नहीं दे सकता। इन सब कार्योके 
करनेसे कभी भी तृष्णा शान्‍्त हुई है, न श्राज ही हो जायगी। इन कार्योसि आ्रात्मा 
की उनन्‍तति क्या होती है, सो बताओ । भाइयों ! क्रान्ति तो उसमें है जिसमें पुरानी बात 
बदल कर कुछ नयापन लाया जावे | इसीका नाम क्रान्ति है, जो सोचा विचारा था वह 
भी मेरा नहीं था। श्रब कुछ भवितव्य अच्छा बना है; जिससे आत्मकल्याणकी बात मिली 
है, अपने आपकी बात उपलब्ध हुई है। इस समय जो विचार रहा हूं, श्रब उसी तत्त्वको 
बढ़ानेकी चेष्टा करूगा । राग द्वेषको नहीं बढ़ने दूंगा । विभाव जो स्वयंका अहित कर रहे 
हैं उनका क्षय करूगा--ऐसा ज्ञानी बिचारता है, तब उसकी क्या विशुद्ध दशा नहीं 
होती है ? 

४०७, जीवका मुग्ध व्याहार--जहाज जब भंवरमें फंस जाता है तब अनेक चक्कर 
लगाता है | निकलनेमें कठिनाई होती है, किन्तु जब पानीकी भंवरने अपने स्थानको छोड़ा 
तभी जहाज एकदम ऊपर आ॥ जाता है। अ्रनादि कालसे यह प्राणी परपदार्थोके आश्रय 
होने वाले विकल्पोंकी भंवरमें फंसा है, परमें ही महत्त्व मानता था, कलह करता था, छीवा- 
भापटी करता था, भोगके पदार्थोपर अपना अधिकार जमाता था। इस तरह घुमता ही 
चला आ रहा है। परको सर्वेस्व मानकर बेसुध हो रहा है | श्रब वीतराग मह्षियोंके उप- 
देशका सहारा मिला है। यह सहारा परके उपदेशसे निजका उद्धारकर्ता है। श्राचार्योकी 
निर्मेल वाणी विरले भाग्यवान्‌ पुरुषको ही मिलती है। आज जो इस पर्याय समागमर्में 
आषेवाक्य मिला है वह अमूल्य है। उसका वर्णोन नहीं कर सकते । यह जन्म मरगणा, ई४- 
वियोग, अ्रनिष्ट संयोग तो होते ही रहते हैं । क्या था मेरा, कुछ भी तो नहीं था। ूवेंमें 
धनी था, श्राज धन कम रह गया तो मेरा कया चला गया ? इसमें तो संतोष ही बढ़ना 
चाहिए । जितना कम रहा उतनी चिन्तायें हटीं। यह मायामयी मनुष्य कषायके वशी भूत 
हो दो बातें प्रेमकी भी कह दे तो मेरा पूरा क्या पड़ गया इससे ? लोकिक जन दो बाते 
निन्‍दाकी भी कह लेवें इससे मेरा क्या गिरना है ? इन कार्योसे मुझमें कोई बाघा नहीं 
श्राती है । अ्ज्ञानसे सारी भावनायें बन रही हैं। अज्ञानने सारा चित्रण किया है। इन 
विभावोंको नष्ट करना ही श्रेयर्क्र है । 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक २७७ 


४०८, जानसे आखबनिदृत्ति--अब यह अज्ञानकी भंवरसे इस तरह तेज निकलता 
है जिस तरह जहाज वेगसे रास्ता पाकर निकलता है| बहुत जल्दी यह आत्मा सर्व आखवों 
से दूर होता है। सबे विकल्प जिसने यमन कर दिये हैं और तत्त्व ज्ञानरूपी तेजसे सर्वे- 
विकल्पोंका उन्मूलन कर दिया है, वह भ्रव अपने आपमें मोहरहित अवस्थाका अनुभव करता 
है । वह फिरसे विकल्पोंको ग्रहण नहीं करना चाहता । सन्‍्तोषकी लहर उसका साथ दे 
रही है । इन विकल्पोंको छोड़नेमें हिम्मतसे कार्य लेता है । बादमें शान्ति और सन्तोषका 
अनुभव करता है। विकारोंका वमन कर देनेसे राग नहीं रहता और अनुपम शान्तिका 
श्रनुभव होता है । सर्वेविकल्य वमन कर दिये ऐसा ज्ञानी अकल्पित ग्रात्माका अनुभव करता 
है। जो मन इन्द्रियोंके द्वारा नहीं समझा जाता, ऐसा तत्त्व लक्ष्यमें पाता है। आत्मतत्त्वके 
अनुभवकी वर्तनाके समय मनका काम नहीं रहता, ऐसा श्रकल्ण्ति अविचलत, विज्ञानघन 
होता हुथ्ा आखवोंसे दूर होता है। ज्ञानी जीव अ्रपनी-भपनी भावनाग्रोंके बलपर निवृत्त 
हो जाता है। वह अपने आप आखवोंसे दूर हो जाता है। पृज्याचार्य महाराज ने गाथापें 
स्पष्ट कह दिया है--जो भावना करेगा वह सुख श्ञान्तिका अनुभव करेगा। तथा ज्ञानका 
उत्पन्त होना और आखवोंका दूर होना यह दोनों एक साथ हो जावेंगे | जिस तरह दीपक 
के द्वारा प्रकाशका होना और अन्धकारका हटना साथ साथ पाये जाते हैं उसी तरह 
ज्ञातका होना और आखबका हटना होता है ! दोनोंका एक समय है। 'श्रास्नव दुःखकार 
घनेरे । बुधिवन्त तिन्‍्हें निरवेरे ॥' बुद्धिमानी इसीमें है कि श्राख्वकी हटाया जाय जो सदैव 
से अति दुःख देते आ रहे हैं। आाखव हटते हैं ज्ञान्से । सो ज्ञान व आख्रव निवृत्तिका काल 
एक ही है। कंसे ज्ञान व आखव निवृत्तिका काल एक है यह प्रकट करते हैं-- 

जीवणिवद्धाएए अधुव अणखिच्चा तह ये असरणा य । 
दुब्खा दुक्खफलात्तिय णादूण रिवत्तये तेहि ॥॥७४। 

४०६९, ज्ञान और आखबनिव्वत्ति--इस ७४ वीं गाथामें भगवान्‌ कुन्दकुन्द कहते हैं- 
यह जो आज़व हैं वह जीव निबद्ध है, जीवमें बंध गये हैं | अश्न व हैं श्र्थात्‌ नष्ट होने वाले 
हैं, अशररण हैं, घटने बढ़ने वाले हैं, अ्रनित्य हैं, स्थायी नहीं हैं, दुःख हैं, दुःखोंके फल 
है । ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उनसे निवृत्त होता है। ज्ञान और रागका रुकना दोनों का 
समान काल कंसे है ? भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचा्य॑ महाराजने सीधा कहा है--ऐसे रागको 
दु:खदाई जानकर उनसे निवृत्त हो जाता है। उसीको अमृतचन्द्राचा्य सजधज कर कहते 
है। ज्ञान भौर आख्नव दोनोंमें एक साथ क्‍या कार्य होता है ? शआ्ाद्रव तो निवृत्त होता है 
और ज्ञान युक्त होता है । यह बात कुन्दकुन्दाचाय महाराजके हृदयमें थी, उसे ही अमृतचन्द्र 
सूरिने स्पष्ट शब्दोंमें रख दिया है। मनुष्य तो पढ़ते पढ़ते थक जावें किन्तु उन्हें कहने 
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एवं लिखनेमें थकावट नहीं थी । ज्ञानी जीवको नानसे प्रेम होता है। यही कारण है कि 
आत्माके पृष्ठोंकी वह पढ़ते गये, लिखते गये, किन्तु वह ऊबे नहीं । | 

४१०. विकारसे हटने और स्व्रभावमें लगनेकी विधि--किन्हीं भी दो बातोंके प्रसंग 
में एकसे हटना एकसें लगना यह कब होता है कि उन दोनोंमें अन्तर मालूम पड़े और 
जिससे हटना है उसकी असारता मालुम हो और जिसमें लगता उसका सारपना माल 
हो तो श्रसारसे हटकर सारमें लगना होता है। जैसे चावल सोधे जाते हैं तो कूड़ा कंकड़ 
को हटाना और चावलको ही ग्र ण्‌ करना--यह बात उसके ही तो बनती है जिसके चित्तें 
चावल श्रौर श्रचावलका याने कूड़ा ककड़का अन्तर मालुम है, यह चावल है और यह 
चावलसे भिन्‍न चीज है। साथ ही यह भी विदित है कि यह कूड़ा अत्यन्त भिन्न भरमार 
चीज है और चावल सारभुत है । तो इसी प्रकार यहाँ सामने दो बातें आयी हैं- ज्ञान- 
स्वभाव और रागादिक विकार | इन रागादिक विकारों से हटता है और जानस्वभावमें 
लगना है तो इसका उपाय यही है कि पहिले तो इन दोनोंका झन्तर जान लिया जाय कि 
रागादिकका तो ऐसा स्वरूप है, ऐमी आदत है और ज्ञानस्वभावका ऐसा स्वहृप है श्रौर 
इसकी ऐसी महिमा है | इस अन्तरके जाननेके साथ ही यह बुद्धि आयेगी कि यह श्रसार है 
और यह सारभूत है। बस इतना ज्ञान होते ही ज्ञानी अ्रसारसे हट जाता है भौर सारमें 
लग जाता है। इसलिये उन्हीं दोनोंका स्वरूप बतला रहे हैं | 

४११, विकारकी अस्वरूपता व ज्ञानस्थभावकी, स्वरूपसब स्रता--ज्ञानरवभाव तो 
जीवका स्वरूप है और रागादिक विकार जीवमें निबद्ध होते हैं । जैसे एक दर्षणमें हाथकी 
छाया श्रा रही है तो वहाँ जैसे अ्रन्तर समभा जाता है कि स्वच्छता तो दर्पणका स्वरूप 
है और छाया यह दर्पणमें निबद्ध है। निबद्धका अर्थ है कि स्वभावमें न था किन्तु उपाधि 
पाकर निमित्त पाकर जुड़ गया, बंध गया इसको कहते है निबद्ध । इसी प्रकार ज्ञानस्त्रभाव॑ 
तो जीवका स्वरूप है, ज्ञानस्वभावसे ही रचा हुआ यह जीव है | हम जीवक़े स्वरूपकी 
समभता चाहें तो केवल ज्ञान ज्ञान ही निरखें, जानप्रकाश उतना ही देखें तो इसमें जीवका 
स्वरूप ध्यानमें आयेगा । तो ज्ञानस्वभाव तो जीवका स्वरूप है, सहज भाव है श्र उसके 
रागादिक विकार ये जीवमें निबद्ध हैं, औषाधिक हैं, आये हुये हैं । यह दोनोंमें श्रन्तर है। 
सो जो निबद्ध चीज होती है वह बिगाड़के लिए होती है । जो. स्वभाव होता है वह पदार्थ 
का भ्रस्तित्व रखनेके लिए और उसे पवित्र रखनेके लिए होता है। जैसे पलासके पेड़में 
कभी लाख लग जाती है तो पलासके पेड़में लाख निबद्ध हुई है। पश्मासके निजके स्वभाव 
जैसी बात नहीं है । तो वह लाख लगकर क्या काम करती है ? उस पेड़को सुखा देवी है । 
वह पेड़ धीरे-धीरे ठूठ हो जाता है, तो इसी प्रकार ये रागादिक भाव मुझ आात्मामें लग 
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गए, निबद्ध हो गए तो क्या हालत होगी अब कि ये रागादिक विकार मुझे बरबाद करेंगे, 
ठूठ बना देंगे, जड़सा बना देंगे अर्थात्‌ आ्रात्माकी सुध न लेने देंगे। तो ऐसी तो इन रागा- 
दिक विकारोंकी ग्रादत है किन्तु ज्ञान्स्वभाव यह मेरा स्वरूप है। जब भी इस ज्ञानस्वभाव 
पर हमारी दृष्टि पहुंचती है तो हम उसमें पनपते हैं, पुसते हैं, आनन्दित होते हैं । ऐसा 
ज्ञानस्वभावमें और रागादिक विकारमें अच्तर है। और इसके साथ ही रागादिक विकार 
आसार हैं और ज्ञानग्वभाव ही एक शरणभुत सारतस्व है। ऐसा ज्ञान होते ही ज्ञानी 
रागादिक विकारोंसे तो हटता है और अपने ज्ञानस्वभावमें लगता है । 

४१२. विकारकी अप्र वता व ज्ञानस्वभावक्षी शाश्वतता--प्रे रागादिक विकार 
अध्ूव हैं, क्षशिक हैं, रागादिक विकारोंका पेण चट्ता बढ़ता 'भी है परन्तु यह चेतन्णस्वरूप 
मात्र यह मैं जीव ध्रव हूं। जो मेरा स्वरूप है, चतन्यरवभाव है वह एक रूप रहता है। 
उसमें घटने बढ़नेका भी काम नहीं है और न कभी मिटनेका काम है। तो ये रागादिक 
विकार मिटते हैं, घटते बढ़ते हैं किन्तु यह मैं ज्ञानमात्र आत्मतत्त्व एक रूप रहता हूं। न 
घटता हूं, न बढ़ता हूं ऐसा जब ज्ञानस्वभागमें रागादिक विकारोंमें अ्रन्तर ज्ञात होता है और 
साथ ही रागादिक की असारता ज्ञात होती है, इन रागादिक विकारोंसे मेरेको क्‍या लाभ 
है? ये औपाधिक भाव हैं, आये हुए हैं, क्षणिक हैं, ये तो आकर मिट जायेंगे 
किन्तु इन रागादिक विकारोंमें मैं यदि लीन हो जाऊँगा, इन्हें ग्रहूणा करूगा तो मेरी 
बरबादी की परम्परा हो जायगी | ये रागादिक तो एक क्षण आये दूसरे क्षण मिठते हैं । 
हाँ यह बात जरूर है उन रागाविकोंमें हम बुद्धि लगाये हैं। इसलिए एक राग मिटा तो 
दूसरा राग श्राया, वह राग मिटा तो तीसरा झाया । राग आता रहता है किन्तु वह राग 
है क्षणिक तो क्षरिक रागमें अ्रध्रू व रागमें क्या अपना सम्पर्क करना ? मैं एक ज्ञानस्वभाव 
हूं भर भ्रूव हूं । यह ही ध्यानमें श्राये तो थ्ञान्ति प्राप्त हो सकती है। क्‍योंकि जो ध्रू व 
है, गियत है, शाइव्रत है, जिसका कभी वियोग सम्भव नहीं है उसका यदि सहारा लेते हैं, 
उसका उपयोग रखते हैं तो उसमें कोई बाधा नहीं । यह चूंकि जानने वाला भी ज्ञान है 
श्रौर उस जाननका विषय भी यह ज्ञानभाव बन रहा है भ्रतएवं एकता ञ्रा जानेसे इसको 
निविकल्पता आती है । इस तरह ज्ञान रागादिक विकारोंसे हटकर ज्ञानस्वभावमें लगता 
है । ज्ञाती विचार करता है कि ये रागांदिक विकार जिसकी शरण मोहीजन ग्रहण करते 
हैं ये खुद अशरण हैं । जो राग हो वह होकर मिटनेके लिए ही होता है। श्रनुभव करके 
देख लोजिये । भोतरमें जिस प्रकारका प्रीति परिणाम होता है--वह प्रीति परिणाम 
उत्पन्त होकर मिटनेके लिए होता है। तो जो स्वयं अशरणा है उसकी शररा गहने से 
फायदा क्या ? यह ज्ञानस्वभाव मेरा स्वरूप स्वयं शरणसूत है, यह कहीं मिटनेका नहीं 
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है, सदा रहता है भ्लौर इस ज्ञानस्वभाव की हृप्टि होनेपर आ्रात्माको शान्ति प्राप्त होती 
है, एक विशुद्ध आ्ानन्द जगता है। इसलिए ज्ञानस्वभाव तो स्वयं शरणभूत है और ये 
रागादिक विकार स्वयं अशरण है। ये उत्पन्न होते हैं श्नौर तुरन्त मिटते हैं। इनकी रक्षा 
करनेमें कोई समर्थ नहीं है। इस प्रकार जब अ्रपने सहज गुप्त चंतन्यस्वंभावको शरण 
माना और रागादिक विकारोंको स्वयं अ्सहाय अ्रशरण समभा तो अशरणसे हटकर शरण- 
भूत गुप्त निज चेतव्यस्वभावमें हष्टि जम जाती है । 

४१३, अनित्यमें नित्यत्वके भ्रमसे क्लेश--प्रकरणा यह चल रहा है कि वह कौन 
सा उपाय है जिससे यह आत्मा रागादिक भावोंसे हट जाय, अ्रशान्तिसे दूर हो जाय, शान्ति 
से मिलन हो जाय ऐसा कौनसा उपाय है ? उस उपायका यह वर्णान चल रहा है। 
वह उपाय है सम्यग्जञान.। सम्यग्जानकी अद्झुत महिमा है। यथार्थ रूप से किसी 
विषयका सही ज्ञान हुआ हो तो वहाँ श्राकुलता नहीं जगती है । ये जगतके पदार्थ श्रनित्य 
हैं, विनाशीक हैं और इससे विपरीत कोई समझे कि जो मुझे घर मिला है, जो मुझे समा- 
गम मिला है, जो मुझे वैभव मिला है यह तो मिटनेका नहीं, मिटता है औरोंका, ऐसी 
श्रद्धा बची है मोहियोंको । चाहे वचनोंसे भ्रपने वैभवके प्रति कह डालें कि वैभव तो विवा- 
शीक है, जो मिला है नष्ट हो जायगा, लेकिन श्रद्धापूर्वक वे यों ही नहीं कह रहे । दूसरेके 
वेभवके प्रति तो वे यह श्रद्धा बना लेते कि इनको जो वेभव मिला है वह तो मिटेगा । यहें 
मरेगा तो मिटेगा या इसके जीवन कालमें ही मिट सके । मेरे समागंम सदा रहेंगे तो अरनित्य 
पदार्थोमें जब नित्यकी श्रद्धा की जा रत है कि ये मेरे समागम सदा मेरे पास रहेंगे, बस 
इससे आश्राकुलता बन जाती है, क्‍योंकि ऊंसी श्रद्धा है वेसी तो बात है नहीं । जब समागम 
मिट्नेका समय श्राया करता है तो जिन्होंने उन अनित्य चीजोंको नित्य माना था वे बड़े दुःखी 
होते है और जिन्होंने पहिलेसे ही समझ रखा है कि जितने भी समागम हैं वे सब अनित्य 
हैं, मिटने वाले हैं, शऔर वे जब मिटनेको आते हैं, मिटते हैं तो उस समय वे छुश होकर 
जानते हैं--लो यह बात तो मैं पहिलेसे ही जान रहा था। जो जान रहा था सो ही तो 
हुआ इसमें कोई अ्रनहोदी बात तो नहीं हुई है। यों सम्यक्‌ बोध होनेपर उसको निराकु 
लता रहती है । 

४१४. अशरणमें शरणके भ्रमसे क्लेश--जैसे मान रखा है कि मेरा भाई बेड 
आ्राज्ञाकारी है, मेरी स्त्री, मेरा पति, मेरा पुत्र, मेरा परिवार मित्रजन ये बहुत मुभे मानते 
हैं, इनका मुझे बड़: शरण है, ऐसी जब बुद्धि बता रखी है और हैं सव अशरणा, मैं भी 
अ्शरण । मैं श्रशरण हूं, मेरे लिए कोई दुप्तरा शरण सहाय नहीं है, यदि कोई पूछता है 
मुझे तो खुदका ही पुण्योदय है इस वजहसे कुछ पूछताछ हो रहो है । जब हम 
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पुष्य न हो तो फिर पूछने वाला कौच ? तो यह जीव दूसरेसे शरणा प्राप्त नहीं करता है, 
यह स्वयं अशरण है और मान ले कि मेरेको तो यह शररा है, मेरा भाई, मेरे भअ्रन्य मित्र- 
जन ये सब शरण हैं । जब कभी दुःख आ्राता है, मरणकाल आता है भ्रथवा शारीरिक 
वेदना श्राती है तो उस समय कोई शरण बन नहीं रहा। शरण तो वे सब भज़े-भले 
समयके कहलाते थे । जब विपदा आ्राती है तब तो कोई शरण नजर नहीं झ्राता । उस 
समय यह विह्नल होता है । उस श्रद्धाके कारण पहिले समझ रखा था कि मेरे ये सब न 
इनका मैं स्वामी हूँ, ये गेरे लिए शरणाभूत हैं, इनके रहनेसे मुझे कभी कोई कष्ट नहीं हो 
सकता है पर बात सारी भूठ निकली सो वह उस समय दु:खो होगा श्रौर जो पहिलेसे यह 
समझ रखे हुए हो कि मेरे लिए कोई दूसरा शरण प्रृत नहीं है, यह में भ्रकेला ही हूँ ऐसा 
जब अपने आपके प्रति समझे तो बिपदा आनेपर, मरण काल आतेपर उस श्रद्धाके 
कारण तो दुःख न होगा क्योंकि #द्धा मिथ्या नहीं है ) में स्वयं शरणभृत हूं, मेरा झात्मा 
मेरा स्वरूप मेरेको शरण है। में इसको साथ लिये हुए हूं, इसको मैं देख रहा हूं, इसके 
साथ ही में जा रहा हूं। जो मेरा है वह सब मेरं साथ है। जो मेरा नहीं है बह पहिले 
भी मेरा न था । इस तरह सम्यग्जान करके यह प्रसनन्‍्त रहता है ओर जिसने परसे शरण 
मान रखा था वह विपत्तिके समयमें दुःखी होता है | प्रयोजन यह है कि जो जैसी बात है 
उसके विपरीत ज्ञान रखा तो उसमें आकुलता जगती है शोर जो बात जैसी सही है वैसा 
ज्ञान बनाया तो उसको आकुलता नहीं जगती । ह 
४१५, असारमें सारत्वके भ्रमसे क्लेश--मैया ! चाहे कितदी ही गरीब परिस्थितिमें हों 
कितने ही संकट हों, यदि ज्ञान है तो भीतरमें विहुलता नहीं है । जंसे रांसार समागम है 
तो सारा असार । इसमें सारका नाम नहीं है। चाहे बड़ी समृद्धियाँ भी हो जायें, बड़े 
राजपाट भी सामने आ जायें, बड़ा लोकिक ऐश्वयं भी बना रहे लेकित वह सारभूत नहीं 
है, वह सब स्वप्व सम है। केवल एक कल्पनाके पुल हैं । जैसे कि कोई मायामयी पुल 
हो तो उसपर चला तो नहीं जाता, इसी तरह ये सारे कल्पनाके पुल हैं। इनपर भी 
कोई बात नहीं की जा सकती है । तो ये सब असार हैं, संसारसमागम हैं, सच दुःखमय 
विकल्पजालके कारण, विकल्पों से होती है श्राकुलता तो है तो यों सारा श्रसार, पर यहाँ 
का समागम जिसे सारशभ्रूत लग रहा है, इनसे ही तो भेरा बड़प्पत है, इनसे ही तो मेरा 
सुख हैं, शान है-- इस प्रकार इन असार दुःखसय समागमोंसे जो अपनी ज्ञान समभता है, 
अपनेको सारका मिलना समझता है उसको पद-पद पर दुःख होता है, क्योंकि भ्रसार 
चीजोंसे असार ही बात बचेगी | तो पाला तो पड़ रहा है असारसे, पद-पदपर असा रताकी 
घटनायें चल रही हैं और मान रहा है यह सार तो उसे कष्ट होगा हो । जैसे मानलो कीई 
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धनिक सेठ किसी अपराधमें जेल पहुंच गया | थई बलासकी जैल मिली तो वहां जो सिपाह 
हैं वे श्रन्य केदियोंकी भाँति चक्की पीसने आ्रादिके काम उस सेठ्से भी लेंगे। अरब वह से 
मनमें तो यह सोचे हुए है कि में तो एक सेठ हूं, मेरा तो ऐसा ठाठ है, मेरे.पास तो ऐसा 
वेभव है। तो यह सोचने के कारण उन चवकी पीसने श्रादिक कार्थोके करते समय व 
बड़ा दुःखी होता है, बड़ा कष्ट मा.ता है। तो किसी एक गरीब कैदीकों दया आयी | 4 
वह जानकार । तो सेठसे कहता है कि सेठ जी, तुम क्‍यों यहाँ इतना रोते हो ? हम बोः 
इतने सब कदी हैं वे तो सब प्रसन्न रहने है, दसते हैं, तुम तो जबसे यहाँ आये तबसे रो 
ही रोते रहते हो । तो सेठ जी कहने हैं कि तुम सब लोग भी तो हमारे विपयमें जान 
हो कि यह कैसे सेठ हैं । तो बंदी कहता है कि यह तो वतलावो कि तुम इस समय रह 
कहां रहे हो ? जेलमें । जेलमें होता क्या है ? श्रपराद्का दण्ड भोगना । तो तुम रह ते 
रहे हो जेलमें श्र स्वप्ने देख रहे हो स्वसुराल जैसे तो यह कंसे हो सकता है ? तो मे: 
जी की समभमें भट झा गया कि अरे यह तो जेल है, यहाँ ऐसा करना ही पड़ता है | ते 
इतनी समभ बनाते ही सेठके सारे क्लेश कम हो गए। तो हम किसी वरतुस्वरूपके विप 
रीत जब अपनी जानकारी बनाते है तो वहाँ क्लेश होता है | जहाँ विशुद्ध वस्तृस्वसुपवे 
अनुकूल जानकारी बना रहे हैं तो वहां शान्ति रहती है । 

४१६. पिकारोंकी दुःखरूपता व ज्ञानस्वरूपकी आनन्दमयता--अ्रध्यात्म योगकी 
साधनामें लगने वाले ज्ञानी रागादिक विवारोसे हटनेके लिए, ज्ञानस्वभावमें लगनेके लिए 
ज्ञानस्वरूपका और विकारका श्रन्तर समझ रहा है और असारसे हटकर सारमें श्रानिका 
प्रयास कर रहा है। यह ज्ञानी चिन्तन कर रहा है कि ये रागादिक विकार दुःखस्वरूप हैं, 
कित्तु ज्ञानस्वरूप श्रानन्दमय है । जरा गहराईसे विचार करके तिरखो, अन्तह ष्टि वर्कर 
भीतर निरीक्षण करो तो यह बात तुरन्त सत्य विदित हो जायगी । जब कभी किसी प्रकार 
का राग विकार उठता है उसी समय यह जीव दुःखमय अपने को अनुभव करता है । राग 
का स्वरूप ही ऐसा है कि वह दुःख परिणत्तिको उत्पन्न करता हुआ्ना ही प्रकट होता है | 
रागका स्वरूप हो ऐसा! है ” कौनसा राग ऐसा है जो आकुलताको उत्पन्न नहीं करता । 
झौर अ्रनाकुलताको उत्पन्न कर दे, है क्‍या कोई राग ऐसा ? धन वे भवका राग, इज्जत 
प्रतिष्ठाका राग, मिन्रजनोंका राग | यह तो सब जान रहे हैं कि इस रागमें भ्रश्ञान्ति बसी 
हुई है श्रौर जब मिथ्याभाव लगा है ठो जिन रागोंके कारण अशान्ति बन रहो है उन्हीं 
रामोमें यह जीव बसता है, खुण हो होकर उन्हीं रागोंको ग्रह करता है। तो जैसे खूतका 
दाग खनसे धुलता नहीं है इसी प्रकार रागसे उत्पल्त हुआ क्लेश रागसे मिटता नहीं है । 
पर मोही जीवोंको उपाय यही सूझता है, जिस रागको करनेके कारण दुःख हुआ उसी 
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रागको करके दुःख मेटना चाहते हैं। तो यह राग दुःखस्वरूप है। जब प्रश्ुकी भत्तिमें 
लगे हों, प्रश्रुके ःवरूपके हृष्टा हों, चित्तमें किसी भी पदार्थका विकल्प भार न सता रहा 
हो, कहीं राग न बन रहा हो तो प्रश्ुभक्तिमें या आत्मरवरूपकी चर्चाें, ज्ञानके निरखनेमें 
आप कितना आनन्दित रहते हैं ? ऐसे श्रान्‍न्दके समय यदि किसी कारण कहोंसे कोई राग 
उठ बैठा तो आनन्द खतम हो जाता है। फिर उस रागकी वेदताका भ्रनुभव चल रहा है । 
तो राग दुःखरूप है। जब प्रष्पडालको वारिसेण महाराजसे मुनि दीक्षा मिली तो उस 
समय तो '्त्रीका विकल्प न था। उस समय तो साधुताके विचार थे, वेराग्य भाव था। 
पर मुनि दीक्षा लेनेके वाद कर्मो य आया और स्त्रीकी याद सताने लगी। में श्त्रीसे बिता 
कहे ही वारिसेश महाराजको पहुँचानेके लिए जंगलमें झ्राया शोर यहां मुनि दीक्षा ले ली । 
मुझे पता नहीं कि वह क्‍या करती टोगी, कैसे रह रही होगी ? लो एष्पडाल मुन्िको जैसे 
ही इच्छा हुई वैसे ही बाधायें भी सताने लगीं, श्राकुलता होने लगी, दुःखरूप अनुभव होने 
लगा । आखिर वारिसेण मुनिने परममित्रताका व्यवहार किया और उपायसे छ्त्रीविषयक 
राग उसका दूर कर दिया । पर यहां यह देखना है कि राग उत्पन्त होते ही दुःख होने 
लगता है । 

४१७, रागादिक पिकारोंकी व्यर्थता व अनर्थता, किन्तु ज्ञानस्वभावकी सबेस्वता-- 
अनुभव श्राप कर रहे होंगे कि जिस-जिस वस्तुका राग शभ्राता है बस राग आते ही दुःख 
होने लगता है। भर राग व्यर्थकी चीज है और यह दु:ख भी व्यर्थकी चीज है। जिस 
पदार्थंका राग किया जा रहा है उस पदार्थसे सम्बंध क्या है ? कसा ग्रात्माका स्वरूप है ? 
क्या वह मेरे लिए शरणभूत है ? क्‍या वह मेरे कर्मोक्ो काट देगा ? क्‍या वह वस्तु मु 
मुक्तिमें पहुंचा देगी ? शभ्ररे मेरा दु.ख मिटानेमें कोई दूसरा समर्थ नहीं है । तब चेतन शअ्थवा 
अचेतन किसी भी पदार्थका राग करना व्यर्थ हुआ ना | ऐसे व्यर्थ अनर्थक रागको उत्पन्न 
करके दुः:खका ही अनुभव होता है | तो राग दुःखस्वरूप है, किन्तु यह ज्ञानस्वरूप आत्मा 
तो चूंकि अनाकुलस्वभाव रूप है, तो यह जीव, यह मैं आत्मतत्त्व स्वयं श्रातन्‍्दरूप हूं, दु.,ख 
रूप नहीं हैँ। यह आत्मतत्त्व (स्वतत्त्व) और परतत्त्व ये दोनों सामने रखे हैं ज्ञानीके और 
उनके स्वरूपको निरख रहा है कि ये रागादिक भाव परतत्त्व तो आकुलताका स्वभाव रखें 
हुये हैं श्रोर यह मैं ज्ञानस्वरूप भ्रनाकुलताका स्वभाव रखे हुए हुँ। बतलावों केवल जानने 
में कहाँ बलेश है ? किसी पदार्थकों हम मात्र जानते रहें तो जाननेमें कहीं श्रम भी लगा 
क्या ! कष्ट भी हुआ क्या ? जानता तो स्वरूप है, स्वभाव है। स्वतंत्रतासे आनन्दका अनु- 
भव किया जाता है जाननेमें । तो ज्ञानस्वभाव तो अ्रवाकूल है अतएव अरदु:ःखरूप है, पर 
रागादिक विकार ये आकूलताका स्वभाव लिए हुए हैं। रागके स्वरूपमें ही श्राकुलता पड़ी 
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हुई हैं। बल्कि एक हृष्टिसे देखो तो श्राउलताबोंके पिण्डका ही नाम रागद्वेप है। रामों 
होता क्‍या ? क्‍या बतावोगे आप ? राममें बया पाया ? रागमें वया मिला ? राममें व्या 
रहा ? सिवाय आकलताके, क्षोभके श्राप उसका श्रौर स्वरूप क्‍या बतावोगे ? निरन्तर धुल 
होता है । यह रागकी प्रकृति है । तो ऐसा स्वभाव विपरीत रागादिक विकारोंसे हटना और 
ज्ञानस्वरूपमें लगना--ये दोनों बातें एक साथ हो रही है और इस ज्ञानके होते ही तुरन्त 
होने लगता है । ै 

४१८, विकारोंसे दुःखपरम्पता और ज्ञानदश्टिसि आनन्दुप्रम्पर।- ज्ञानी जीवका इन 
रागादिक विकारोंके सम्बंधमें एक अन्तिम चिन्तन और कर रहा है । ये रागादिक विकार 
दुःख फल वाले हैं याने जब राग हो रह है तव तो दुःख हो रहा है सो ठीक ही है। उस 
समय तो आकुलतामें पड़े ही हैं, स्वभाव ही रागका है, पर राग वरनेके फलमे भविष्यकाल 
में भी दुःख प्राप्त होगा | वर्तमानमें भी यह राग दुःखरूप है और इसके फलमें भविष्यमें 
भी दु:ख पाते रहेंगे ऐसा यह रागका स्वरूप है। विवरणके साथ इसे निरखेंगे तो यह 
विदित होगा । रागभाव करते हैं तो उस समय तो हम छुव्ध होते ही हैं पर उस दुःख- 
मय, क्षोभमय, राग परिणामके होनेके निमित्तसे नवीन कर्मोका वन्धन होता है श्रौर जब 
उन कर्मोका उदयकाल श्रायगा तो उस समय फिर राग होगा, दुःख होगा । तो वर्तमान 
रागसे वर्तमानमें भी कष्ट हो रहा है और भविष्यकालमें भी हम कष्टमें पड़ेंगे, फर्तेगे, रहेंगे, 
ऐसा है यह रागस्वरूप । बि्तु यह मैं ज्ञानस्वभाव आत्मतत्त्व दुःख .फल देने वाला नहीं 
है । जिस कालमें हम ज्ञान्स्वरूपपर दृष्टि दे रहे हैं उस कालमें हम श्रानन्दमय हैं भ्रौर इस 
ज्ञानस्वभावकी दृष्टिके फलमें भविष्यकालमें भी इस आनन्दकी परम्परा रहेगी तो यह ज्ञात 
भाव यह आरत्मस्वरूप वर्तमानमें भी आनन्दमय है और इसकी हृ्टिसे भविष्यक्राल भी 
आतनन्दमय रहेगा । यों रागादिक विकारोंमें और आत्मस्वरूपमें अत्यन्त अन्तर है। यह 
ग्रन्तर तब विदित होता है जब सम्यग्ज्ञान्का उदय होता है। उस ही कालमें कर्मविपार्क 
शिथिल हो जाते हैं, राग तो जीवमें चल रहा है और ये रागादिक विक्रार चलते है १० व 
गुरास्थान तक, किन्तु सम्यम्हृष्टि ज्ञानी पुरुषको सम्यम्ज्ञानका प्रकाश मिला है, श्रात्मस्वभाव 
की हृष्टि मिली है और उससे निर्णय बना लेते हैं । चतन्यशक्तिके श्रतिरिक्त अन्य जितने भी 
भाव हैं वे सब अजीव हैं, परभाव हैं, श्रहितरूप हैं, वे मैं नहीं हैँ । ऐसा जब सम्यग्श्ावर्की 
प्रकाश होता है तो उस समय यह आत्मा उन रागादिक विकारोंसे पूर्ण हट जाता है श्रोर 
इसी हटात्रकी परम्परामें रहनेसे रागादिक विकार ब्रिल्कुल भी दूर हो जाते हैं। निर्राय एक 
रखिये--जितने भी दुःख हो रहे हैं वे रागभावके कारण हो रहे हैं। कोई दूसरा मुझे ढुःल 
देने वाला नहीं है। दूसरोंकी अनुकूल प्रवृत्ति, प्रतिकूल प्रवृत्ति यह मुभमें सम्पदा भर 
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विपदा उत्पन्त नहीं करती, किन्तु उसका विशुद्ध निर्णोय निर्मलता, प्रसच्तता, बीतरागता मरे 
में सम्पदाकों उत्पस्त करते हैं और मेरे रागभाव, कलुषभाव मिथ्याभावसे मुझको परेशान 
कर रहे हैं। तब एक ही उपाय हमारे सामने है कि हम वस्तुस्वरूपका अभ्यास करें, और 
उस स्वरूपपर अपनी हृढ़ श्रद्धा रखें तो हम इस दुःखसे दर होंगे और आनन्दमय निज 
आत्मस्वरूपमें प्रवेश करेंगे । इस उपायसे यह ज्ञानी जीव उन श्रासख्रवोंसे दूर होता है और 
अपने ज्ञानस्वरूपमें रमता है। ये दोनों बातें उसके एक साथ हो जाती हैं । 

४१६, निवृत्ति होनेमें असारताके ज्ञाकका सहयोग--निवृत्त होनेमें दो बातें हुआ 
करती हैं--जो निवृत्त होवे वह और जिससे निवृत्त हुआ जावे एक वह | या इस तरह 
समझा जाय, जो अ्रध्तितिकारी जानकर वहाँसे लोटे तथा दूसरा वह जिसके पासमें था वह 
लौटा । छोटे बच्चे प्रायः ७-८ वर्षके जो होते हैं, उनके पास माँ गोदके बच्चेकी खिलाने 
को दे देवे तो कुछ समय खिलाकर, पुत्र: उसका माता पिता जैसा प्रेम तो रहता नहीं । 
ग्रतएव गोदके बच्चेको नाखुनोंसे चोंट लेता है, जिससे कि वह रोने लगता है। यद्द देखकर 
माँ स्वयं उसको खिलानेके लिए उठा लेती है। दो मित्र हैं, उनमें मौका पाकर मनमुटाव 
हो जावे तो पुनः पूर्वबत्‌ मैत्री नहीं रहती, केवल ऊपरी दिखावापन रह जाता है। कपट 
जब तक मालूम नहीं होता तब तक भले यह मैत्रीका कार्य चलता रहे । इसी तरह जब 
विकल्पोंका अहितपन ज्ञात हो जाता है, फिर विकल्‍्पोंसे निवृत्ति होने ही लगती है | ज्ञानी 
ने जो प्रयत्न किया है वह उससे नहीं लोट सकता। ज्ञानी श्रात्माके सर्वप्रदेशोंमें एक 
शनुभूति इस तरहकी हुई है जिसने अन्तरझ्भ एवं बाहरमें आह्लादित कर दिया । वह अन्य 
समागमोंको नीरस अहितकारी मानता है, उनमें शअ्रब क्षण भरको भी प्रेम नहीं करना 
चाहता । जैसे अ्रगर किसीपर दुःख बीत जावे तो उसे खाना पीना सब नीरस मालुम 
होने लगता है तथा जिसे ग्रत्यधिक सुख - होवे उसे भी खाता पीना एवं ग्रन्यसर्वकार्य 
नीरस मालूम पड़ते हैं, उसी तरह आत्मानुभवका जिन्हें आनन्द मिला है उन्हें लोक सज्भ 
नीरस मालुम होने लगता है। पं० टोडरमलजीका उदाहरण जागृत करनेके लिए काफी 
है । वह जीवकांड कर्मकांडकी टीका कर रहे थे। माँ उन्हें आलोना भोजन बना कर 
खिला देवे, किन्तु उन्हें इसका ज्ञान ही नहीं कि मैं कैसा भोजन खा रहा हूं ? ६ माहु बाद 
जब टोका पूर्ण हुई तो माँ से बोले, मां आज भोजनमें तमक नहीं है। ध्यानकी एकाग्रतामें 
सर्वेविकल्प हट जाते हैं । 

४२०, असारभावोंसे उपेक्षित ज्ञानीकी अन्तवृत्ति--ज्ञानीको तो केवल यह अनुभूति 
रुचती है 'तोन शुवनमें सार वीतराग विज्ञावता? इसके अतिरिक्त उसे और किसी भी पदार्थ 
में सुख नहीं है। उसे निविऋल्प अनुभूतिका अनुभव हुआ है । अतएवं सहज व कोशिश 


२५६ समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 


करके श्राख्तवकी हटाता है और ज्ञानको बढ़ाता है। आख़व जीवनिवद्ध हैं अर्थात्‌ गले पहे 
हैं। उन्हें हटानेमें ही ज्ञानी प्रयत्तशीन है । ज्ञानीक्रो स्वभावके श्रतिरिक्त श्रौर कुछ नहीं 
रुचता । अन्य सब उसके लिए अहित हैं। उन आख्रवोंको इस तरह देखता है, यह निवद 
हैं। निबद्ध जो होता है वह घातक होता है। जंसे वृक्षपें लाख निबद्ध हो जावे । अगर 
किसी स्त्रीका पति अ्रपनी स्त्रीसे यह सुन लेवे 'यह मेरे गले पड़ गये” तो उसी समयसे 
सत्रीके प्रति क्या भाव बन जायेंगे, सो सोच सकते हैं। तथा स्त्री भी पत्तिके मुखसे यु 
लेवे कि 'यह मेरे साथ बंध गई या गले पड़ गई, तो उसके भी उपेक्षा वृत्तिके भाव हो 
जावेंगे । पिताको यह पत्ता चले कि पुत्र कहता कि “यह गले पड़ गया” इनकी और जैसे 
तेसे अटर करना पड़ती है या पुत्र पिताकी बात जान जावे 'क्या मूर्ख लड़का है! गते 
पड़ना सोचना है तो उन लोगोंके भी अन्तरज्भधसे भाव टूट जावेंगे । यही सम्बन्ध मित्र या 
अन्यके विषयमें समझो । गले पड़ गये, जो श्रहितकर हों, दुःखके हेतु हों, उन्हें कहते है 
गले पड़ गये । लाख ढाकके वृक्षमें काफी लगती है। वह पेड़को सुखा कर ही रहती है | 
इसी तरह आख्रव जीवके साथ लग गये है। ऐसा कोई झाखव नहीं जो हटायेसे हटाया 
नहीं जा सकता | यह श्राख्रव तो घातक है श्रौर जीवनिबद्ध है | श्राख़्वोके कारण यह मर 
पिसा जा रहा है । मैं अ्रविरोध स्वभाव वाला हूं । किसी भी द्रव्यका स्वभाव उसके घातके 
लिए नहीं होता है। यदि स्वभाव ही विरोधक होता तब फिर स्वभाव और द्र॒ध्य श्राज 
तक रह कंसे गये ? ये तो अनादि अनन्तसे चले झा रहे हैं। मैं अविरुद्ध स्वभाव वाला 
हूं | रागादिक विरुद्ध "वभाव वाले है | यह मुभमें बाधा डालने वाले हैं । मैं इतकी लीला 
को भी नहीं समझ पा रहा हूं, इनके बारेमें कुछ विचार स्थिर बना नहीं पाते कि लोगे 
मिट जाते हैं। इनसे कौन प्रेम करता है ? मोही । ज्ञानी तो ज्ञाता द्रष्टा रहता है । कीई 
आदमी अ्रगर दिल्‍ली जा रहा है श्रोर मध्यमें फांसी, ग्वालियर जैसा अच्छा साफ सुथरा 
स्टेशन देख उतर जावे तो उसका दिल्‍ली पहुंचना असंभव है । इसी तरह अगर कोई इन्हों 
पर्यायोंमें मोह कर लेवे तो वह उनन्‍्हींका होकर रह जायगा । ज्ञानी जीव उनसे राग नहीं 
करता है। वह अपनी परण तिका ज्ञाता द्रष्टा रहता है । 

हु ४२१, शागादिसे निवृत्त होने की ज्ञानीकी अन्तर्भावरना--श्राखव तो श्राते हैं 
आर चले जाते हैं। जो आ्राता है वह जाता जरूर है। लेकिन जो जायगा वह लौटकर 
झ्रायगा या नहीं, यह कोई नियम नहीं । श्राख्रव जो आये हैं वह रहनेके लिए नहीं आये हैं, 
उनको जाते देखकर मोही जीव कहता है, रह जाञ्रो । ज्ञानी जीव सोचता है--यह आालव 
जा रहे हैं, यह जरूर जावें। हमें इनकी कोई जरूरत नहीं है । अगर कोई धनादूय व्यक्ति 
बीमार हो जावे | उसकी सेवामें डाक्टर, कुट्ुम्बी, स्त्री, पुत्र, नौकर चाकर सभी खड़े हैं । 
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बढ़ियासे बढ़िया पलंग एवं उसपर पलंगपोष बिछा है जिस पर शयन कर रहा है। सभी 
प्रेमसे बोल रहे हैं । उत्तमसे उत्तम फलोंका रस एवं अ्रन्य सामग्री मिल रही है | फिर भी, 
आ्राप उससे पूछो कि क्या आप इसी तरह लेटकर रहना चाहते हो ? तो कभी भी हाँ नहीं 
भरेगा । इतना सब कुछ होते हुए यह उस बीमारीसे छूटनेके लिए शीत्र व्याकुल है | आत्मा 
श्रपने भगवत्स्वरूपफो समभनेके प्रयासमें है। वह सोचता है, रागादि हमेशा ही घात करते 
हैं | रागादि घटने बढ़ने वाले हैं, किन्तु मेरा स्वभाव नहीं घटता बढ़ता है। चैतन्यस्वभाव 
अध्रव है। ऐसा मित्र बड़ा खतरनाक होता है जो क्षण भरमें रुष्ट हो जावे और क्षण भर 
में पुष्ट हो जावे । यह रागादि क्षणमें रुष्ट पुष्ट होने वाले मित्र हैं| यह एक स्थान पर नहीं 
रहते है । 

४२२. आत्मज्ञान बिना परिस्थितियोंकी आक्ुल्योत्पादकता--कोई मनुष्य श्रति 
सदाचारसे रहे, साहससे रहे, सोचे सदाचार नीतिसे कभी च्युत नहीं होऊंगा । इसमें जितना 
सन्‍्तोष मिलेगा वह हजार वर्षों तक कमाई करनेपर भी नहीं मिलेगा, परंतु आञत्मज्ञान बिना 
जितनी भी परिस्थितियां हैं वह श्राकुलता पैदा करने वाली हैं । रागादिका परिवार खराब 
है। प्रायः बच्चे औरोंको छकानेके लिए टूटी खाट पर चढद्दर आदि बिछाकर मनुष्योंसे 
बेठनेका श्राग्रह करते हैं। वह अपनी झावभगत और आदर जानकर मौजसे बेठता है। 
बेठते ही सिर और पैर इक हो जाते हैं तथा धड़ामसे चारों कोने चित्त गिर पड़ता है। 
यही हम जंसे मोही जीवोंकी दशा हो रही है । मोहकी मौजमें विषय बड़े अच्छे-अच्छे लुभा- 
वने रूप सामने लेकर आ्राते हैं। उनका भोग किया और जाकर घड़ामसे गिरे और घायल 
हो गये। तब पंगु होनेसे कुछ भी करदा नहों सृभता है। रसनाविषय भी धोखा है। मुह 
का चबाया हुआ कोर स्वयं आंखोंको प्रिय नहीं लगता है। इसी तरह प्रत्येक इन्द्रियके भोग 
हमें धोखा दे रहे है। घाटी नीचे माटी है। कई मनुष्योंको सिनेमा देखनेकी श्रादत लग 
जाती है, वह प्रतिदिन सिनेमा देखते हैं। पैसा बर्बाद करते हैं, श्रांखोंकी ज्योति बिगाड़ते 
हैं, समय खचे करते हैं। इसपर भी सीखते क्या हैं ? कँसे प्रीति करता, चोरी करना, 
दूसरोंको अ्रपने जालमें फंसाना, अनेक तरहके श्षुगार बनाना, दूसरोंकों मारनेकी कला प्राप्त 
करना इत्यादि जितने भी कार्य हैं सब दुगु शा बढ़ाने वाले है। शायद है किसी एकाघ गुगा 
की शिक्षा मिलती हो । बनाने वालोंने कुछ शिक्षावी हृष्टिसे भी निर्माण किया हो, लेकिन 
वहां भी लक्ष्य यही रहता होगा जिरुसे पैसा अधिक खिंच सके, इस तरहके विषयको उप- 
स्थित करें. इन्द्रिय विषयोंवी कथायें खुब सुनीं जिससे संसार चक्रकी कीली पर ही घृमता 
रहता है। श्रनन्त परिवतंव कर डाले । इसवी इच्छायें होती हैं---सारे विश्वंपर एक छत्र 
राज्य हो जाय, किन्तु छोटी स्थितिके संकोचसे अधिक उधेड़बुन नहीं कर पाता है बाहर । 
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४२३. ज्ञानीका अन्तरुद्यमन--यही जीव अगर आत्माको चेतन समभता होता तो 
वहीं श्रात्ममावना करके निर्जरा कर लेता । कर्मका प्रेरा होकर शान्त नहीं रह पाता। 
इन बली कर्मोके विषयोंकी जीतनेकी जो हिम्मत करेगा, रागको छोड़ देगा और समाति 
परिणाम लावेगा, वह अ्रकथनीय आनन्दका स्रोत श्राप्त करेगा । सुनते समयमें आनब्द नहीं 
है, किन्तु जो शुद्ध परिशतिका यत्न १ मिनटको भी बनावेगा, तब उसी समय म्रात्मायें 
सच्चे सुछकी एक लहर मिल जावेगी । सर्वइन्द्रिय ग्रामको संयमित करके एक आत्मामें 
विश्वामसे रहे । उस समय परमात्माका स्वरूप हृष्टिमें भलक सकता है, यह इच्धियोंके 
विषयोंकी खोजमें नहीं मिलनेका वह आँखें बन्द करके परसे उपेक्षा करके अपने स्वरूपको 
पा सकेगा । यह ज्ञानी जीव उसीकी तैयारीमें है। अध्न बसे क्या नाता है ? जैसे शीतज्वर 
हो जावे तो उसके आवेशमें कुछ ब्ढ़ता है। फिर वह मिट जाता है| ज्वर (बुखार, तो 
नियमसे मिटेगा, मोही व्यर्थमें घबराते हैं। वह तो अन्त्यि है। रागादिक तो मरने पर 
भी नहीं मिटते । बुखार तो मिट ही जायेगा, चाहे डजिन्दामें मिट ले या मरने पर मिट 
जायेगा | निगोदिया जीव जिसका अंग्रुलके असख्यातवें भागमात्र शरीर है तथा एकेद्िय 
जीव यह तो विशेषवृत्ति कर क्‍या सकते हैं ? लेकिन हम पंचिन्द्रिय मनुष्योंने क्‍या वृत्ति बंगा 
रखी है कि जो भी विषय सामने आया उसीमें फंस गये । दुःख मोहका हो है, हमारों 
कितना ही घात हो गया तब भी रागके पीछे पढ़े हैं । जो कि चारित्र गुसका विकार है। 
आत्माका उपयोग ज्ञान दर्शन मात्र है। राग उपयोगको पकड़ रहा था, उपयोग रागको | 
पग्रविरत सम्यग्हष्टि जीव राग नहीं करता है। वह जिस जातिका राग्र करता है वह स्वानु* 
भवमें भी होता है, किन्तु श्रब उपयोग रागको नहीं पकड़ता । कोई किसीके साथ आ्राश्रित 
हो और वह उपेक्षा कर जावे, तो आश्वित जनका कुछ महत्त्व नहीं रह जाता । बड़ी 
मार करतार की, दिलसे दिया उतार' मार पीट भी लेबें तो कोई बात नहीं, लेकिन दिल 
उतार दिया यह सबसे बड़ी मार है। स्वानुभवने दिलसे रागकों उतार दिया है। श्रग्नत्या- 
ख्यानाव रण कषायके उदय होनेपर भी ज्ञानीके राग आदि उपयोग दिलसे उतरते गये | 
इन भोगोंमें प्यार करनेसे दु खकी बढ़ोतरी ही है | सुखकी अनुभूति लवलेशमात्र भी “गा 
है । सव कुछ जातकर भी अ्रगर इन्हींमें राचे रहे तो दुःखसागर बढ़ता ही जायगा। जी कि 
ग्रात्माका स्वभाव नहीं है । इन भोगोंसे श्रभी विकल नहीं हुए तो फिर कब अ्रवसर ही 
आयगा ? कल्याणका मार्ग खुला पड़ा है, चलने वाले भ्रपना पाथेय लेकर चल देवें ओर मार्ग 
में उसका झ्रानन्‍्दसे उपभोग कर लें । 

४२४, भेदविज्ञानियोंकी अन्त त्ि--चैतन्य प्रभ्ुुके स्वभावमें जो औपाधिक भी 


श्रा पड़े हैं उनका यहाँ कुछ दिग्दर्शन है कि ये जीवके प्राणों पड़ गये हैं, श्रश्नूव है, ब्रनित्त 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक श्ष९ 


हैं कि्तु यह जीव अपने अ्विरोधी स्वभाव वाला है, ध्रुव है और नित्य है। इन दोनोंमें 
बड़ा अन्तर है। ये रागादि भाव अशरण हैं, ये होते हैं और होकर अ्रवश्य मिट जाते हैं । 
एक क्षण हुए और पुनः मिट जाते हैं। इनका कोई सहाय वहीं है। उपाधिके बलपर 
जीवित थे । जिस समय यह राग उदयमें होकर छूटता है उस क्षण इन्हें कोई रोक नहीं 
सकता । परिवारके लोग राग छोड़ते समय बहुत प्रयत्न करते हैं कि इसमें राग झा जावे । 
लेकिन जब ज्ञान जागृत हो गया फिर उससे हटानेको कोई समर्थ नहीं | सुदर्शन सेठ अवि- 
कारी था, उसमें सदाचार की महान्‌ शक्ति थी। उसमें झ्रागे बढ़कर सुदर्शन सेठने अपूर्व 
आनन्द पाया था । जिस कारणसे रानीके प्रसंगमें भी सुदर्शन सेठ श्रविकृत रहा । रातीने 
उसके प्रति अनेक प्रेम लोलायें करीं, किन्तु वह सब निष्फल रहीं । यह श्ात्मा ज्ञानके 
प्रसादमें बड़ेसे बड़े संकट टाल सकता है। उसे झूठा शीलका दोष लगाया गया, रानीकी 
जब चेष्टायं सफल नहीं हुईं, तब उसने उसे व्यभिचारी सिद्ध करनेके लिये झूठा कलंक 
लगाया, जिस कारशसे उसे फांसीकी सजा दी गई। लेकिन उसके प्रभावसे फाँसीकी चीज 
फूलोंकी जैया हो गई । सिहासनपर बैठा मिला सबको वह । आत्मज्ञानमें सब दुनियाँ नीरस 
मालुम पड़ने लगती है। आत्मज्ञानके लिए योगी स्व परिग्रहका त्याग कर नग्नावस्थामें 
तनीची ऊंची जमीत पर सोता है। न उसे कंकर पत्थरोंका भय है भ्रौर न विषैले जीव 
जन्तुओ्लोेंका ही डर रहता है। वह उठते, बेठते, भोजन करते, लेटते आदि समयमें भी 
आत्मध्यानकी भावनासे श्रोतप्रोत रहता है। ज्ञानी जीव स्त्री पुत्नोंकी _खबर लेते हुए भी 
अलिप्त बना रहता है। यह सब आत्मानुभवकका प्रभाव है। यह रागादि स्वयं भ्रशरण 
हैं, मिटने वाले हैं । 

४२५. तचज्ञानियोंकी पावनता-जिरूके दिलमें तत्त्वज्ञानकी बात समा गई वह बड़ा पवित्र 
हैं। उसके भ्राचरण मनुष्योंको आ्राइचर्यमें डाल देते हैं तथा उसे स्वयं प्रेरणा: देते हैं । भ्रंजन 
चोर जिसका सारा जीवन चोरीमें बीता | झननन्‍्तमतीका अ्रनेक श्रपहरण कार्य होनेपर भी 
वह शीलसे नहीं डिगी, यह सब आत्मज्ञानका ही प्रभाव है। भ्रब॒ भी बहुतसे लोग जो 
आत्मज्ञानके जानकार नहीं हैं, गरीबीसे जीवन-यापन करते हैं | दूसरोंके दुःखको श्रपना जैसा 
महसूस व रते हैं। सदेव दूसरोंके हितकी उन्हें चिन्ता रहती है, किन्तु बातोंमें असत्यता 
नहीं लाते हैं | न्‍्यायपूर्वक धन कमाते हैं तो उनमें कोई श्रात्मबल ही तो होगा | धनसे कोई 
शान्ति मिले उसकी अपेक्षा सदाचारमें महत्ता है । वह कहाँसे श्रावेगा ? उसे बाहर खोजने 
की आवश्यकता नहीं हैं। तसका उपाय भ्रति सरल है | हमपर जो उपद्रव ञ्रा रहे हैं उन्हें 
हंटानेका प्रयत्व किया जावे । जहाँ आचरणा, बोलचाल, आचार विद्यार उच्च रहेंगे वहाँ 
परमात्माका वास श्ात्मामें रहता है। मैं परमात्माके .सहश निर्मल हूं । यह जो पर-उपा- 
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धियां लगी हुई हैं, यह मेरी नहीं हैं। जब आत्मस्वभावका अचुभव होने लगता है तब 
अन्यत्र मन,नहीं ठहरता है। आखवोंको मरनेसे बचाने वाला कोई नहीं है । जैसे किसी 
कषायकी पूर्तिके समय नष्ट होनेसे कोई नहीं बचा सकता । जैसे पेट भर. चुकनेपर भूख कोई 
भी नहीं ला सकता | वह कथा गई सो गई । काम पूर्तिके समय वीर्यक्षरणसे कोई नहीं 
रोक सकता, वह असहाय है । वेसे ही इन ग्राश्नवोंको रोकनेके लिए कोई समर्थ नहीं है। 
क्रोध जब पैदा होता है उस समय हाथ पैर थर्राने लगते हैं, श्रटपटे शब्द बोलने लगता है, 
भूठ सत्य बोलनेका ध्यान नहीं रहता है, आंखें लाल हो जाती हैं। इतनेपर उसे: कोई सम- 
भाने लगा तो क्रोध कम होने लगनेपर सोचता है--मेरा क्रोध कम क्‍यों हो रहा है ? श्रतः 
पुनः लानेकी चेष्टा करता है। लेकिन यह आाख्रव स्थायी रहते नहीं हैं । 
४६६. विशद अन्तज्ञानियोंकी अविचलता--जम्बूस्वामी केवली निबद्ध केवलियोंमें 
से अन्तिम केवली हैं | वेसे तो बिल्कुल अ्रन्तिम केवली वही नहीं हैं और भी केवली हुए है। 
-एकके बाद, एकके बाद इस तरह जो केवली हुए हैं, उनमें अन्तिम केवली जम्बूस्वामी हुए 
हैं। स्फुट भी हुए हैं उनमें सबसे अ्रन्तिम श्रीधर हुए हैं । 'उनका निर्वाण स्थल कहाँ पर है, 
यह पहलेसे तो स्पष्ट -नहीं है, किन्तु खोज करनेपर ज्ञात हुआ है । बुन्देलखण्डमें कटनी 
दमोहके पास कुण्डलपुर नामक नगर है। वहाँ एक विशालमूर्ति है, जिसे महांवीरस्वामीके 
नामसे कहते हैं, किन्तु उसपर कोई चिन्ह नहीं है। वह १०-११ फुटकी पद्मासन मनोज्ञ 
मूर्ति है। प्रथम युद्धेके समय राजा छत्रसाल थे। जब वह युद्ध करते करते हारने लगे तो 
वहाँ कुण्डलपुरमें उस मूतिकी विच्यसे नत होकर भक्ति स्तुति की । इसके प्रतापसे उस 
राजाको विजय शीत्र प्राप्त हुई श्रौर जैनधर्मकी प्रभावना वृद्धिको प्राप्त हुई। अन्तिम 
केवली श्रीधर की निर्वाण भूमि दमोह के पासका कृण्डलपुर मानता गेया | जम्बू' स्वामी 
निबद्धकेवलियोंमें अन्तिम केवली हैं । जम्बू स्वामी घरमें बैठे हुए हैं। उन्हें श्राठ रानियां 
घेरे बैठी हैं। विवाहका दूसरा दिन था । राजत्निके समय वह धर्म कथा कहने लगे । राषियों 
उसके विरुद्ध रागवर््धक व भोगोंमें ही रहनेकी प्रेरणा देने वाली कथा कहने लगीं । जिस 
धर्मके प्रति रुचि ही नहीं उसके बारेमें वह क्या वर्णत करेंगी ? रानियाँ कथा सुनना चाहती 
हैं, उन्होंने श्राग्रह किया जम्बूस्वामीसे । उम्बूस्वामीने फिर स्वीकार कर लिया, फिर 
बैराग्यकथा की । रानियोंकी अनुकूल भोग सम्बन्धी कथा चल रही है। पर क्या जादू 
स्वामी अपने लक्ष्यससे विचलित हुए थे ? क्षणभर को भी उनके मनमें खोटे संस्कार पदा 
नहीं हुए । मनुष्य दिन भर कमानेमें खोले हैं श्रोर रात्रिको भी नींद नहीं आई तो हक के 
के ही स्वप्न देख रहे हैं। उसीकी उपासना कर रहे हैं, किन्तु निजके श्रन्दर यश ह 


है उसकी उपासना नहीं कर पाते । 
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४२७, सालिन्यको हटानेकी आदश्यकता- मोहमें प्राणी अपनी गन्दगीको गन्दगी 
नहीं समझ रहे हैं । ग्रनेकों दशलक्षणा निकल गये, दीवालियाँ, क्षमावशियाँ, श्रष्टान्हिका, 
रत्नत्रय जीवनमें सदैव प्रतिवर्ष निकलते जाते हैं। फिर भी ६म अपनेको कहाँ पाते हैं ? 
उन्हीं लड़ाई भगड़ामें फंसे हुए, विषय कषायोंके चिन्तेवनमें, ईर्षा हेषकी भवरमें, मोहसे 
ग्रस्त ही बने हुए हैं। भाई भाईकां अहित करनेसे भी नहीं चूकते । किन्तु थोड़ी हष्टि पसार 
कर देखें तो हम भाईको ही क्यों घ॒णाकी हृष्टिसे देखें, जबकि देशमें ही श्रन्यको विद्यावेभव 
एवं धनवेभव, कुटुम्बवेभवसे सम्पत्न पाते हैं। तब तो हम अगर भाईका भी उपकार कर 
सकें तो वह कुछ तुम्हारे यशमें भी वृद्धि ही लायेगा। श्रद्धा यह होनी चाहिए कि विषय 
कषायोंका मुलस्सा आकर चिपक गया है, उंसे भन्तरज्जकी निर्मलतासे, तत्त्व विवेक रूपी 
साबुनसे धो डालें । इस मैल ने अनादिसे धोखा दिया है। बड़े मोहक रूप यह विषय सामने 
उपस्थित होते फिर रहे हैं। सर्वाग ककभोर कर गडढ़ेमें धक्का दे देते हैं, जहाँ कि बाहरी 
सहायकोंकी सहायता भी काम नहीं आती है । जिस रूपको देखकर मन ही मन पुलाव बाँधे 
जाते हैं। अगर वही रूपकी एक पड़त चमड़ो बदल दो जाय तब देखने की भी इच्छा नहीं 
करेंगे । इत विषय भोगोंको कोई ताकिक बाह्य नमस्कारसे स्मित ही कर्तंव्य-पथ पर चल 
देता है, उसीका जीवन सफल है । धर्म रिविकल्प समाधिका नाम है, जिससे वह शान्तिका 
इच्छुक, न कि बाहरी चमक दमकसें उलभाने वाला होता है। इन विषय-भोगोंकी अग्नि- 
रूपी चाह ने जिनमन्दिरमें और न श्रात्ममन्दिरमें शीतलता आने दी है। जो धर्मविमुख हैं 
उन्हें बाहरी दबाव काम नहीं दे पा रहा, किन्तु माँ बाप तथा मित्रों एवं श्रन्य आ्रापसी 
वालोंके संस्कार तथा उंससे विरक्त करने वाला साहित्य काम दे सकता है। अन्तरज्भ की 
प्रेरएण। ही इनकी जननी है । 

४२८. मोहियोंकी मौजका परिणाम--जो शान्तिका इच्छुक है उसे रागह्वेषमें बुद्धि 
घुमानेकी जरूरत नहीं । अपने प्रति सच्ची दया यही है । सबसे क्षमा पाकर, श्र्तवृ त्तिसे 
क्षमा पाकर गआात्मामें ही रमण करके देखे | यह अ्रवसर पुण्य पुरुषको ही हस्तगत होता है । 
अपना उज्ज्वलताका उदाहरण पेशकर भाई बान्धवों एवं कुठुम्बी जनों तथा साधर्मी भाइयोंको 
चकित कर देवें, जिससे वह स्वयं श्रपनेषर पश्चात्ताप कर निर्मोहताकी बढ़नमें अ्ग्नसर होवें । 
किन्तु यहां तो प्राय: मोहियों मोहियोंका परस्पर व्यवहार है सो असत्य प्रशंसामें समय जाता 
है । कथानक है 'परस्परं प्रशंसन्ति अहो रूप अहो ध्वनि: । एक दूसरेकी प्रशंसा करते हैं कि 
तुम्हारा रूप अच्छा है तो तुम्हारी ध्वनि (स्वर) अच्छा है। ऊंटका विवाह हो रहा था। 
गधोंकों गीत गानेको बुलाया गया । गधे कहते ऊंटसे आपका रूप बड़ा ही सहावना है? तथा 
गधोंवी चिल्ल पों सुनकर ऊंट कहता आपका पंचम स्वर किसे मोहित नहीं कर लेता हैः 


२९२ समयसार प्रवचन चत्थ पक 
इसी तरह हम मोही जीव उंटबवी, गधोंकी त्तरह इन मोहक पदार्थोंग्री दिल खोलकर प्रश॑ग 
करते हैं तथा एक दूसरे श्रपनेको क्ृतार्थ मान लेते हैं । यहां तक देखा जाता है भूससे पीढ़ि 
अन्दरकी तड़फनसे श्राकुलित मनुष्यके सामने जो घन्ाढ्य वैभवशाली होंगे थे देंगे उसको ए़ 
पैसा नहीं, किन्तु वह अ्रपनी प्रशंसा उस व्यक्तिके सामने करके उसके दुःखकी सीमाको श्रौर 
बढ़ा देते हैं, शान्तिमें बाधक बनते हैं। जिसे वह पदार्थ मिलनेके नहीं उसे वह तड़फनेका 
श्राह्वान देते हैं। मोही जीव इन्हीं आ्रायोजनोंसे सन्‍्तोषकी सांस लेते हैं । यह मोहियोंका पर- 
स्परका नाता है। अगर गरीबका निमन्त्रण भी कर लिया तो फटे, पुराने मैले कपड़े देखकर 
उसका आदर ही नहीं कर सकते । वहाँ तो सूट कोट टोप नेकटाईको श्रादर मिलता है। 

४२९, मोहमें कुसाधर्नोका आमन्त्रश--दन नातोंके बारेमें सोचा जावे, तो इनका 
सम्बन्ध क्‍या आत्मासे है? तब फिर मैं क्‍यों मोहभाव करके इन्से प्रेम करू ? मेरा तो 
किसी ने निमन्त्रण ही नहीं किया; न सुझे प्रेमपूर्वक श्रादर सहित बुलाया ही है, श्राप ही 
यहाँ पैदा हो गया; आ्रामन्त्रए, निमन्त्रण एवं आदरसे धन, रूपादिको बुलाते हैं । श्रामखण 
रूप रंग, हाव भाव, ठाट बाठ, चटक मटक फैशन चलते पुर्जोको, धनकी लीलाको, कपड़ों 
की मोहकता को, शरीरके पावडर, काजल, श्रञ्जन, मिस्सी, तेल इत्र, सुवर्ण जेवरातों, 
बटनोंको, क्षण विध्वंशी शरीरको, घितावने विषय कषाय भोगोंकी प्रुष्टि को दिया जाता 
है । आमन्त्रण स्वीकार कर लेनेपर निमन्त्रण वचन वर्गशाओंको, मिथ्या रूपराक्षिकरो, 
संसारमें फंसाने वाली तकरारको, दुःख बढ़ाने वाली कल्‍लोलों को, बदलेमें समान पुष्टि 
चाहने वालेको तथा आमन्‍्त्रणसे युक्त दुगु शोंको (निमन्त्रए)) दिया जाता है। फिर 5र्फ़ 
गुणोंसे युक्त मीठी, भीनी, विषयोंमें रिकराने वाली बोलीसे युक्त, शरीरको मत्त कर देने के 
लिए, पथभ्रष्टका संकेत कर श्रादरसे बुलाते हैं। कोई विज्ञ सोच सकेगा कि यहाँ क्या 
आत्माको बुलाया है ? हो सकता है कोई बिरले- ज्ञानी पुरुषकी आ्रात्मा इन सब भरोखोंमें 
से स्वभाव दीप्तिकी एक मन्‍्द किरण लिए ताक रही हो । वह इस नाठकको सस्मित हो 
श्रनुभव कर रहा हो, अपने मोहपर घिककार रहा हो । इन व्यथेक्री भंभटोंसे अत कर 
निकलने को तत्पर हो रहा हो । उसे तो इनसे रुकेत मिल चुका, वह तो अपने पथकी 
संभालनेकी,बाट जोहता जोहता सर्वसे मिवृत्त होकर ध्यानाग्निमें कर्मेन्चन को जलाता है । 
उस योगी ग्रात्माको नमस्कार है । 

४३०. आत्मपोषणमें ही वास्तविक सन्‍्मान--मैं जान सकता हूं क्या ? यहां चेतन 
ग्रात्माका क्‍या सम्मान किया है ? यह दुःख कैसे मिटें ? जब रागादि भावोंसे अ्रपती 
मिन्‍्तता अनुभव करली जाय । यह रागादि अशरणा हैं। शररा क्या है ?ै यह सहज उतता 
शक्ति जीवको स्वयं शरणं है । देखा होगा श्रगर छोटा बच्चा पालथी लगाके हावे सं; 
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हाथ रख कर तथा मुह चलाती हुई दक्षामें बेठ जावे तो वह बड़ा सुहावना प्रतीत 
होगा । बच्चा तो वही ऊब्रम मचाने वाला है, किल्तु यहाँ क्‍यों अधिक प्रिय लगा ? यहाँ 
शान्तिकी, ज्ञानकी, आडम्बररहित शक्तिकी उपासना है, इससे वह तनन्‍्यमूर्ति रुचिकर 
प्रतीत हुई जो कि आत्माका स्वभाव है। तब फिर वास्तविक श्रात्मचिन्तवन सहित आत्मा 
का स्‍स्वश्षे हो जाय तो सुख ऋलक जायगा | यह रागादियें मोहसे प्रेम करता है । पृरामें 
कैसा भी चित्र आ जाय तो डरता नहीं, क्योंकि वह रागको भिन्‍त मान रहा है। उसी 
तरह रागादिको स्वभाव नहीं जानकर उनसे निवृत्त होता है। तत्त्वज्ञान होनेपर ममत्व 
परिणाम हटते हैं, धन वैभव कुटुम्बी जनोंसे राग घटता है तथा अपनेको ज्ञानानन्दमय 
परिपूर्ण मानता है । रागादि जब भी श्राते हैं तब दिलपर क्षोभ ही कर जाते हैं। इनका 
स्वभाव श्राकुलता लाना है, दुःखरूप है। जब श्रकेले थे तब सुखी थे, किन्तु संयोग जहाँ 
हुआ वहाँ दुःख ही बढ़ा । तत्त्वज्ञानमें बुद्धि लानेपर राग इस तरह भाग जाता है जिस 
तरह गरुड़ (मोर) को देखकर सर्प भाग जाता है। पूर्व समय बच्चोंको गुरुश्नोंके सहारे 
जंगलमें छोड़ देते थे श्रौर वहाँ भिक्षावृत्तिसे भोजन लाते, जिसे गुरु एवं शिष्य दोनों करते 
थे। वह क्षुल्लक जेसी दिनचर्या बिताते थे। ब्रह्मचरनाश्वमके बाद इच्छा हुईं तो शादी करा 
ली और नियमित समय तक गृहस्थाश्रममें रहे । शादीके समय तेल उपटना किया जाता 
था। वह इसलिये कि जंगलमें रहते रहते जो धूल घुसरित शरीर हो गया उसे मैलरहित 
फर दिया जाय । किन्तु अब तो दिनमें दो-तीन बार साबुन लगाकर नहाते तो यहाँ 
उपटने की क्या जरूरत रह जाती है ? बच्चेका व्यवस्थित जीवन शुरूसे ही बन जाता था । 

४३१, जगतको दु।खरूपता--अन्तमें सीखना यही है कि संसारमें कोई किसीका 
रक्षक नहीं है । जिन्दगी भर धर्म नहीं किया ओर मरण समय कहने लगे “राजा राणा 
छत्रपत्ति हथिपके असवार | मरना सबकी एक दित अपती अपनी बार ॥? जीवनके गन्य क्षण 
जो निकल चुके उनमें भी इनका संयोग मिलाया जाता तो आज अनुपम ही रस आता | 
मृत शरीरका दाह संस्कार करते समय यह नहीं सोचता कि इस शरीरमें भी इसी तरह 
अग्ति लग जायगी और वहू चिता सांय सांय करके भस्मसात्‌ हो जायगी । यह सोचकर 
इस शरीरसे जितना भी आत्मकल्यारा सम्बन्धी लाभ ले लिया जाय वह श्रन्तमें मधुर फल 
का देने वाला होगा । भारत जो शान्तिप्रिय अ्हिसक देश माना जाता है, फिर भी यहाँ 
७५ प्रतिशत मांसाहारी मिलेंगे । मनुष्य वाहते सुर्गी बकरे मरने पर भी बढ़ते ही जाते हैं । 
भैया ! ठोक ही तो है यह, जिल्होंते उन्हें मारा और वे मर कर मुर्गी बकरे हो गये तो 
वह संख्या क्यों घटे ? जैसा उनके प्रति किया जायगा उससे दारुण दुःख उन्हें भोगता 

डगे । अभी समय होते हुए सत्तर्क नहीं हुए. तो माँस-लोलुपी जीवोंकी दर्शा क्या होगी 
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इसे वह स्वयं अनुभव कर सकते हैं । इन मिलने वाली इन्द्रियोंका यह दुरुपयोग बिता 
भयावना हृश्य है ? 

४३२, संकटसुक्तिमें अन्तरज्ञनका सहयोग-यहां श्राख़व श्र जीव इसमें श्रन्तर 
दिखा रहे हैं। राग और जीव इन दोनोंका अन्तर दर्शनीय है । राग दुःख रूप है, प्रात्मा 
चैतन्य है | राग हेष कभी घटते हैं श्रौर कभी बढ़ते हैं । राग दुःख रूप ही हैं यह वात नहीं 
है, किन्तु दुःख ही है फल जिनका ऐसे बन रहे हैं | रागहेष किया और दुःख हुआ और 
आगामी कालमें भी दुःम्लके बीज बन जाते हैं | कर्म बन्धका कारण यही है। जीवका ख- 
भाव कर्म बन्ध करनेका नहीं है, किन्तु विभावोंके निमित्तसे कर्मबन्ध होता है । मैं तो -चत- 
न्यस्वभावी हुं--यह समभनेपर कर्मका उदय शिथ्िल हो जाता है । कोई दुकानमें साभेददार 
है, उसमें एक वेईमानी करके लाभ अश्रपनी तरफ खींच लेता है और हानि ढोनोंमें प्रकट 
कर देता है । यहु कपट जब मालूम पड़ जाता है तब उसमेंसे छूटनेके दो उपाय हैं--(१) 
एक तो यह कि अपना भी हाथ बढ़ा कर मित्रतापूर्वक घाटे की रकम पूर्ण करके जुदा हो 
जावे या दूसरा उपाय जितना घाटा हुआ है उसकी १रवाह न करके इकदम साभेमें ऐ 
फेसला तय करके न्यारा हो जावे । तब वह अपना स्वतन्त्र कारोबार कर सकता हूँ ग्रथदा 
इन दोनोंकों छोड़नर तीसरी तरह यह सोच सकता है--- झ्राया था सो गया और गया सो 
चले जाने दो, उसका पश्चात्ताप ही वया करना ? खेद करनेसे लाभ क्‍या मिलना है ! 
केवल कर्मोका बंध ही होगा । कर्मोके उदयका डर दो बाधाओोंसे होता है- (१) मेरा 
कहीं प्राण हरण न हो जावे। (२) निर्धनता न हो जाये, जिससे भ्रधिक दुःख उठाना 
पड़ेगा । लेकिन ज्ञानी जीव इन दोनोंका स्वागत करता है। वह तो भावना करता है--मं 
अपने ज्ञान स्वभावमें परिपूर्ण हैँ प्राण अगर जाते हैं तो चले जावें। निर्धनता मेरे आत्म- 
स्वभावमें कोई बाधा नहीं दे सकती है। निर्धन होनेका डर हटा देता है। वह इन दोनों 
बातोंको स्वीकार कर लेवे याने मरण आता है श्रावो, निर्धनता आती है आवों तो कर्म 
क्‍या करेंगे ? लेकिन श्रज्ञानी जीव निर्धनताको ही मरण मान लेवे और जिस किसी तरह 
भी जी कर कार्य चलाने को जीवन मान लेवे तो इसमें उसी की भूल है । रागादिक भ्राति 
हैं पर उनमें नहीं लगें तो कर्मविपाक कम ही तो होगा । दूसरे आगामी कालमें कुछ नहीं 
बिगड़ेगा | सूर्यके सामने बादल श्रा जानेसे दिश्ायें मैली थीं। बादलोंके हट जानेपर 
दिशायें स्वच्छ हो जाती हैं। इस अज्ञानीफों कर्मविपाकोंने बेकार कर दिया, हिंताहितका 
विवेक भुला दिया तथा जिस तरह बादलोंकी घनघोर घटा हटनेसे दिशायें स्वच्छ ही जाती 
है, उसी तरह कर्मविपाकके दूर हीने पर चैतन्य प्रभ्ुुका प्रकाश होता है। जैसे जैसे शञान- 
स्वभाव प्रकट होता जाता है वैसे वैसे भ्राखवोंसे छुटकारा होता जाता है। कोई एकान्तम 
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ढैठे और यह बात अनुभवमें लावे तो कर्मोका बटवा जरूरी है। इसीसे परिणामोंमें निर्म- 
लता ग्राती है| अन्तरजुमें यह अनुभव ही साध्य है । 

४३३, अनुभवशून्य ज्ञानकी निःसारता-शास्त्रोंके शब्द मात्रकों देखकर उन्हींके 
स्पश्गमें रहे तो मुक्तिमार्ग नहीं होनेका । कोई धनके कारण अपनेको बड़ा मानता है, कोई 
धब्दज्ञानसे अपनेको बड़ा मानता है । लेकिन जो आनन्द श्रात्मस्वभावमें है वह अचुभवसे 
ही आता है। बिना अ्रनुभवके बाह्य शब्दाडम्बर शृन्यज्ञानके सह्श है । एक गुरुजी थे। उनके 
एक लड़की थी । लड़ती बड़ी होनेपर सगाई विवाहक्ी चिन्ता हुई | गुरुजीके पास एक शिष्य 
पढ़ता था । उन्होंने उसीको विद्वान समझकर अपनी लड़कीकी शादी उसके साथ कर दी। 
वह ग्रन्थ निकालकर प्रत्येक शंकाका समाधान करता था। उसकी पत्- अत्यधिक खुबसूरत 
थी । उसने पढ़ा था भार्या रूपवती शत्रु: अर्थात्‌ रूप वाली स्‍त्री शत्रु है । वह भाव तो न 
समा कि स्त्री रूपवान्‌ हो और उसका चित्त चलायमान हो जाय तो वह शन्लुके समान 
है । उसने अ्र्थ लगाया, ख्पवान्‌ स्त्री शत्रु है । इसपर काफी विचार करता रहा | तब उस 
हिण्यते अपनी स्त्रीवी लाक काट ली | जब गुरुजीने देखा यह तो अधिक उहंंड मालूम पड़ता 
है । अ्तएव गुरुजीने उसे घरसे निकाल दिया तो साथमें वह ३-४ नीति ग्रन्थ साथमें लेता 
गया । एक जगह बैठकर सोचे क्‍या करना चाहिए ? तब ग्रन्थ खोलकर देखा तो उसमें पढ़ा 
'महाजनो येत गतः स पन्‍्था:' । जिस रास्तेसे महाजन जावें उसपर ही चलना चाहिए । तो 
चहुतसे आ्रादमी सुर्दा लिए जा रहे थे। उन्हींके पीछे लग गया | सभी आदमी तो मुर्दा 
जलाकर चले गये, यह रह गया अकेला श्मश्ननमें | इसे भूख लगी जोरसे, भोजन साथमें 
लिए था । । अन्य निकालकर देखा तो उसमें पढ़ा “बच्घुभि: सहं भोक्तव्यमः भोजन मित्रोंके 
साथ करना चाहिए । सोचा मित्र किसे कहते हैं ? ग्रन्थ निकालकर देखें तो उसमें लिखा था 
'राजद्वारे इमशाने च यस्तिष्ठति स बान्धव:” सरघटमें और कचह६रियोंमें जो साथ देवे वह 
मित्र है। यहाँ व्दहां मित्रकी तलाश की, कोई नहीं दीखा। इतनेमें एक खेतमें चरता 
हुआ गधा दिख गया, बस गअ्व तो मित्र मिल गया । जाकर उसे पकड़ लाया और कहा 
मित्र | तुम बड़े भाग्यसे मिले हो और तोलियाके ऊपर सब भोजन रख दिया, दो पेंने मिल- 
कर खाया । अब शिष्यने सोचा, इस गछेने बड़ा उपकार किया, बदलेमें इसका क्या सत्कार 
करना चाहेए ? क्योंकि ग्रन्थके विरुद्ध तो चल नहीं सकते थे। इसलिए उपकार करनेके 
लिए देखें । इऋन्वमें क्या लिखा है ? खोलकर देखा “बन्चु' धर्मेश योजब्रेत! बन्धुकों धर्मके 
साथ जोड़ देवा चाहिए | अब सोचा धर्म विसे कहते हैं, फिर पुस्तकमें देखा तो लिखा था 
'घर्स्थ त्वरित्ता गतिः घर्मकी जल्दी चलनेकी गति होती है। अब तो जो जल्दी चलमे 
वाला हो वहु उसे चाहिए। अब व्या था, एक ऊंट जल्दी-बनस जल्दी चला जा रहा 
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था, बड़े प्रसन्‍त हुए-भशर सोचा, मिल गया धर्म । विद्वान शिष्य गया और उसे पकड़ लाया 
ऊंटको बेठा दिया और ऊंटके गलेसे गधेका गला बांध दिया । इन्होंने मित्रका उपकार जुड़ 
दिया और चल दिये वहांसे । श्रव दोनों उठे.और चल पड़े । गधे श्रौर ऊंटका साथ देख लोग 
खिलखिला पड़े । क्या कहना इनकी विद्वत्ताकों, जो कि गधेकी श्राफतमें जान डाल दी। 


४३४, तच्यलाभकी प्रयोगसाध्यता--क्रियाको करें तो वह वात (गुणा विशेष) हममे 
उतर सकती है | बिना आ्राचरणमें लानेके कहें राग भिन्‍न है, ज्ञान भिन्‍न है-- इस कहने 
मात्रसे कुछ लाभ नहीं निकलेगा । स्थिरचित्त हो दुनियाँका मोह हटावे और अपने श्रापतरो 
देखे, उसे श्रानन्द मिलेगा तथा ज्वाता द्रष्टा र्वतन्नत्र विचारकर सर्वविचारोंकों बन्द करके मन 
वचन कायको स्थिर कर श्ान्‍्तमुद्रामें स्थिर रहनेका प्रयत्त करनेसे शान्तिका दर्शन होगा। 
इतना भ्री न होवे तो यह पूर्णा निश्वय हो जावे क्रि मैं जुदा हूँ । कोई साथ नहीं जायगा, 
हमें अपरी आत्माके ध्यानको छोड़कर अन्यसे प्रयोजन नहीं रहा । इस तरह विश्रामसे वेढ 
जावे, जिसे पढ़े लिखे भी ढंंढना चाहते हैं वह सहज मिल जावेगा । एक स्कूलमें एक मास्टर 
थे। जिन्हें कई विषयोंमें से तैरता सिखानेका विषय दिया गया । मास्टरजी छात्रोंकों कक्षा 
में खूब उपदेश देवें, तैरते समय पहले पानीमें उतरना चाहिए, वहाँ पर शुछ्में पानीके ऊपर 
सधने जैसा श्रभ्यासके साथ ही हाथोंसे पानी सामनेसे पीछेको काटना चाहिए तथा पैर भी 
फड़फड़ाना चाहिए व पानीपरसे श्रागे बढ़ते जाना चाहिए । यह मास्टर जी सब शब्दोंसे हो 
समझा रहे हैं। प्रतिदिन छात्रोंको इस तरह खूब पढ़ावें, छात्रोंको भी यह तैरनेकी क्रिया 
मालूम हो गई । श्रब छात्रोंकी परीक्षाका नियत दिन आया। नदीके किनारे मास्टरजी वे 
छात्रगण आये । सबको एक पंक्तिमें खड़ा कर दिया और कहा एक दो तीन कहने पर, तीन 
सुनते ही पानीमें गिर कर तैरना शुरू कर देना । तीन कहते ही छात्र कूद पड़ें। वह सत्र 
छात्र इसके पहले पानीमें तैरता सीखे नहीं थे । सबके सब डूबने लगे । मास्टर तो केवल 
यह देखकर आइ्चर्यचकित हो रहा था कि मैंने इतना पढ़ाया और ये फेल हो रहे हैं 
वहीं पर मल्लाह बैठा था, उसने शीघ्र पानीमें उतर कर सभी को पानीमें से निकाला भ्रोर 
जान बचाई । मल्लाह ने कहा, 'यह तुमने कैसा अ्रविवेकपूर्णा कार्य किया था ? उत्तरमें 
मास्टर बोला, लड़के फेल हो गये, उन सभीको तैरनेकी बता दी गई जो कि उनसे धुत 
लो । भैया ! कहने एवं सुनने मात्रसे कार्य नहीं चलेगा, जब तक प्रयोगात्मक क्रिया नहीं 
सिखा दी जावे । इसी तरह गआरात्माका श्रानन्द आत्मामें ही है उसके लिए सर्वेविकल्पजाल 
छोड़कर स्वयंमें लीन होना होगा, विशुद्धभाव बनाना होंगे । वे निर्मेल भाव संयोगोंपर दृष्टि 


रखने से नहीं बन सकते । 
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४३४. अशुभ क्रियासे हटनेक्की अत्यावश्यकृता--खोटे मार्गपर चलनेसे. दुःख स्वय॑ 
उठा रहे हैं। शुरूके संस्कार खोटे भी हो सकते हैं, उन्हें शास्त्रज्ञावसे उज्ज्वल कर लेना 
चाहिए । भव भवमें संयोग पाने से दुःख ही उठा रहे हैं। छिपुकिलियों को देखकर दया 
आती है, कहाँ तो यह आत्मा स्वयंका प्रभु है और कहाँ यह प्रजीवोंको पकड़-पकड़ कर 
उदरभें विलीन वरता जाता है, इसके विकल्प बना रहा है। यह दशा कभी अ्रपती भी 
हुई होगी । मद्य, मांस, मन्दिराका प्रसंग यहाँ नहीं है। खोटे व्यसनोंकी यहाँ प्रथा नहीं है । 
उत्तमोत्तम सतसज्भ समय-समय पर मिलते रहते हैं । देखो--उत्तम धर्म पानेके लिए जुदा 
यत्नकरना नहीं पड़ा । धाभिक वातावरणा एवं धर्मको धारण करनेकी योग्यता मिल गई है | 
उससे लाभ लेकर ही जीवन उच्च स्तरका कहला सकता है । लौकिक जीवन उच्चस्तरका 
नहीं कहला सकता । जिसका संयोग हुआ है उसका विछोह तो नियमसे होगा । सदा किस 
का साथ रहा ? संयोग करनेके लिए किस-किस तरहके पाप नहीं करना पड़ते हैं। यदि 
पापसे सफलता भी मिल गई तो उस संयोगका अनन्तगुणा दुःख भोगना पड़ेगा | जैसे चोरी 
से परद्रव्य हरण करना, दूसरेकी रुत्री पृत्रीसे स्पर्श करना, दूसरेके प्राणोंका घात करना 
श्रादि । इस तरहकी स्थितियाँ न श्रावें जब तक श्रज्ञान अ्रवस्थामें भी पड़े हैं तब तक भी 
यह ध्यात रखना । किसके लिए बताने दिखाने को जरूरतसे ज्यादा मोहभाव कर अपनेको 
सजाऊं संभालू' ? सोचो तो स्वानुभव ज्ञान द्वारा हो साध्य नहीं है, किन्तु चारित्र द्वारा 
भी साध्य है। छोटा बच्चा ४५ दिन बाद मन्दिर जाता है। वहाँ माँ बच्चे की तरफसे 
अष्टमूलगुण धारण करती है अर्थात्‌ बचपतकी अवस्थामें माँ भी बच्चेको अ्रभ्नक्ष भक्षण न 
करावे । बादमें ८, १० वर्षकी उम्रमें बच्चेके द्वारा स्वयं त्याग करा दिये जाते हैं। रागको 
अपना न समझ कर गृहस्थीमें सीमित विषयभोगोंको स्थान दिया जावे भोगविरक्ति परिणाम 
के साथ-साथ । 


४३६, आखयभावकों अविश्वास्थताके आशयका फल-देखो ये ग्रास़रवभाव विश्वास्य 
नहीं हैं । ये जीवमें वेधकर जीवका घात कर रहे हैं। जैसे लाख वृक्षमें वेबकर वृक्षका 
घात करता है | जीव स्वयं जीवका नाश करे, ऐसा विरुद्धस्वभाव नहीं रखता, सो आत्मा 
को आत्मा ही स्वयं विश्वार्य है। देखो-ये ग्राख़वभाव नित्य नहीं हैं, शीतदाहज्वरके 
आवेशकी तरह क्रमसे बढ़ता रहता है, पहिली डिगरियोंमें न रहकर अन्य डिगरियोंमें हो 
जाता हैं, अटपट खटपट करतेको अन्य अन्य आख़वोंको रखकर सरपट हो जाता है। इसमें 
प्रीति मत करो, अन्त्यि प्रीतिका पांन्र नहीं होता | नित्य तो यह विज्ञानचनस्वभाव आत्मा 
हो है, इसमें ही रति करो। देखो -ये झ्ाल़व भाव शरणभूत नहीं हैं, ये स्वयं ही अपने 


अंक रह 2८० > न्द् री स्प त्त क्र ने तने ० अर गाने / खो पक 5. बल ज के 
छुदकी नहीं बचा सकते । वीबपातके क्षणखमें नष्ट होने वाले कठिन कामसंस्कारकी तरह 
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उदयकालमें मर मिटते हैं वे। शरगा तो सहज चेतन्य्शक्तिमय स्वयं गुप्त यह ग्रात्ता ही 
है। इस आत्माकी ही शरण गहो | देखो--ये झ्राख़व नित्य ही श्राकुलस्वभावी होनेसे दुःस 
के ही कारण हैं। अदुःखरूप श्रर्थात्‌ श्रानन्‍दमय तो अ्रनाकुलस्वभावी यह श्रात्मा ही" स्वयं 
है । देखो --ये श्रास्नव दुःखफल वाले हैं क्योंकि ये उने पुद्गल परिणमनोंके कारणभूत है 
जो भविष्यमें श्राकुलताके उत्पादक हैं | परन्तु यह भगवान्‌ आत्मा अदुःखफल ही है क्योंकि 
आत्मा स्वयं किसी भी पुदुगलका, पुदूगल परिणामका हेतु नहीं है। ऐसा चिन्तवन करनेके 
अनन्तर ही कर्पविपाक शिथिल हो जाता है, स्वभावविकासका निरगंल प्रसार हो जाता है, 
सहजचिच्छक्ति ही स्वयं विकासमें विजुम्भमाणा हो जाती है; सो उस ज्ञानीका जैसे-जैसे 
विज्ञानघन स्वभाव विकसित होता है वैसे वैसे यह आखवबोंसे निवृत्त होता है और तब तक 
आखवोंसे निवृत्त होता है जब तक विज्ञानस्वभाव पूर्ण विकंसित हो जाता है। इस तरह 
देखो-- ज्ञानका व आखवनिवृत्तिका समान काल ही है। यह प्रात्मा ज्ञानी हो गया, पर वह 
कैसे लक्ष्यमें श्रावे--इस जिज्ञाषुके प्रइनके उत्तरमें कुन्दकुन्ददेव कहते हैं-- 

कंम्मस्स य परिणाम रोकम्मस्स य ताहेव परिणाम । 

ण करेदि एयमादा जो जाणादि सो हवदि णाणी ॥७५॥ 

४३६. अकत त्वके परिदयमें ज्ञानि६-कर्मंवे परिश मन्‍्कों और दोव म्ंके परिशमन्वो 
आत्मा नहीं करता है। ऐसा जो प्रतीतिपूर्वक जानता है वह श्ात्मा ज्ञानी है। भ्रौर भी 
जितने प्रसंग आवें- दुकान, मकान, मृहस्थी, धनवैभव आदिको भी यह आत्मा नहीं करता । 
आ्रात्माका जिससे व्याप्यव्यापक भाव हो उसीको यह आत्मा कर सकता है, अन्य किसीकी 
नहीं कर सकता है । द्रव्य पर्यायको करता है, उससे आगे नहीं कर सकता । यह व्यवस्था 
दो कारणोंसे हो रही है। द्रव्य स्वयं परिणाम रहा है, क्योंकि द्रव्यमें द्रव्यत्व गुण है । 
उसका स्वभाव ही यही है कि वह प्रतिसमय परिणामता रहता है। उसमें विभावरूप परि- 
णमन की दक्ति नहों है। एक द्रव्य ही अपने स्वभावमें परिणमत्ता रहता है। जीव प्रोर 
पुद्गलोंमें परिणमन करने की शक्ति है। जेसा इनका निमित्त हो वैसी उपादानमें विशेषता 
आती है । जगत्‌ चलता है, चलता रहे, इसे ईश्वरने नहीं बनाया और न यह सोचता कि 
कर्म, आत्मा, पर्याय, द्रव्य आदिकी व्यवस्था ईश्वरके द्वारा चलती हो । जो द्रव्य है वह 
स्वयं परिणमता है तथा उसके सन्तिधानमें व्यवस्था स्वतः चलती रहती है| एक हष्टिते 
आ्ात्मामें जो विभाव रागद्वेष, सुर, दुःख होते हैं उन्हें भी आत्मा नहीं करता है | एक दृष्टि 
से आत्मा रागह्रेष करता भी है। रागद्वेषके साथ कर्मका व्याप्यव्यापकपना है, इससे कर्म 
रागादि करता है अन्यथा याने कर्म बिना रागादि नहीं होते, श्रतः कर्मसे राग है। अति 
नहीं करता है। आत्मा शुद्धका शुद्ध देखा जा सकता है, विभावोंसे प्रयोजन हटने पर | 


हि 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक २६६९ 


परद्रव्योंका सम्बन्ध आत्मा नहीं करता है। प्रात्मा कर्ता नहीं हैं। वह चतन्यस्वृभावरूप 
अखण्ड रहता है । वह केवल तिज स्वभावका कर्ता है, परद्रव्यींके- परिणमनका कर्ता नहीं. 
है। ग्ज्ञानमें ध्शकुलता तथा दुःख क्‍यों होता है-? भ्रज्ञान उसे कहते हैं. जिसमें एकके साथ 
दूसरेका सम्बन्ध मान कर कर्तावुद्धि मानली जाती है। जितने भी बलेश न्‍त बः परद्रव्यके 
कर्तापनसे हो रहे हैं । किसी की भी कहानी सुनी--यह असुकका भाई है, मित्र है, पुत्र है. 
मैं इते बनाता हूं, खिलाता हूँ, कमाता हुं-यही कल्पना सबके कार्य कर रही है। अ्मुक 
का कर्ता हूं। रागको भी कह सकते, किन्तु राग हुआ क्यों ? परद्रव्यकों स्वामी मानता 
जिससे राग हुआ । राग है श्रतएवं दु:ख है अथवा परद्रव्यमें कर्ताबुद्धि है. इससे राग है । 
दुःख मिटानेके सम्बन्धमें बाह्यका समागम करके दु:ख ही बढ़ेंगा, किन्तु शान्ति तभी मिलेगी 
जब अपनेमें उपयोग होगा। क्रोध, मान, माया, लोभ चारों ही दुःख बढ़ाते वाले हैं | 
जिनेन्द्र भगवाचका यही उपदेश या आज्ञा है--इत विषय कषाग्रोंकी टाल दिया जाय । 
भगवानके स्वरूपको समभनेका तथा आत्मामें शान्ति लानेके लिए सतत तत्त्वोंका श्रभ्थास 
करना पड़ेगा । 

४३८. शानीके अन्तरज्ध कर्म बहिरंग कर्म व देहके अकत त्वका परिज्ञान--यह 
आत्मा ज्ञानी बन गया है। यह लक्ष्यमें कब श्राता है ? दूसरेके लक्ष्यमें आये अथवा न आये 
किस्तु खुदके लक्ष्यमें तो आता ही चाहिये कि मेरा अज्ञान्‍भाव दूर हो गणा और इस प्रकाश 
में आया । कैसे यह लक्ष्यमें श्राता है, इसको बात इस गाथामें वही गई है। . देखो ऐसा 
जानता है ज्ञाती श्रात्मा कि न तो यह कर्मोके परिशामको करता है और न नोकमंके परि- 
णामको करता है ऐसा जो यथाथ जानता है वह ज्ञानी कहा जाता है। जिस पुरुषके लक्ष्य 
में यह बात बसी है कि मैं आत्मा तो ज्ञानमात्र हूं, नामरहित हूँ, श्रकिज्चन हूँ, शुद्ध हूँ 
अर्थात्‌ सबसे निराला हूं मेरा सत्त्व किसी भी सक्तक्े साभेपें नहीं है। परिपुर्णे सत हूं भ्रतः 
मेरा जो कुछ परिणमत्र होता है वह मुभमें ही होता है, मैं किसी अच्यके परिणामको नहीं 
कर सकता हूं । कर्मेमें जो कमेत्व अवस्था होती है मैं उसको भी नहीं करता और क्मके 
उदयके निमित्तसे जो श्रन्तरज्भमें मोह रागढ्नेंष सुख दुःखादिक परभाव उठते हैं उनको भी 
में नहीं करता हैं, यद्यपि निश्चय नयकी दृष्टिसे मेरेमें जो परिणमन होता है उसका मैं करने 
वाला हूं त्थावि जब स्वभाव दृष्टिकी रुचिसे कहा जा रहा तो ज्ञातापुरष अपने अकर्ता 
स्वभावकी निरख रहा है, निष्कराम शाश्वत चेतन्यस्वभावक्रो देख रहा है, उसमें कहां हैं 
परभाव व्‌ परपरिस्पाम । तो जो पुरुष यहाँ तक निरखते हैं कि जैसे दर्परपमें छाया प्रति- 
विम्बत होती है तो उस छाया प्रतिविम्बपर उस दर्पणका अधिकार नहीं, वह 


जब चाह 
आते जब चाहे न ग्ाये । दपेश तो छायाका आधार है। उपाधि सामने हई 


तो छाया 
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भा गई और हाथको हटाया तो छाया मिट गई । कितना जल्दी छायाका“होना मिक्ता 
मालूम हो रहा है ? श्रब इसमें वह दर्पणा बेचारा क्या करे ? यह तो उसकी; स्वच्छतावे 
कारण अधिकरण बन रहा है। इसी प्रकार रागद्वेषादिक भाव जो उत्पन्न होते हैःउनको 
आत्मस्वभावके तीज रुचिया पुरुष यह निरखते हैं कि ये कलुषतायें यदि मेरेमें उत्पन्म होती 
हैं तो मैं क्या करू, इनका तो मैं ज्ञानमावके कारण अ्धिकरण बना रहा हूं पर इनका 
होना न होता यह उपाधिके सदभाव और अ्रभावपर निर्भर हो रहा है। अतः में भी 
पुद्गलके परिणाम हैं, ऐसा निर्णय रखकर जो यह जान रहे हैं कि रागद्वेषादिक सुख दुःख 
झादिक रूपसे अ्रच्तरज्रमें उठने वाले जो कर्मोके परिणाम हैं उन्हें और शरीरादिक रुपसे 
उठने वाले जो बाहरके नोकर्मके परिणाम हैं उत्त सबका परमार्थसे यह मैं कर्ता नहीं हूँ 
क्योंकि पुदूगलके परिशामका पुद्गलसे ही व्याप्यव्यापक भाव है। 

४३६९, अध्यात्मप्रवेशके निरूपशोमें दृष्टिकी सावधानीका महत्व--रागढेष उृस 
दुःखादिके परिणाम हैं, इस कथन प्रसंगमें दृष्टिक्री बड़ी सावधानी रखनी है श्रन्यथा जरा 
हृष्टि गड़बड़ करते ही यह कितना विरुद्ध सा जंचने लगता है ? ग्रे आत्मामें उठने वाले 
रागह्रघादिक परिणामोंमें व्याप्यव्यापकता कर्मके साथ बतायी जा रही है। जब एक 
निशचयनय यह ॒बतलाता है कि आत्मामें जो रागादिक परिणमन हुए हैं वे व्याप्य हैं, 
आत्मा वहाँ व्यापक है, तब उसके मुकाबलेमें शुद्ध आशय रखने बाला ज्ञानी यों समभ 
रहा है कि रागादिक विकारोंका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध पुदूगल कर्मके साथ है। दोनों 
विचारोंमें पथश्रष्टता नहीं है, आत्मकल्याणकी रुचि होनेपर स्पष्ट विदित होता है कि 
दोनों कथनोंसे स्वभावीकी दृष्टि रखे रहते हैं | ज्ञानी सब कहते हैं कि रागादिक परिणामोंका 
करनेवाला जीव है और यह है निशचयहृष्टिका कथन | अशुद्ध एक पदार्थ की दृष्टि होने 
को अशुद्ध निश्चय कहते हैं | वहाँ यह बात घट रही है, ऐसा छटानेका प्रयोजन इस जानी 
का है कि कोई भी सत्‌ पदार्थ अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव किसी अन्य सतमें संतूपदार्थकी 
नहीं डालता । ऐसे ही निरालापन अपने आपको देखना है उस प्रसंगकी यह बात है। 
झौर यह बात कि आत्मामें जो रागादिक विकार उत्पन्न होते हैं वे भी पुद्‌' लके परिणाम 
हैं। पुदुगलका इन रागादिक परिणामोंके साथ व्याप्यव्यापक सम्बन्ध है । भला उन वर्गों 
के साय शरीरका पुद्गलका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध कहा जाय तो वहाँ संदेह नहीं होता | 
परस्तु कर्मोद्यके विमित्तसे हुए रागादिक विकारोंमें कर्मका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध 20080 
इसमें कुछ सन्देह सा लगता है लेक्रित एक विशुद्ध लक्ष्य करनेकी कला ञ्रा जाय तो 
उसे विरुद्ध नहीं जंचता है ) यहां यह ज्ञानी आत्माको विरलेप विशुद्ध स्वख्पमें देख रहा है 
झत: उसे प्रतीत हो रहा है कि इत समस्त रागादिक विक्रारोंका सम्बस्थ तो कर्मसे है भौर 
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इनका कर्ता है पुद्गल द्रव्य । देखिये--शुद्ध दृष्टिके प्रयोजनसे यह कथन है और शुद्ध दृष्टिके 
प्रयोजनमें ही वह कथन था । जहां यह .बताया गया कि जीव अन्य पदार्थोका कर्ता नहीं, 
अजीब जीवका कर्ता नहीं, पुदूगल कर्म जीवके भावोंका कर्ता नहों, जीवके भाव पुद्गल 
कर्मके कर्ता नहीं, यह भी बताया जाता है और नि३चयनयके प्रसंगमें इसका भी इस कल्या- 
णार्थीपर उचित प्रभाव पड़ता है और जब यह बताया जा रहा है कि जीवमें उठने वाले 
रागादिक विकारोंका कर्ता जीव नहीं है तो इसमें स्वभाव दृष्टिके प्रसंग उस कर्मके उदयके 
निमित्तसे हुए हैं, प्रताएव उनका कर्ता कर्म है, जीव तो उनका श्रधिकरणा मात्र है ऐसी 
हृष्टिसे यह चर्आा चल रही है + ; 

४४०, दर्पणके दृष्टान्ससे विकार व कर्ममें व्याप्यव्यापक भावका निर्देश--पुद्गल 
द्रव्य कर्ता वह स्वतंत्र व्यापक है और स्वयं व्याप्यमान हैं ये विकार, ये वर्णादिक भाव । 
सो पुदूगल परिणामका और प्रात्माका व्याप्यव्यापक भाव नहीं है। ऐसा इस ज्ञानी पुरुष 
ने स्वभाव और विभावका एक वेमनस्थ बनाया सनमोटाव बनाया कि जीवका उससे 
सम्बन्ध ही नहीं बता रहे हैं, उसके साथ सम्बन्ध है तो कर्मका है। इस बातको समभनेके 
लिए दर्पणके दृशान्तसे बहुतसी वातलें हम ले सकेंगे। जैसे दर्पणामें हाथकी छायाका आना, 
वह तुरन्त हटता तुरन्त मिट जाता । ऐसी छाया हाथके आते ही आ गयी । यों हाथका 
जैसा व्यापार हम करें उस प्रकारसे वहाँ परिणमन चल रहा है। श्रोटो यह दर्पण तो 
उस छायाक्रा श्रधिकरण है और यह सब छाया तो इस उपाधि हाथके इशारोंको मान रही 
है। उपाधिके होने पर हो, न होने पर न हो, ऐसा श्रन्वयव्यतिरेक चल रहा है। यह 
व्याप्यव्यापक बच रहा है इस दृष्टिसे ये सभी आत्मा उन विकारभावोंमें व्यापक नहीं है, 
ये तो अस्तित्वमें हैं अपने स्वहूपमें है। यों कर्ता कर्मत्व सिद्ध न होनेपर जान रहा है 
ज्ञाती कि इनका कर्ता आझ्रात्मा नहीं है। इस घन वैभवका, इस दुकान मकान आदिकका 
आत्मा कर्ता नहीं है, यह बात तो स्पष्ट आयी । इस देहका इस देहकी जवानी बुढ़ापा 
आदिक की अवस्थाओ्रोंका, इस देहके किसी भी परिणमन का यह जीव कर्ता नहीं है। इस 
जीवके साथ बंधे हुए जो कर्म हैं ज्ञानावरण झादिक उन कर्मोका भी कर्ता यह मैं नहीं हूं । 
यह ठीक ही है । और इन' कर्मोके उदयके निमित्तसे जो कुछ यहां बात घटी । रागादिक 
विकार उठे, उनका भी मैं कर्ता नहीं हूं । 'मैं' किसको माना गया है ऐसा समझे बिता इस 
तथ्योंका मर्म नहीं पाया जाता है। 

पस्तुखदृष्टिमें आत्माकी परिणति का कथन-जो पुरुष ऐसा जानते हैं कि 
यह आत्मा कममोंके परिणाम को, नोकमोॉंके परिणामको नहीं करता, ऐसा जो जानता हे 
उसे ज्ञानी कहते हैं। हो क्या रहा है परमार्थसे ? पुद्ग्लके परिशारूका ज्ञान, पुद्गल 
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निमित्तक उत्पन्त हुए रागादिक विकारोंका ज्ञान और जिनको उदयसे हुए हैं वे पृद्गत, 
परिणाम इनका व्याप्यव्यापक भाव नहीं है | स्वभावहृष्टि निलेप देखनेसे पुष्ट हुआ : करती 
है तब श्रात्मा और आत्माके परिणाममें व्याप्यव्यापक भाव बसा. हुआ है | लो यहाँ और 
जरा गहराईसे उत्तर कर देखो स्थूल रूपसे तो यों दीखा कि आत्मा आरात्माके- परिणाम 
व्यापक है कर्मादिकमें नहीं, लेकिन रागादिक विकार जो कि एक छुद्ध चैतन्यकी पवित्र हृष्टि 
में कर्मके परिणाम माने गए हैं वहाँ उन परिणामोंसे आत्मपरिणाम न लेना और इस 
आशयमें यह आत्मा अंपने आपके स्वभावपरिशमन अग्रुरुलघु गुणके कारण होने: वाले 
वस्तुस्वरूपके नाते जो परिणमन हैं वह परिणशामन है वस्तु परिणाम आत्मपरिणाम, , उस 
आत्मपरिणामके साथ इस अ्रांत्माकाी व्याप्यव्यापक सम्बन्ध है। अथवा इन. रागादिक 
विकारोंका जो परिज्ञान होता है जानन, उसके साथ इस आत्मांका सम्बन्ध है। सो उम्त 
ज्ञानको तो जानता है पर पृद्गलके परिणशामक्री. नहीं जानता । ऐसा जो अत्यन्त विविक्त 
निराला बनकर ज्ञानी होकर जानता हैं वह ज्ञानी कहलाता है। उसका परिणमनर बया, 
इसकी समभ जेसी-जैसी दृष्टि विशुद्ध होती जाती है वैसे ही वैसे श्रन्तः:मलिनताश्रोंकी दूर 
करता जाता है । ज्ञाताने पुदुगलका परिणाम जाना, पुद्ंगलका परिणाम न जाना, पुद्गल 
के परिणामके सम्बन्धमें अपने ज्ञातका परिणमन किया, ऐसा होनेपर कहीं ज्ञाताका 
पुद्गलपरिणामके साथ व्याप्यव्यापक सम्बन्ध न मान लेना । जाननेमें आया तब अन्तरंग 
में उठे हुए रागांदिक पुद्गल परिणाम या बा .रज्ुमें उठे हुए रस वर्ण गंधादिक परिणाम, 
इस परिणामके निमित्तसे जो ज्ञान होता है, इन परिणामोंके सम्बन्धमें इस ज्ञाताने जी 
अपना ज्ञान किया है उस ज्ञानके साथ यह ज्ञाता व्याप्त हो रहा है। यह तो सम्बन्ध बन 
रहा है पर पुद्गलके परिणामंको, अन्तरंग परिणामकों, रागादिक विकारकों और बहिंरंग 
ग्रात्मामें कर्मोके जो भी स्पर्श रस गंध आादिक की स्थिति बन रही है उन परिणामोंकी 
भी नहीं करता और बाह्यमें पड़े हुए इन अनेक पदार्थोंको भी नहीं करता । यह तो ज्ञानमें 
व्याप्त है । हक भा म 

४४१, ज्ञॉनस्वरूप होनेसे श्रोत्मोकी ज्ञानमें व्याप्यव्यापक्रता--आ्रात्मा है ज्ञानस्वरूप 
सो यह ज्ञानंमें व्यापक वदता है। किसी अन्य बाह्य तत्त्वमें व्यापक नहीं बनता। व्याप्य- 
व्यापक भाव आत्मामें होता है जो नित्य तादाम्य है, उसमें नित्य व्याप्यव्यापक भाव ह्‌ 
सदा है, निःसंदेह है भर जो ऐसा क्षणिक तादात्म्य सम्बंध रखते है, जैसी पयथि हे 
जव हुई तब तो तादात्म्य है, परे मिट गई, दूर हो गयी, आत्माके साथ सदा तो न रही की 
ऐवा तादात्म्य न होकर भी वतंमान तादात्म्यके सम्बंधसे उनका वह व्याप्यव्यापक 
भाव कहा जा रहा है। तो व्याप्यव्यापक्ष भाव बताना वह उसमें व्याप्र रहा, 
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वह उसमें एकमेक हो रहा, इस प्रकारका सम्बंध बताता यह वर्तमात परिणामके साथ 
तो कमजोर है और .शाइवत, स्वभावके साथ यह हृढ़ है, तो जिसके साथ तादात्म्य है उसके 
साथ व्याप्यव्यापक भाव है| इस सूत्रका इस वाक्यका हम जितना श्राशय ले करके अर्थ 
लगायेंगे हमें. वहां उतने रथ मिलेंगे । रागादिकके साथ भी तो आत्माका तादात्म्य सम्बंध 
है लेकिन इसका अर्थ जो क्षरिषक तादात्म्य माननेवी दृष्टिसे होता है वह है । जब निरख 
कि आत्ताका तो सहज स्वभावसे तादात्म्य है तो उसका फल जो अनाकुलता हुई वह एक 
भ्रकेले अलग ढंगसे हुई । तो यों तादात्म्यसे रहने वाले भावसें व्याप्यव्यापकता है। जहां 
तादात्य नहीं है उनमें व्याप्यव्यापक सम्बंध नहीं तब फिर कर्ता कर्म क्‍या बतलाते हो ?. 
ऐसे बड़े विवेकके प्रचंड तेजसे जब्न श्रद्गात श्रंधकार दूर होता है तब यह जीव ज्ञानी बनता 
है और कत त्वस्वरूप ग्राशयसे रहित हो जाता है । 

४४२, आत्मासे बाहर आत्माके परिणशमनकी अशकक्‍्ण्ता--मैं मैं हुं ओर परिणमता 
रहता हूँ--यह बात-तो मोटी है, इसका अर्थ जितने समय जुड़ जाता है वह सब प्रयोजनवश 
ग्रात्मव्यवहार है। आत्माका हित मोटे शब्दोंमें तो यह कहा जाता कि झनकुलतामें है, 
क्योंकि हम श्राकुलता चाहते नहीं, आकुलताका अभाव चाहते हैं, पर इससे बात एकदम 
ऐसी स्पष्ट विदित नहीं हो सकती है कि वहां ज्ञानानुभूति बने, एक निवरिकल्पता बने तब 
कहना चाहिए कि आत्महित जैसा आात्माका सहज स्वभाव है उस रूप उपयोग बनानेपें है । 
वया है रवभाव आत्माका ? जाने, देखे, निराकुल रहे । अपना देवता अपना प्रभु तो अपने 
आपके ही अन्दर मौजुद है जिसकी हम आप पूजा करते हैं। उसका महत्त्व नहीं झ्रांक रहे, 
उसकी सत्ताका ध्यान नहीं कर रहे, उसमें रुचि नहीं बना रहे तो इय बाह्य परिकरोंमें ये 
सोही भ्रपनी रुचि बाते हैं और इस परम रुचिके काररा ये झ्ाकुलित रहते हैं। कहां हित 
मिला ? सब जगह दंढ आये, झ्रात्माका हित मिला अपने आपमें ही । यह बात स्वाधीन है, 
अपने आपमें विद्वर करना यह बात स्वाधीन है । एक सहज ज्ञानमात्र दामरहित अ्रक्रिघ्चन 
चत्तन्य तत्त्वका प्रतिभास करना यह जीवके कल्याण॒के लिए बात है | तब कहां जाना, क्‍या 
करना, यह सब बात अपनेकी निरखकर समाधानरूप हो जाती हैं | किसी परकी शब्राशा 
रखनेमें ठोक है क्योंकि वह पर मेरे अनुकूल वन जाय सो मेरे कारएसे, मेरी वजहसे, मेरी 
किसी क्रियाकों करे ऐसा नहीं होता । तो जब कुछ मेरे अनुकूल रह नहीं सकता तो कुछ 
मेरी बात देख वेखकर दुःख होता है, यह तो आत्महितकी बात है, जिसके हृदयमें घर कर 
जाय उसका भला है। ऐसा ज्ञानी पुरुष फिर लोकेषणासे रहित हो जाता है। लोकमें 
क्या चाहता और किसे चाहना ? इन शअ्ज्ञानी मोही लंसारमें रलने वाले अपने अपने कर्मो- 
दयवश यहा भेजे हुए पुरुषोंसे हम कुछ चाहने लगें, उनमें मेरी क्रीति हो, वे लोग मेरा 
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नाम गावें, मेरी इज्जत करें, ये तो सब मूढ़ता भरी बातें हैं। इनमें रखा क्या है ? पर 
द्रव्योंके समूहसे । यही बात संसार शरीर भागोंसे विरक्त होनेपर गले उत्तरती है, सही विदिः 
होती है और संसार शरीर, भोगोंसे विरक्त न होनेपर यह सब वया कहा जा रहा है 
इसमें तो मन ही नहीं लगता, और दूसरी चर्चा छेड़नी चाहिये । यह बात चित्तमें नह 
जमती | यहाँ हम आपको और कुछ न रुचे, अपने बारेमें अपना जो सहज ज्ञानमात्र स्वरुप 
है वह रुचे, उसपर हमारी अ्रधिक दृष्टि जाय, उसमें हम रमें, यह तो मेरे लिए भलेकी 
बात है और बाह्य पदार्थोक्री रुचि होना, संसार शरीर भोगोंकी श्राकांक्षायें होना इनमें ही 
मौज मानना, यह कोई आत्महितकी बात नहीं है । ऐसा सब कुछ अ्रपना सही उद्यम बनाने 
के लिए कर्ता कर्म भावमें यह निर्णय किया जा रहा है कि मैं किसे करता हूँ ? मैं घर, 
धन आदिकका कर्ता नहीं हूँ, इसे तो सब्र लोग मान जायेंगे कुछ बतानेसे और यह मैं देहको 
नहीं करता, शरीरको नहीं करता । हे 

४४३, विशुद्ध जीवस्वरूपके परिचयमें जीवके परिणमनका नि्णय--देखिये-निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध इतना गहरा चल रहा है जीवका और देहके साथ जीवके परिशणामके 
निमित्तसे देहके परिणाम देहकी परिणतिके निमित्तसे जीव क्या-वया हो रहा है ? उस देह 
में कैसा बंधा है, एक क्षेत्रावगाह है, एकके चले दूसरा चल बैठे, इतना तो एक संबलेष है, 
फिर भी स्वभावदृष्टिका रुचिया ज्ञानी संत पुरुष यह भेद निरख रहा है कि मैं किसे करता 
हूं ? मैं देहादिक नहीं करता । मैं बंधे हुए कर्मोकी परिणतियोंको नहीं करता, उन कर्मोके 
उदयके परिणामोंसे जो मुझमें रागादिक विभाव विकार उत्पस्त होते हैं उनको भी मैं नहीं 
करता । जब सहज स्वभावरूप हम जीवको मान लेते हैं तो फिर भशन्य सारी बातें बिल्कुल 
व्यर्थ दिखती हैं। यह कर्ता कर्म अधिकार जीवजीवाधिकारके बाद ही कहा गया है। जे 
कोई किसी कथनका ताव होता है और उस तावके सिल्सिलेमें बात कही जाती है तो उप 
का प्रभाव होता है, उसकी सफलता होती है । इस प्रकार कर्ता कर्म अ्रधिकार बततेसे 
पहिले एक ताव बनाया गया है । मैं क्या हूं क्या नहीं हुं-जब इस निर्णायसे यह बहुत स्पष्ट 
हो गया कि मैं सहज ज्ञानमात्र हूँ तो इस निर्णायके वाद फिर कर्ता कर्मकी बात कं ँ हे 
इसके उत्कृष्ट मर्मकी बात ध्यानमें आरा जाती है। यह मैं इन रागादिक विकारोंको 
नहीं करता । तो फिर कौत करता ? उत्तर यदि पूछना ही चाहते हो इसका विकल्प 
नहीं है कि इसका उत्तर ढूंढ़ने जाय, तो फिर इसको कौन करता ? उसे तो इनसे हैं 
और अपने अन्तःस्वरूपमें लगनेकी घुन है। इसमें देख रहा है ज्ञानी कि मैं इन रागा* 
विकारोंका कर्ता नहीं हैं। यह सब उस हृष्टिको लेकर सुनना है जिस दृष्टिमें रहकर जीव 
जीवका स्वरूप कहा गया है । जो वह सहज ज्ञाता है, ज्ञानस्वभाव है चिस्मात्र सो मैंज 
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हूं ऐसा तो सम्बन्ध किया, अपने आपके स्वरूपका, उपयोग बताया श्रार फिर विकार जो 
कि अन्त:फर्मके परिणाम हैं बाह्य पदार्थोर्मिं कर्ता कर्मकी बुद्धि करता सो यह पूर्व कहें गए 
प्रकरणसे यह एक विरोधी प्रकरण है । कर्ताकर्माजिका रमें तथा जीवजीवांधिकारमें बताये 
गये जीवस्वरूपको जीव समझकर समझना । 

४४४, विदेहभावना में सबच्मार्गका सुगम यत्न--मनुष्य वैसे बड़े-बड़े कार्य कर डालते 
हैं जिसमें नाम पानेकी भूख रहतती है। लौकिक कार्य विवाह, पुत्रोत्पत्ति आादिके समयोंकरो 
छोड़कर धाभिक कार्यों भी इस नामके पानेवी बू भरी हुई है। कुछ स्थानोंपर तो सिंघई 
पददी मिलने की अपेक्षा करके गजरथ चलाया जाता है | अलौकिक शान्ति का भण्डार तो 
यह आत्मा है। स्पछ रस गन्ध वर्णके साथ कर्ता कर्मेपनेका निषेध करना पड़ेगा । साता 
ग्रसाता यह भी मेरे द्वारा नहीं की जाती है। शरीर, कर्म, राग, ढेंष, मोह, लोभ आदि 
सभीमें कर्ता कमकी बुद्धि (टाना पड़ेगी । शारीरिक परिणमनके साथ आत्माका व्याप्यव्या- 
पवापना नहीं है। जिसके होनेपर नियमसे हो और जिसके त होनेपर न हो, इस तरहका 
सम्बन्ध व्याप्यव्यापक भाव है | जेसे वृक्षेके न होनेपर नीम नहीं होता तथा वृक्षके होनेपर 
नीम श्राम भ्रादि कुछ भी हो सकता है। जहाँ जैसा काये पड़े वहाँ वेसा समझता चाहिए । 
कहीं तादात्म्य रूपसे रहे तो व्यापक है । शरीरका भी परिणुमन होता रहता है, उसमें स्पशें, 
रूप, रस, गनन्‍्वब बदल गया तो इनके बदलनेके साथ ही व्याप्यव्यापकपना है। क्योंकि अब 
उस दक्षाकों सुधारनेढ्गे भी चिन्ता न की जाय तो आत्माका कोई नुकसान नहीं है । रूपादि 
बदलनेका कारण शरीर ही तो हुआ, स्वरूपहष्टिसे शरीर जंड़ है, झ्ात्मा चंतन्यमात्र है। 
जतस्य आत्मामें जड़ शरीर मिल बसे सकता है ? शुद्ध सोनेमें खोटा मिल नहीं सकता, उसे 
सोनेमें से हटाकर दूर कर दिया जाता है । आत्मा जुदी है श्र शरीर जुदा है, इस तरहका 
बोध होता है। लेकिन अनादि कालसे इस त्तरहके कार्य करते श्राये जिससे इस शरीरका 
सम्बन्ध नहीं छूट सका । सच पूछा जाय तो थर्म करना है तो निश्चय यहो होना चाहिए 
कि शरीरसे छूटनेका यत्त करना है। इन शरीरोंसे कब छूट पाऊं, इस भावनाको लेकर धर्म 
सार्गपर आ्ढ़ हो जाता चाहिद । स्वंथा शरीरसे छूट इस युक्तिका नाम धर्म है। सर्व ऐवों 
पी जड़ शरीर है । घमंड झावेगा तो सोचेगा मैं बलवान हूँ, घनवान्‌ हूं, फिर मैं अपना श्रप- 
समान क्यों सहुव कर लू ? यह सब दरीरमें ममत्व होनेका कारण है । 

४४१५, शुद्ध चित्खरूपको दृष्टिमं अन्त:प्रकशशु--जब केवल हृष्टि चेतन्यपर रहती 
हैं, तो सोचता है शरीरको तो यहीं नष्ट हो जाना है। मेरी आत्माका क्‍या विगाड किसने 
फर दिया जो दूसरेकोी बुरा भला कहूँ । आत्माका तो कोई कुछ नुक्सान कर च्ट नहीं 
सकता । यह निज तत्त्व लक्ष्यमें रहे तो परसे आपाचवुद्धि हंटे । इस नप्ट होनेवाले शारीरके 
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द्वारा आत्माका जितना लाभ लिया जा सके उसे प्राप्त कर लेवें । स्वामी रामतीर्थ ग्रादि 
सनातन धर्म मानने वालोंमें हो गये हैं। वह जिसको भी देखें तो राम समभकर देखते थे | 
अगर गाय है तो राम, कुत्ता है तो राम, चूहा, बिल्ली, गधा, मनुष्य, बानर, पशु पक्षी जि 
भी वह देखें उसे राम समभकर ही देखते थे | मनुष्य, स्त्री, वृक्ष, नदी, पर्वत, मकान वबृद 
भी हो सभीमें रामकी ही कल्पना प्रधान रहती थी । वह ज्ञानी माने जाते थे | लेकिन यहां 
तबसे ज्ञानीपन शुरू होता है जब्से चतन्य प्रश्ु आत्माके दर्शन होवें । चैतन्य कहो या भग- 
वाच्‌ कहो, सभीकी आत्मायें भगवानके समान हैं । दुखी कोढ़ी, अ्रपाहज झ्रादमीकों भी देश 
कर यह भान हो जावे वह आत्मा भी चंतन्य प्रश्चु है सब आात्मामें ज्ञानवान्‌ हैं, चेतन्यस्वर्प 
का वास है। सबमें ही उतन्य प्रभु दीख़े । दीडेगा उसीको जिसे अपने चंतन्यकी खबर है 
उसे दूसरेके चतन्‍्यकी खबर भी रहेगी | खुदकी हृष्टिमें पर्याय बुद्धि बैठी हुई है। दव्यहष्ट 
से आत्माकी जब देखा जायगा तब वह समभमें श्रावेगी । पर्यायहष्टिसे शुद्ध श्रात्माकी ख़बर 
नहीं ली जा सकती । जो चौबीस ध्टा पर्यायमें ही बह रहे हैं उन्हें वही पर्याय ही तो नजर 
आविेगी । जिसमें जेसी गन्दगी होगी उसे वही तो नजर आवेगी । इसके अतिरिक्त वह अपने 
को और क्या अनुभव करेगा ? चन्दनकी सुगन्ध उसमें तो रहती है जो दूसरोंकों भी सुग- 
न्धित करता रहता है । द्रव्यहृष्टि जिन्हें रचिकर है वह वाहरकी भी खबर लेगा तो उसी 
द्रव्यहष्टिसे । द्रव्यहृष्टिसे क्या क्‍या चमत्कार सामने श्राते हैं ? उन्हें वही ज्ञाता द्रष्टा जाग 
सकता है। अगर शुद्ध चैतन्यस्वरूप सोचा तब फिर किसपर कलह करें, किससे लड़ाई 
भंगड़ा करें ? क्रोध्र मान माया लोभ मत्सर ढाहद्वेप आदिकी जो भी वासनायें हैं, वह पड 
विलीन हो जाती हैं । जब तक निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध इस तरहका लगा है तब तक उत्हे 
हट नेमें कुछ विलम्ब लगता है । जिस तरह कोई व्यक्ति शराव पिये होवे तो वह गाली भी दे 
डालता है और जो सृनता है तो उनमें से कुछ बुरा भी नहीं मानते, क्योंकि वह जाते ह 
कि गालियाँ यह नहीं बक रहा है, किन्तु मद्यमें बेहोश होकर बक रहा है । पागल समझकर 
वहाँसे रुचि हटा लेगा । । े 
४४६, ज्ञानीकी शुद्ध चेतन्य देखनेकी प्रकृति--शुद्धटष्टि वाला सब जीवोंमें चतत्व- 
चैतन्य तत्त्व निरख रहा है . यह निरपराध हंस परमात्मा समान है । निमित्तनेमित्तिक 
सम्बन्धसे बन्धनमें पड़ा है। द्रव्यके स्वरूपमें अ्रपराध नहीं है। मदिराका नशा तथा उपाधि 
के हट जानेपर शुद्ध चेतन्यमें अ्रव्यवस्था नहीं होती है । यह, सब उपाधि (परद्रव्य) को 
गड़बड़ी चल रही है | व्यव्रहारसे उपाधि सबमें व्याप गई है और द्वव्यसे अल है, 
पर्यायसे अशुद्ध है । किन्तु ज्ञानी भेदविनानरूपी प्रज्ञासे भेद कर सकता है, शुद्ध चतन्यतत्त, 


को निरत सकता है । प्रति समय द्रव्य पर्यायसे ही परिणमता है | जो ज्रैकालिक है वहें हन्य 
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है तथा उसका लक्षण सत्‌ है एवं द्रव्यका कभी विनाष् नहीं होता है। वह द्रव्य आर 
पर्याय करके जुदा जुदा समझा जा सकता है। द्रव्यकों पर्थायके द्वारा जानता है तथा 
पर्यायसे निवृत्त हो जाता है। जैसे लड़के खेलनेके लिए आ्राधे आये मित्रोंकों लेते हैं, उनमें 
वे अपने ताम विशेष रखकर आते हैं और एक एक तरफका प्रधान लड़का एक एक समय 
दो में से एक माफिक लड़का मांग लेता है और जो उसके पक्षका मिल जाता है उसे वह 
प्रेमसे गले लगाता है एवं अपनी ओर खींच लेता है और मिलकर खेलते हैं। १० छात्र एक 
टोलीमें होनेपर वहु सव एक ही भावके बन जायेंगे और यदि प्रतिपक्ष न हो तो खेलेगा 
कौन ? हमारी विजयके कारण वह दक्षों लड़के बनेंगे । इस खेलसे उन्हें उपयोग तत्परता 
आधी तथा सबका स्वरूप जुदा जुदा है | इतो तरह द्रव्य स्थायी है और पर्याय क्षणिक है। 
यह जाननेपर द्रव्यको संकेत पहुंचेगा । ऐसी बात जिन जीवोमें बनी है उन्हें द्रव्य ही नजर 
आयेगा । जैसे शुरूमें एक दिगम्बर जैन साधु मिल जाय तो उसे नमस्कार ही करेगा। एक 
मुति ऋ्रोधसे भरे हुए ईर्यापथसे नहीं चल रहे तो वह उन्हें नमस्कार नहीं करेगा और बादमें 
सोचेगा यह भगवान्‌ श्रात्मा इस मुनि अवस्थाको पाकर भी प्रमादपूर्णा वृत्ति कर रहा है। 
वह चंतन्य भगवान्‌को दृष्टिमें लायेगा तथा उसकी विशेषतायें सोचेगा । साधु लोग प्रत्येक 
जीवपर दया करते हैं, करुणा भाव रखते हैं। किन्तु मोही जीव मूृर्खतावश यदवा तद॒वा 
(मनचाही ) प्रवृत्ति कर रहे हैं । पुन: सोचेगा में कहाँ कुपथपर जा रहा हूँ, मैंने श्रमी तक 
श्रपत्ता भी कितना कल्याण किया है जो कि परके छिंद्रान्वेषण करता र,ता हूं । इस तरह 
सोचनेमें अपना स्पर्श जरूर है, वही कल्याणकारी है। आत्मस्पर्श स्वयंमें होकर स्वयंको 
अति लाभदायक है । 

४४७. मोहरोग ओर उसके विनाशकक्ष--सबसे बड़ा रोग यह लगा है जिसे पर्याय 
बुद्धि कहें या मिथ्याबुद्धि कहें कि शरीरादिको श्रपना मान रखा है। उनसे निवृत्त होनेमें 
विलम्ब कर रहा है। इस शरीरको जो नित संभाला जाता है वह जल जायगा और खाक 
बन जायगा तथा कुछ भी नहीं रह जायगा | फिर भी श्रज्ञान बु्धिसे दूसरोंकों तुच्छ मान 
रहे हैं तथा अपने लिए घमंडमें सर्वसे श्रेष्ठ मान रहे हैं। इससे आगेके लिए दुःखके बीज बो 
रहे हैं। शञानी कौन है ? जिसे परके प्रति, परभावोंके प्रति आत्मबुद्धि नहीं है। वह भावना 
करता हूं, मैं एक शुद्ध चिद्रप ज्ञानानन्द्घतमय हुं । मैं अपने द्रव्य गुणा परिशमनके कारण 
रहता हूं, अन्यका कर्ता नहीं हुं । कर्ता तो स्वरूपास्तित्वका हूं | जगतके प्राणी कितने छोटे 
या बड़े हैं, कौत क्या करता है ? यह ज्ञानमें वाधा नहीं डालता है। शुद्ध चिदानन्दमयका 
ध्यान ही संसारसे पार करनेका उपाय है । उँसे-जैसे रागसे दूर होता है वैसे वैसे ही ज्ञाता 
द्रश्ठ होता जाता है यह चेतन । यह पहली शेरी है। दूसरी श्रेणीमें जैसे-जैसे विज्ञानधन 


श्०्८ समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 
अनुभव करने लेग्ता है तथा आरूव दूर होते जाते हैं। दोनों झ्रोरसे विज्ञानघन कब तक 
नहीं बनता है, जब तक श्राखवोंसे निवृत नहीं होता है। शआमख़वोंसे निध्ृत्त जब तक नहीं 
होता तब तक विज्ञानघन नहीं बनता । विज्ञानघन स्वयं होना तथा रागादिसे निवृत्त होना 
यह उत्पाद व्ययसे वर्णन है। यह पूरा उत्पाद व्यय एक दूसरेके पूर्ण तक होते चले जाते 
हैं | रागादिसे दूर होना तथा ज्ञानका होना--ये दोनों एक ही समय हैं । जिस तरह जब 
प्रकाश हुआ तब अ्रन्धकार भी उसी समय विलीन हो गया । ज्ञानमें ही ऐसा स्वभाव है 
कि वही विकसित हो, वही रागादिसे निवृत्त हो | काम भी वहां एक ही है, विधि व प्रति- 
पेधसे जानने की पद्धतिमें ह्वत है। वस्तुतः तो वस्तुका वही कार्य कहलाता है जो पर- 
उपाधिके बिना जैसा स्वरसतः हो सकता हो, होवे । 

४४०८, जीवके अकत त्वद्ा निर्शयय--जीवका क्तृत्व मोह, राग, हेष आ्रादि प्रकृति 
के प्रति तो है ही नहीं, क्योंकि द्रव्य ही पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, प्रकृतियाँ जड़द्रव्य है, जीव बरेतत- 
द्रव्य है । किन्तु मोह, राग, हेपादि प्रकृतिके र मित्तसे जीवास्तिकायमें जो मोह, राग, है 
विभाव उदते हैं उनके प्रति भी जीवका कु त्व नहीं है, क्योंकि वे विभाव जीवमें स्व॒रसतः 
उत्पन्न नहीं हुए । परमार्थसे प्रकृतियोंका कतृ त्व तो पुदगलमें है, क्‍योंकि वे पुद्गलपरिणाम 
हैं तथा मोहादि विभावोंका कर्तृत््व भी पदुग्लमें है, क्योंकि मोहादि विभाव भी पृद्गलके 
परिशाम हैं । प्रकृतियोंका व पुद्गलोंका तो व्याप्यव्यापक भाव है, क्योंकि प्रकृतियोंमें पृद्गंल 
द्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है। उस स्वतन्त्र 'यापकके द्वारा व्याप्यमान है और वही कर्मत्वेत 
क्रियमाणा है | इसी प्रकार मोहादिक विभावोंका व पृदगलोंका भी बहिव्यप्यव्यापक भात्र है, 
सत्ता पृथक्‌-पृथक्‌ हैं श्रत एवं बहि: हैं, परच्तु अन्वयव्यतिरेकके कारण व्याप्यव्यापक भाव 
तो है ही और इस प्रकारका व्यापक भी स्वतन्त्रतया व्यापक है। उस व्यापकके ढ्वारा 
व्याप्यमान मोहादिक विभाव हैं और वही कर्ंत्वेन क्रियमाण हैं | श्रव नोकमं अर्थात्‌ शरीर 
व विद्नसोपचयकी बात देखो--नोकर्मका परिणाम तो बाहर उठता हुआ प्रकटसा ही है । 
वह स्पशे, रस, गन्व, वर्णो, शब्द, बन्ध, संस्थान, सूक्ष्मता, स्थुलता आदि रूपसे समभर्में 
आरा ही रधा है। सो इस नोकर्मके परिणामका भी पुदुगल द्रव्यके साथ व्याप्यव्यापक भरते 
है । इनमें पुशगल द्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है सो “स्व॒तन्त्र: कर्ता” के अनुसार कर्ता है। है 
कर्ता स्त्र॒तन्त्र व्यापकके द्वारा व्याप्यमान नोकर्मका परिणाम है, वही कर्मत्वेन क्रियवाण 
है । इस ,तरह उन सबमें ग्रात्मा चूकि व्यापक नहीं है, श्रतः आत्मा उनका कर्ता नहीं है ' 
और न वे आत्माके कर्म हैं। इस कारण आत्मा मोहादिक अच्तरज्भ परिणामोंको, प्रकृति" 
रूप कमोंको, शरीर परिणामोंको नहीं करता है । 

४४६, कर्म और नोकम के परिणामका ज्ञाहुब--श्रात्मा कर्म नोकर्मके परिणाम 
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ज्ञाता होता है, क्योंकि कर्म नोकमंके परिणामोंके ज्ञानके साथ, जो कि आत्मपरिणामरूप 
है, व्याप्य-व्यापक भाव है, अतः झ्रात्मा परिणामज्ञानकों करता है । साथ ही यह समझना 
कि उन ज्ञानपरिणामोंके साथ पुदुगलका व्याप्य-व्यापक भाव नहीं है सो परिणाम ज्ञानका 
वर्ता पुदूगल नहीं हो सकता। इस प्रकार जो श्रत्यन्त विविक्त पदार्थोका विविक्तस्वरूप 
जानता है वह अत्यन्त विविक्त ज्ञादीभ्ृत होता हुआ जानी होता है । इससे यह बात स्पष्ट 
प्रतीत करना कि ज्ञाता और ज्ञेयका 'ज्ञेय-ज्ञायक व्यवद्वार सम्बन्ध है तो भी चाहे पुद्गल- 
परिणशामविषयक ज्ञान हो ज्ञानमात्र सब ज्ञाताके व्याप्प हैं-अथवा श्रौर गम्भीरतासे सोचो 
तो व्याप्यव्यापकपना तदात्मामें होता है| अब व्याप्यव्यापकपना त्रिकाल तदात्मामें देखो तो 
ज्ञानस्वभाव श्रथवा चिदात्मा शुद्ध श्रर्थपर्यायमें व्यापक है, भ्रत: चिदात्मा शुद्ध अर्थपर्यायका 
कर्ता है । अरहो, देखो तो आत्मा किस रूप है और मोह उपाधिवश क्या क्या कल्पता तरखें 
इसमें उठा ली हैं। सच पूछो तो शात्मा कर्त त्वसे शून्य है। भूयमान तत्त्वोंका कर्ता ही 
क्या ? ज्ञान तो भ्रूयमान तत्त्व है। अतः आ्ात्माको अ्रकर्ता निरखों | जीव पुद्गलकर्मको 
जानता है। ऐसे जाननेवाले जीवके पुद्गलकर्मके साथ कर्ताकर्म क्या होता है अ्रथवा क्‍या 
नहीं होता है, इस श्राशंकाके समाधानमें श्रीमत्कुन्दकुन्दाचा्य कहते हैं-- 

णश॒वि परिशमइ शा गिण्ह्‌इ उप्पज्जड ण परदव्वपज्जाये । 

णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्मं॑ अशीयविहं ॥|७६॥ 

४५०, ज्ञानीका पुदूगलकर्म ज्ञातृत्व--ज्ञानी जीव श्रनेक प्रकारके पुदुभलकमेकी जानता 
है, फिर भी निशचयसे वह न तो परद्रव्यकी पर्यायोंमें परिणमता है, न परद्रव्यकी पर्यायोंको 
ग्रहण करता है और न परद्रव्यकी पर्यायरूपसे उत्पन्न होता है। जब न परमें परिणामन है, 
न ग्रहरा। है, न उत्पाद है, फिर कर्ता कर्मभाव कैसे हो सकता है ? जो परस्परमें व्याप्य-व्या- 
पक होते हैं, उनमें कर्ता कर्म निश्चयसे माना गया है । जिनमें व्याप्य-व्वापक सम्बन्ध नहीं 
है उत्में कर्ताकर्मपना नहीं माना गया है। घड़ा और मिट्टी इन दोनोंका व्याप्य-व्यापक 
संबंध है। इन दोनोंका कर्ता कर्म मिट्टी है। घड़ेका कर्ता कुम्भकार नहीं है किन्तु मिट्टी 
ही है । लेकिन व्यवहारमें कहते हैं कुम्हारने घड़ा बनाया है | निश्चयसे घड़ेका कर्ता कुम्हार 
नहीं, क्योंकि कुम्हार जुदा है तथा घड़ेका द्रव्य जुदा है। क्योंकि घड़ेका और कुम्हारका 
व्याप्य-व्यापकपना नहीं है। अन्तरंगसे कुम्हार और घड़ा व्याप्यव्यापक नहीं है, बाहर 
से व्याप्यव्यापकपना होनेसे कुम्हार घड़ेका कर्ता माना जा सकता है। कुम्हार व्यापक 
है। उस परिणामको करने वाला कुम्हार है। इसी व्याप्य-व्यापकपने से लोगोंको 
भ्रतीति है कि कुम्हार नहीं रहेगा तो घड़ा नहीं बनेगा । श्रस्तपनेसे मिद्ठीमें कुम्हारका व्याप्य- 
व्यापकपना नहीं है। लड़के भी इस चोजको जानते हैं । भ्रगर किसी लड़केको पुस्तक मिले 
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और मास्टरके पास जमा करानेपर भास्टर पूछता है--यह पुस्तक किसकी है तो यहो उत्तर 
देते हैं या विश्वास करते हैं कि पुस्तक कागजकी है । इतना ज्ञान तो उन्हें भी है कि पुस्तक 
का व कागजका वहाँ व्याप्य-व्यापकपना है । लड़केका पुस्तकके साथ व्याप्य-व्यापकपना नहीं 
है | अस्तर्व्यप्य-व्यापक भाव है उसी पर्यायके साथ और बाकी बाहिरी व्याप्य-व्यापक भाव 
है निमित्तके साथ । जितने पुद्गल द्रव्य हैं उनका कर्ता आ्रात्मा नहीं है । पुद्गलोंका कर्ताकर्म 
पुद्गल द्रव्य ही है। इस ग्रःत्माक्रा कर्ता अन्य उत्पन्त ही नहीं हुआ है। आत्मा स्वयंका 
कर्ता है। आत्माका प्दूगलके साथ कर्ता कर्म क्‍या है? दिखने वाली यह चटाई, पुश्तक, 
मेज, पंखा आदि हैं, उनका पृद्गलके द्वारा ही परिणमन होता रहता है, वह स्वयं उसका 
कर्ता है। स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णादि यह तो शरीरके परिणमन हैं। इनका कर्ता शरीर ही 
तो हुआ, जिनमें पर्यायोंका व्यापार रहता है वही कर्ता है। जिनमें अन्तर्व्याप्य व्यापक 
रहता है उनका परिणमन कंसे होता है ? जो कुछ कर्म परमाणुझ्रोंमें है वही कर्ता कर्म 
ग्रादि है । 

४५१. पुदूगलकम के श्रकार--ये पृद्गल कर्म नाना प्रकारके हैं । प्रथम तो पृढ़ात 
कर्मके दो भेद हैं--घातियाकर्म और अधघातियाकर्म । जो जीवके भुणोंको घाते सो घावों 
कर्म है और जो जीवके गुणोंको तो न घातें, पर जीवके ग्रुणोंको घातने वाले कर्मोके होगें 
मदद दें सो हैं श्रधातिया । घातियाके चार भेद हैं--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और 
अच्तराय । श्रघातियाके चार भेद वेदनीय, श्रायु, नाम और गोत्र । ज्ञानावरणके १ भेद- 
मतिज्ञानावरण श्रुतनानावरण, अवधिज्ञानावरण, मन:पर्ययज्ञानावरण और केवलज्ञानावर्ण | 
दर्शनावरणके € भेद--चक्षुदेशनावररा, अचक्षुदे्शनावरण, अ्रवधिद्शनावरणा, केवलदशना' 
वरणा, निद्रा, निद्रासिद्रा, प्रचला, प्रचलाप्रचला और स्त्यानगृद्धि । मोहनीयके २८ भेंदेंटए 
तीन तो दर्शनमोहनीय-मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यक्प्रकृति तथा २५ चारित्र मोहनी य- 
श्रनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ, अप्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, तोभ, 
प्रत्याख्यानावरण क्रोध, मात, माया, लोभ, संज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य ,रवतिं 
प्रति, शोक, भय, जुगुप्सा, पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपुंसक वेद । श्रन्तरायके ५ भेद-दानान्तराय, 
लाभान्तराय, भोगान्तराय, उपभोगान्तराय वीर्यान्तराय । अधातिया कर्मोमें बेदनीयके दो 
भेद--साता वेदनीय, अ्रसाता वेदनीय । श्रायुकर्मके ४ भेद- नरकग्रायु, तिर्यकचआयु, मगुस- 
श्रायु और देव आयु । ये चार आायुके जो नाम कहे हैं उनसे उमर प्र्थ न लेना किन्तु हक 
सामकी आयु | नरक आयुकी जो स्थिति होगी वह स्थिति बंधर्मे आ्रायगी, इस है हे 
प्रकृति बन्ध । और तभी तो जो सहसा लोग यों कह देते हैं कि श्ाथु रा हुक 2 
गति नहीं ठलती, ऐसा कहना ठीक नहीं । यों ठीक है कि गति तो टल ,जायग। पर श्रायु 
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टलेगी । यहाँ ग्रायुका श्र प्रकृति आयु लेता | श्रायुकी स्थिति तो कम बढ़ हो जाय पर 
जिस नामकी श्रायु बाँधी उस आयुका परिवर्तेत नहीं होता । नामकर्मकी गति जाति आदिक 
भेदसे ६३ भेद हैं---नाम कर्मके उदयमें शरीरकी रचनायें होती हैं और शरीरसे सम्बंधित 
जितनी प्रकारकी निष्पत्तियाँ हैं उतने ही उसके कारणभूत कम हैं श्रौर उसी प्रकारसे ये 
नाम हैं । गोत्र नामके दो भेद हैं--उच्च गोत्र श्रौर तीचगोनत्र । इस प्रकार प्रकृतिबंधकी 
अपेक्षा ये भेद हैं पर इसमें जो स्थितियाँ पड़ती हैं उन स्थितियोंकी दृष्टिसे देखें तो इनके 
और भी असंख्याते भेद हो जाते हैं। फिर इन्हींमें फलदानशक्तिकी दृष्टिसे देखो, श्रनुभागकी 
अपेक्षा देखो तो फिर इनके और भी अनन्त भेद हो जाते हैं । यों अनेक प्रकारके कर्म पाये 
जाते हैं । 

४४२. पुद्गलकर्म के सम्बन्धमें ज्ञानीका ज्ञान -ज्ञानी पुरुष जानता है कि उनसें ये 
श्रात्मा न तो परिणमते हैं, न उन्हें ग्रहण करते हैं और न उनमें उत्पन्त होते हैं, क्योंकि 
प्रत्येक द्रव्यका कर्म वही स्वयं हो जाता है । कर्ममें होता क्‍या है ? वह भी एक शाश्वत 
पदार्थ है तथा प्रतिक्षण एक एक पर्यायमें आता रह्ता है। तो मानो वह शाश्वत पदार्थ 
उन पर्यायोंसे परिणाम कर रहता है । कर्ममें श्लोर होता क्‍या है कि पदार्थ अपने आपमें तभी 
तक अपने स्वभावकों छोड़कर विकाररूप परिणाम जाता है तो वहां पर होता क्या कि वही 
पदार्थ विकारी बना, उसमें ही विकार्येत्व श्राया । तीसरी बात कया होती है कि वह पदार्थ 
श्रपनी पर्यायोंसे रचा हुआ होता 'है । तो यों पुदुगल द्रव्यका कर्म पृद्गल द्रव्यका परिणाम 
है तो वही उसमें व्यापक है, उसही रूपसे वह पुृदूगल परिणमता है। उन्हें यह जीव 
जानता तो है पर उनमें व्यापक बनकर उनमें तादात्म्य होकर नहीं रहता श्र्थात्‌ पुदंगल 
के परिणमनको नहीं यह जीव ग्रहण करता ! पुद्गलकर्म वर्गणाओंंमें उसकी श्रवस्थायें 
श्राती रहती हैं, जीवमें नहीं ञ्रातीं | जीव उन्हें पायेगा कैसे ? और न यह जीव उत्त रूपसे 
परिणमता है, न उस रूपसे उत्पन्त होता है। तो पुदुगलके साथ ज्ञानी जीवका कर्ता कर्म 
भाव नहीं है । वे पुदूगल अपनेमें हैं, अपनेमें आते हैं, अपनेमें परिणमते हैं, उत्पन्न होते हैं। 
यह जीव अपनेमें रहता है। पुद्गलके साथ जीवका कर्ता कर्म भाव नहीं है । 

४५३, विमाबोके करत स्वका कारण - रागद्वेषादि पुद्गलके विभाव हैं। विभावों का 
कतृ त्व यद्यपि अपेक्षावश उपादान और निमित्त दोनोंके साथ ठीक बैठता है तथापि एकदेश 
शुद्धतित्चयतयसे देखो तो ये पुदुगलके परिणाम हैं । कुछ बिगड़ जानेपर कहते हैं ये 
तुम्हारे लड़केक़े कारनामे हैं। परिणाम उपादानके साथ और निमित्तके साथ भी चलते 
हैं। रागादिको जानकर श्रद्धा करे ये मेरे नहीं हैं। मैं क्या करू ? जैसे कम नाच नचाते है 
वेसे नाच नचते हैं । शुद्ध तिश्वयनयसे रागादिक पौदगलिक हैं। मगर प्रयोजन कहाँ क्‍या 
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लेना चाहिए ? मैं रागादिसे रहित हूं। रागादि मेरे आाश्िित नहीं हैं । वे कहीं जेय बन 
जाते हैं तब ठीक बैठते हैं। रागादि आत्माके परिणाम नहीं, कर्मके नहीं हैं, यह भी कि 
लिए कहा, यह देखना चाहिए । रागादि आ्रात्माके हैं। लेकिन वे व्यय होने वाले हैं। मैं 
स्वभावके बलपर इन रागादिको दूर कर दूंगा। अशुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिमें रागादि 
आत्माके हैं। रागादिके अशुद्ध निशच्यमें कोई दूसरा पदार्थ ध्यानमें नहीं रहता । सो पर 
का आश्रय छोड़ देनेसे रागादि नहीं रहेंगे । कुत्ता मालिकके दमपर दूसरे कुत्तेको या बाहर 
के व्यक्तिके लिए भौंकता रहता है। श्रगर उस दमपर नहीं भौंकता तो बाहरकी लाठी 
देखकर चुप बैठ जाता, क्रिन्तु वह बराबर कतैव्यपरायरण रहता है। रागका स्वरूप जो 
कहा जायगा वह उसको छोड़कर कहाँ जायगा ? जैसे कहते पुत्रमें प्रीति है, धनमें रत्रीमें 
बगीचेमें रति है। राग स्वयं निष्पन्त है। ज्ञान स्वयंको विषय करके श्रनाकुल ही है | 
राग परको विषय करके ही होगा, स्वयंक्रे विषयसे राग नहीं होगा । परको विषय करके, 
परके होनेसे परिणमन रागको उत्पन्त करता हुआ ही होगा । ज्ञानीकों अशुद्ध निश्चय 
मिला तो ज्ञानी एकत्वके द्वारसे शुद्ध तत््वको विषय करेगा | परपदार्थ निरखा ही नहीं जा 
रहा तो राग और प्ात्मा जुदा होकर, राग खत्म हो जायगा । बल चाहिए कहीं भी कृद 
लेवे । अगर शुरूमें ही कमजोर हुए तो जहाँ भी गये वहीं स्खलित हो जाओगे । हर जगह 
शुद्ध ही देखे, तब कहीं भी कूद लो चोट नहीं आयेगी । निमित्त, उपादान दोनोंका वर्शँत 
आ्राचायनि किया है । पुद्ंगलका परिणमन व्याप्य-व्यापक है। रागद्वेषादि आत्मामें हैं वे 
पुद्गलके परिणाम हैं । उनका पुद्गलोंके साथ बहि: व्याप्य-व्यापक भाव लगा है सो पुदगलों 
को कर्ता बनाया जा रहा है । ।क्‍ 

४५४. निमित्तनेमित्निक भाव होनेपर भी अन्योन्‍्य अकत्‌ त्व--पुद्गलके परिशामत 
रागह्वेषादिके निमित्तकेसे होने वाले भाव हैं। द्रव्यकर्म प्रकृति प्रदेश स्थिति अनुभाग वन्ध 
इनकी रचना पुद्गलके द्वारा होती है और वह पुद्गल स्पर्श रस गंध वर्शसे सहित पाया 
जाता है । जैसे मिट॒टो और घड़ेका व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध है। आत्मामें रागका व्यापार 
व्यापकपना है। ज्ञेय तक््वको निमित्तके साथ, जोड़ने पर शी, राग्रादिक , आत्मामें' नहीं 
मिलते | श्रात्मामें जो होवे सो झ्रात्मा तथा कर्मके साथ हुए या कर्मोके निमित्तसे रागादिक 
हुए हैं इसलिए उन रागादिको कर्मोके पास ही भेज दो । रागादिका कर्ता पृद्गल हि है 
आत्मा नहीं है क्‍योंकि आत्मामें रागका व्याप्य-व्यापकपना नहीं है। इनका कर्ता पुद्गल 
परिणाम है, आत्मा नहीं है क्योंकि इन तीनोंके साथ व्याप्य व्यापक है। आत्माका का 
कर रहे हो तो विचारके साथ व्याप्य-व्यापकपना है ) सिगड़ी जलाई कर उसपर हर ; 
के आधारपर पानी गर्म करनेको रख दिया तो क्या हम निश्चयसे गर्म पानीके कर्ता हैं 
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यह पानी इतना गर्म है यह ज्ञान है, उसके साथ व्याप्य-व्यापकपना है, किन्तु कर्मके साथ 
नहीं है । राग हो रहा है, ऐसे ज्ञानका आरात्माके साथ व्याप्य-व्यापक भाव है। बह रागका 
मर्म कर्मके पास लाये हैं। रागके ज्ञानका मैं कर्ता हूँ पर रागका कर्ता नहीं हूँ । जिस तरह 
मैं लड़ाई देख रहा हैं उसका कर्ता हैं किन्तु लड़ाईका कर्ता नहीं हूं । थर्मामीटरसे बुखार 
देखा जा रहा है तो उस बुखारकी डिग्रीको जाननेका कर्ता हूँ किन्तु बुखारका कर्ता नहीं 
हूँ । किसी भी उपायसे जाननेपर रागका कर्ता नहीं हूँ। अनेक उपायोसे जाननेपर राग 
का कर्ता सिद्ध नहीं हुआ । पुद्गल ही इनका कर्ता है। जिन-जिन विषयोंका भ्रज्ञान बसाया 
है उनका कर्ता हैँ। मैं श्रन्य कार्यका कर्ता नहीं हुँ । जो मनुष्य सोचते हैं मैंने अमुकका 
पालन पोषण किया, मैंने धन कमाया, मैंने उन्हें बैरिस्टरी पास कराई, विद्वात्‌ बनाया 
ग्रादि यह जो श्रहंकार परवस्तुके विषयमें चलते हूँ वह अ्रहंकार दुःखकारी है । यह कार्य मैंने 
किया, सामायिक दी, पृजनकी, दान दिया, भोजन किया, अ्रन्यकी रक्षाक्री आदि बोलने 
पर कर्ता नहीं होते । कर्ता सोचनेसे होते हैं। अश्रथवा सोचनेसे वहीं होते, अ्ममें मान लेते 
हैं। यथा कौश्राके कोसने पर पशु मरणको प्राप्त नहीं होते । सोचते हुएमें हो भी जाय तो 
भी परिणमन नहीं किया । बात बने तो कर्ता नहीं और नहीं भी बने तो कर्ता नहीं । 
विचा रनेसे ही विकल्पमें कर्ता होते हैं । 


४५५, प्रत्येक पदार्थके स्वयंका स्वयंमें कतू गव-खोटा विचारनेसे अ्रशुभ परिणमत होगा 
तथा शुभ विचारोंसे शुभ परिणमन होगा तथा शुद्ध परिणामोंसे, आत्मज्ञानसे खुदका शुद्ध 
परिणमन होगा । जो करेगा सो स्वयं प्राप्त करेगा । इन पुदूगल परिणामोंका कर्ता आत्मा 
नहीं है, यह प्रतीतिमें बेठ जाय तो यह संसारकी बीमारीका भ्रमोध इलाज है जो कि कभी 
भी असफल नहीं होने वाला है। प्रतीतिकी जितनी सामथ्य है उतना रोग मिटेगा। 
पुदुगबलके परिणामका जो ज्ञान हुआ उसका व्याप्यव्यापकप्ना आत्माके साथ है। जिस 
तरह घड़ेका श्ौर कुम्हारका व्याप्यव्यापकपना नहीं है। पुद्गलका ज्ञानके साथ कर्ता 
कर्मपना नहीं है | पुदूगलके परिशमनके साथ पुदुगलका कर्ताकर्मपता है। झत्त: पद्गलका 
भात्मा कर्ता नहीं, किन्तु पुदूगलका पुदूगलकर्म है। पुद्गलकर्मसम्बन्धी ज्ञान होता है । इस 
लिए पुदुगलपरिणामनज्ञानका आत्ाद्रव्य ही कर्ता है। यही स्वतन्य आात्मद्रव्यमें व्यापक है | 
कुछ नेयाकार जरूर होना चाहिए। जानना त्तो ज्ञेयाकार स्वरूप है। ज्ञानसे रहित ज्ञान 
रतना नहीं कर सकता । ज्ञानमें व्यापक आत्मा है। तुम परद्रव्यक्े कर्ता नहीं हो, उसमें 
जो हो रहा है उसका ज्ञान आत्मामें है। अमुक कार्य कर रहे-.इस प्रकारके संवेदनविपयक्त 
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केवल भाव कर रहा, है। रोटी इस तरह बनाना, झ्ाटा गूदना, इस तरहके माल उठाना, 
रोटी बेलता, तवे पर रखना आदि इस तरहके भाव मात्र बनाते हैं तब वहाँ वे सच कार्यहप 
में परिणत हो जाते हैं। निमित्तनैमित्तिक भाव है, कर्ताकर्मपना नहीं । आात्माने भाव किया 
तथा इच्छा हुई. इच्छाके अनुकूल श्रन्दरसे वायु चली, हाथ, पैर आदि चले, उसी वीचमें जो 
वस्तु आई उसके अनुसार परिणमन हुआ तथा वह कार्य रूपमें परिणत हो गया। रोटी 
ज़लनेपर भावमें ज्ञात हो जाता है कि यह कार्य हो चुका, यह ज्ञान वराबर चल रहा है। 
रोटी खानेपर पेट भर गया तो अफरनेके ज्ञानका कर्ता हुआ । लेकिन पेटमें मिठाई पढ़ी है 
तब भी आत्मा श्रछूता है, शरीरके लिए हलुग्नमा खीर पूड़ी दो तो उसे प्रयोजन नहीं भौर 
सुखी रोटी दो तो उसे प्रयोजन नहीं है। वह तो विकल्पका कर्ता रहेगा या शुद्ध ज्ञानका 
कर्ता । यह आत्मा निशचयसे शरीरसम्बन्धसे भी अश्रछूता है । 

४५६, परमात्मत्वकी प्राप्ति वस्तुस्वातन्त्यपरिचयका फल--हे भगवद्‌ जिस पदको 
आपने पाया, उस पदको मैं कैसे पारऊँगा ? यही भावना ज्ञानीमें घर करे हुए है। ज्ञानीकी 
सेवा करनेका भाव भी यही रहता है, जिस तरहके परमपदमें स्थित आप॑ हैं उस तरहंका 
मैं भी शीघ्र होनेका इच्छुक हुं | इच्छुक रहने वाले को उसी रूप कार्य करना आवश्यक है| 
परमात्मस्वरूप बननेके लिए उसी तरहकी प्रवृत्ति आवश्यक है। जीवन तो सदैव रहेगा; 
किन्तु मनुष्यभवकी दुर्लभता प्रत्येक जगह खटकती है तो फिर ढील करने की जरूरत नहीं। 
समयकी माँग यदि होती है तो यही समय है अन्य नहीं मिलेगा,। रत्न खोनेपर पुतः 
मिलना असंभव नहीं तो दुर्लभ ही है। इस भवकों सफल करनेके लिये वस्तुस्वातत्त्यका 
परिज्ञान करना आवश्यक है । किसी द्रव्यका किसी अन्यकी पर्यायोंके साथ व्याप्यव्यापक 
भावपना नहीं होता है, इसी कारण कोई द्रव्य किसी पर्यायका कर्ता नहीं है । दूसरे द्रव्यो 
का जो ज्ञान किया जाता है तथा पर्यायोंका, उस ज्ञानका कर्ता तो आत्मा है, किन्तु उन 
पुदुगल परिणामोंका, कर्ता आत्मा नहीं है | जो भी पर्याय होती है उसमें वही द्रव्य स्वतसत- 
तया व्यापक होता है और उस द्रव्यमें जो स्वयं व्याप्यमान जो परिणति है वह उसका 
कार्य है। दूसरा उसका बर्ता कर्म नहों है । जगत्‌में जितना भी क्लेश है वह सब कर्ता कम 
बुद्धिसे है । परपदार्थोमें निजत्व बुद्धि करना अन्नान है। अज्ञानवश- श्रपनी कल्पनीयें बनाकर 
उनके प्रति कर्ता कर्मके भाव बनाता है और फिर आकुलित होता रहता है एवं प्राकुलित 
होता चला आया है। इच्छाके प्रतिकूल बात चलनेपर दूसरेके दोष देखा करता है, किन्तु 
प्रस्तरंगके प्रभुक्को नहीं देखता.हैं। परके दोष देखनेसे शान्ति नहीं मिलती है। जिन्होंने 
शान्ति पाई है उन्होंने आत्माके बलपर ही पाई है। आात्माके पास रहना ही शान्ति पाने 


का उपांय है तथा परद्रव्यसे छुटनेका भी यही आधार है | यह बनाव तब होगा जब पदार्थो 


ड 
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की स्वतन्त्र प्रतीति हो। किंसीका परिशमन अन्य कोई नहीं कर सकता । जग्रतूके जितने 
पदार्थ हैं उनके रवतन्त्र परिणमन चल रहे हैं, वह उन्होंमें हैं । उनसे अपना कोई हित 
अहित नहीं होता है। फिर भी बाह्ममें कितनी चाह लगी हुई है इसका पार नहीं है । 
जिन्होंने चाहोंको' मिटा. दिया वह परमेष्ठी' कहुंलाये. तथा जो इन. चाहोंको नहीं मिटा सके 
बह यही फंसे रहे । का 
के ४५७, बाह्ययोग स्वर्परिणामाजिंत कम फल--कुंछ पदार्थ प्राप्त कर इष्टानिष्ट बुद्धि 
'बनाये रहे तंथा दसरेके अ्रंपराधोंको ही विचारते रहे, वह स्वरंका भला करने में फिसल 
'रहा है। जो भी दुःखी हैं वह अपने परिणमनसे दुःखी है। किसीके द्वारा यह न दुखी हो 
' सकता: है और न सखी होता है.। अ्रक्ृतपण्यका पृण्यकर्मके उदयसे राजाके यहाँ जन्म हुथा 
: वहाँ जन्मसे ही आपत्तियाँ ग्राईं, अनेक दुःख भोगे | बादमें बड़ा होकर राज्यसिहासनारूढ़ 
“होने के योग्य होता है, परन्तु लोगोंने व मन्त्रियोंने कह्टा कि. जबसे इसका जन्म हुआ तबसे 
संब दुखी हो- गये, देशमें झ्रापत्तियाँ छा गईं, देशके लोगोंने उनसे प्रार्थना की देशसे जुदा 
 होनेके लिए। वह राजपत्र माताके साथ घरसे निकल जाता है। उसके साथमें गठरीमें 
रत्न बाँचें गये तो आग हो गये तथा श्रेष्ठ-श्रेष्ठ भोज्य सामग्री रखी गई, वह भी कोयलाके 
'रपमें परिणत हो जाती है। जहाँ देखो वहाँ पाप कर्मके उदयसे दुःख ही दुःख भोगना 
पड़े | पापकी लीला ही विचिन्न है, कोई सोचे पापका कार्य तो कर लू, कोई देखता नहीं 
है, तथा आंगेकी आ्रांगे देख लेंगे। तब भी पाप करने वालेकी आत्मा देख रही है जब 
मालूम हैं कि अनेक दुःख भोगना पड़ते हैं। यह शिक्षा दूसरोंके दुःख देखकर क्‍यों नहीं ले 
"ली जाती ? राजपुत्र अनेक कष्ट सहकर रहता है। श्रीपालका पृण्य -कर्मका उदय था। 
जिसे जन्मेसे ही अ्रनेक सुंख व लाड़ मिला । कुछ बड़ा होनेपंर कुष्ठी हो गया । फिर क्या 
. हुआ सो श्राप जालते हैं। पापका फल कैसा होता है ? पश्चात्‌ पुण्योदय आया कुष्ट मिटा 
: संपत्ति मिली | घवल सेठने मारनेमें कसर नहीं रखी, समुद्रमें गिरा दिया उसे । वह तैर 
कर पार हुआ, वहाँ भी आधा राज्य व राजकन्या मिली । चारुदत्त सेठको पण्योदयमें जन्म 
से ही अनेके प्रकारकी सुख सामग्रियाँ प्राप्त होती.हैं। बड़े होनेपर सम्पूर्णा धन वेश्याके 
यहाँ देकर खो देते हैं। बेश्या पांखानेमें उन्हें ढकेल देती है, वहाँसे भी निकल आते हैं । 
बादमें धनः कमाने जाते हैं तो इच्छित धनकी प्राप्ति होती है, औरों पर संकट आकर जहाज 


इंब जाते हैं। लेकिन यह कुंशलठासे रत्न द्वीपमें पहुंच कर वैभवके साथ. निकल आते हैं 
तथा श्रांगे जानेपर स्त्रीरत्नकी प्राप्ति आदि अनेक सुख मिंलते हैं । 


... ४४८, घाह्ययोगकी, अस्वायत्तता--बाह्मयो्ग पृण्य पाप कर्माधीन हैं, किन्तु एक 
शुद्ध निविकल्प तत्त्व मोक्षका कारण है, तव धर्ममार्गमें चलते हुए रागवश उपाजित पण्यसे 
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सुख सामप्रियाँ मिलना तो गेहूँंके भूसेके समान हैं। निविकल्प समाधि निजका सुस्त है। 
प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र-स्वतन्त्र है--यह समभमें श्राना चाहिए । धन वैभव, रत्री, पृत्र, माता, 
पिता, भाई, बन्धु सब माया है । इनके मोहमें जितने फंसे, उतने दुःख ही उठाने पड़े। 
इष्ट अनिष्ट सामग्रियाँ समय समयपर मिलती रहती हैं। अभी-अ्रभी करीब १ जुलाई 
४८ का उदाहरण है कि हृषीकेषमें जैनमन्दिरके श्रन्दर एक धर्मात्मा सेठ जी जो कि सामा- 
यिकमें बैठा था | किसी क्रूर चित्त वाले दुष्ट व्यक्तिने श्राकर उनकी हत्या कर दी तथा यहांका 
एक किस्सा ज्ञात हुआ | एक घरसे नौकर १०-११ हजारका जेवरात ले भागा । इस तरह 
अनेकों कष्ट उठाना यह भी किसी पूर्वभवके पापकर्म के उदय होंगे । श्रनेक .संकटोंको अ्रौँसों 
के सामने देखकर भी सोचे 'मैं सुखकी स्थिति बना लुगा” यह कैसे संभव है ? अ्रंगर कल 
का भी विश्वास हो जावे तो यह जीव मरे ही नहीं । क्‍योंकि कल सदैव आराता रहेगा श्रौर 
नई नई आशायें नई नई तरंगें लाता रहेगा। यह सब कितनी त्रिषम स्थिति है ? यह 
सोचते-सोचते ही सम्पूर्ण काल व्यतीत हो जाता है तथा इसके मन्दपुण्यमें ही गृत्यु हो 
जाती है । 

४५६, त्यागर्में व भव--भैया ! इतनी बड़ी योग्यता पाकर भी परपदाथोंमें ही फंसे 
रहे, विषयकषायोंका ही सेवन श्रेष्ठ माता, उनसे निवृत्त नहीं हुआ तो फिर क्या री 
होगी, इसको कौन क्या कह सकता है ? सर्व परिणग्रह से निवृत्त होकर श्रेष्ठ पदको प्राप्त 
करनेकी कोशिश की और वह कोशिश शब्द माजत्रमें ही रह गई अथवा मध्यमें ही फिसल 
गये तो वह कल्यारणप्रद मार्ग समझा नहीं गया । इसकी अपेक्षा अपनेमें ही का सन्तोष पाव 
सुखप्रद प्रतीत होता है | इस अज्ञ प्राणीके मोह भावकी विचित्नता है कि अनेकों निश्चय 
करने पर मध्यमें ही विफल हो जाते हैं। श्रपने मनका सदुपयोग निविकल्प तत्त्व समभने 
में है । विकल्पजालोंने मेरे तापको खुब बढ़ाया, परकी संपत्ति देख लालायित हुश्रा । सोचा 
मैं भी इस सामग्रीका स्वामी होता तो मेरा कया प्रभाव रहता व सुखी होता । किन्तु संवे 
व्यर्थकी लीलायें समभमें नहीं श्रातीं। यह क्या रहस्य है ? क्यों इनमें बुद्धि श्रभी तर 
लगी हुई है ? इस मोहबुद्धिका नाश तब होता है, जब वस्तुतत्त्व ज्ञेय होता है।। करत 
करोड़पतिका वैभव किस कामका ? वैभवशाली तो वह थे जिनके ६६ हजार रानियाँ, 
करोड़ों अरबोंकरी बात क्या छह खण्ड पृथ्वी पर एकछलन्न शासन, फिर भी वह उसमें 
मनमाना दान देकर सर्वसे मोह भावत्र छोड़कर कल्याणा-पथका राही होता है । चक्रवर्ती 
जब पूजन करता है तब वह किमिच्छक दान देता है । जिसका तात्पर्य होता है जिसकी रह 
इच्छा हो वह पूर्णो कर दी जाती है। किसी ने २ गाँव, किसी ने ४, ६, १० गवि या: 
जो भी मांगा वह उसे मिल जाते हैं। अन्‍्तमें उस चकित करने वाले वैभवको छोड़कर 
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दिगम्बर दीक्षा धारण करते हैं। आजके मानवको क्या वैभवशाली कहें कि उसे जो मिला 
उसीमें सन गया तथा छोड़नेका नाम भी नहीं लेता । दूसरोंको श्रपने मायाजालका बखान 
करके दुखी ही करते हैं । ह 
४६०, अपने कर्तव्यका स्मरण--अ्भी तक प्रमादसें समय काफी निकाला | अब 
उसे छोड़कर तत्त्वोपयोगमें समय दिया तभी इस नरभवकी सफलता है। कौनसे आ्रागे 
समयकी क्‍या सोची जाय कि मैं कल्याण करूगा ? जो झाज और झभी कर लिया वह 
है श्रेष्ठ, अन्य सब निरथ्थंक है। श्रगर हम उसे अ्रच्छा समभते हैं तो आाजसे ही क्‍यों न 
शुरुवात कर दें। कोई जीव ११वें गुशस्थान तकमें भी जाकर कुछ अन्तमु हुते कम भ्र्ध 
पुद्गल परावतंन समय तक रुसारमें घूमा, फिर हमारी श्रसावधानीका फल नहीं मिलेगा । 
इसके लिए निरन्तर सावधान रहना पड़ेगा । अनोतिकी बात एवं अन्य दुर्भाव न आ पावें 
इस तरहका कार्य किया जावे । यह सुरक्षा कर सके तो विवेकका कार्य किया अन्यथा कोई 
भी हमारी रक्षा करने वाला नहीं है । यह जग्तु सारा नंगाका नंगा है, कोई भी इसकी 
रक्षा करनेमें समर्थ नहीं है। जो श्रोंकी रक्षा करना सोचते हैं वह स्वयं रक्षा नहीं कर 
पाते । अपनी जिम्मेदारी अपने ऊपर ही है । परिवारके लोगोंको भी वह धर्म बतावे, वेसी 
उनमें भावना भरे कि वह भी इसी रंगमें रंग जावें | तब फिर स्वयंको कोई बाधा नहीं आा 
सकेगी एवं परिवारवाले इस शुभ कार्यमें प्रोत्साहन ही देंगे तथा उस तरहकी सामग्री उप- 
स्थित करेंगे । यदि स्वयं ही विपरीत मारगपर चलते रहे तब तो रक्षा करेगा कौन ? लेकिन 
अपने श्राप स्वाभाविक वृत्तिको अपनाकर सीधे मार्गपर चलने लगे तो कोई शत्रु नहीं है। 
स्वयं शान्‍्त रहें तो उसका प्रतिकूल चलने वाला कौन आवेगा ? अगर आ भी जाय तो 
अपनी शान्ति देखकर स्वयं लज्जित होकर चला जायगा । यहाँ सुकमाल मुनि जैसा शरीर 
विदीणं नहीं किया जा रहा है तथा सुकौशल मुनि जैसी चीथ-चाथ नहीं । फिर भी अनुभव 
कर रहे हैं लोग कि हम बड़े दुःखी हैं । झ्रापत्ति की कोई विज्वेष बात नहीं दिखती है, किन्तु 
इच्छाग्ोंसे ही आपत्तियाँ अपनेसें बना ली हैं। ऊपरी रंग ढंगसे शान्‍्त सुस्थिर मधुर वचन 
बोलते हुए भी, मनके अन्दर विद्वेष, ईर्षा आदिके भाव तथा पर-पीड़न रहा तो क्या वह 
स्वांग जसा ही नहीं है ? क्रोध, मान, माया, लोभका फल भी अपनेको ही भोगता पड़ेगा 
त्तथा जाता द्रष्टाका सहज आनन्द कहीं बाहरमें नहीं बिखरा है, किन्तु अपनेमें ही समाया 
हुआ है । 
8६१, उपयोगका विलास--जो अत्यन्त विरक्त ज्ञादी होगा वह परपदार्थोमिं नहीं 
बसेगा । सब खेल उपयोगका है, यह तो केवल भाव मात्र बनाता है। जो पदार्थोका यथार्थ- 
यथार्थ ज्ञान बरता हैं वह रुूच्चा ज्ञानी है। यह पदार्थ जो जाननेमें आा गये हैं, 


के 
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यह दृश्य मेरी झात्माके व्यापार नहीं दर्पणके सामने कोई वस्तु रबी 
है, वह दपणामें नहीं हैं। किसी की नाकमें बुछ काली वस्तु लगी होनेपर वह 
दर्पगामें चेहरा देखकर नावसे ही उक्त वस्तुको छुटाता है, दर्षणसे नहीं भर न दर्षण॒को 
अपना सिर मानता है । दर्पण तो एक प्रतिविम्व देखनेका झखाधन माच है। अतन्यस्वसूप 
श्रात्मामें प्रतिविम्वब हो जाय तो भी ज्ञानोकों सर्व पदार्थ जुदे जुदे ही प्रतीत होंगे । यह आत्मा 
ज्ञानस्वभाव वाला है सो जाननवृत्ति करता रहेगा। ज्ेबाकार पर्याय अ्रपना फल देते रहेंगे। 
किसी भी पदार्थमें यह भाव न बरें कि वया रखा जाननेमें ? जो जाननेमें आयगा वह अपने 
श्राप परिणमेगा । पदार्थ नेय बने तो भले बन जाओ, किन्तु मैं स्वयं नहीं उन्हें श्रपता बना 
कर व्याकुल हो सकता । उन प्रदगलोंका द्र॒व्योंका श्रात्माके साथ नेयन्नायक सम्बन्ध है तभी 
पुद्गल परिणाम जिसमें निमित्त है या जिसका विपय बना है वह ज्ञात ज्ञाताके ही व्याथ 
है । हमारा परिणमन हममें है श्लौर पृदूगलका परिशमन पएद्गलमें है । कोई भी चेतन या 
ग्रचेतन हमारी ञ्राकुलता या अनाकुलताकों पैदा नहीं कर सकता | हमारी स्थितिको 
विगाड़ने या सुधारने बाला कोई नहीं है। दो लड़कोंमें एक ने चुभने वाली वात कह दी 
तो एक थप्पड़ मारता है तथा वह बदलेमें गालियाँ देता है। दोनोंका क्रम बरावर चाह 
है | थप्पड़ मारने वाला भी नहीं रूकता और गाली देने वाला भी नहीं । अगर गालिएं 
देना बन्द कर दे तो थप्पड़ भी उसमें न पड़े । हम अपनी वेदनाको मिटाना चाहते हैं तथा 
मिटानेका उपाय भी उनन्‍्हींको मानते हैं जिनसे दुःख उत्पन्न हुआ है । यह परम्परा जे 
मिटे तब अ्रज्ञान हटा कहलावेगा और हम सुखी हो जावेंगे । मेरे स्त्री, पुत्र आ्राज्ञाकारी हैं, 
धन वैभव मकानादि सब है, इन कारगण्ोंसे अ्रपनेको बड़ा मानते हैं। अगर भाई बड़े होते 
तो हम बड़ोमें ही नहीं बैठते । इन संसारी प्राणियोंके छोटेपनमें क्यों श्राते ? बड़े तो सिंद 
महाराज हैं, उनकी पंक्तिमें बैठकर स्वात्मरसका पान करते रहते । अगर यों ही बड़े होकर 
कुछ कर भी लिया और फिर वनस्पतिकायिक हो गये तो 'दमरी रूकन भाव बिकाया' 
श्र्थात्‌ दमरी छिदामोंमें या रूकन (फटकने का श्रनाज) में बिकता फिरूगा । 

४६२. अपना अजायबघर -- जिसका जितना भी समागम है वह उसीमें अपनी 
शान बढ़ाना चाहता है। यहाँ लौकिक शान्र बढ़ानेका जिसने जितना प्रयत्त किया वह 
उसकी आत्मशान हटानेके उतने ही घातक होंगे । विभाव हटाकर स्वभावमें झ्राना अपनी 
सच्ची शानकी बपोती है | यह संसार तो श्रजायबघर है। जो भी श्रजायबंधरमें गया भ्रौर 
स्वभावके प्रतिकूल या चपरासीसे बिता श्राज्ञा लिए कोई चीजको स्पशें किया तो वहाँ 
ग्रिफ्तार कर लिये जाओगे । इस अजायबधरमें जिन्दा जानवर शेर, चीते, पक्षी, सीरस, 
हंस, हरिण, मैंना तथा मरे विषैले सर्प, विच्छू आदि सभी मिलेगे। अब उनसे हमें बेया 
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शिक्षा लेता है, यह सोचना चाहिए । हाथी, मछली, हिरण, पतंगा (पंखी) अपने एक-एक 

इन्द्रिय विषयके भोगोंकी इच्छा या भोगनेके लालचसे प्राण गमा बेठते है,, तब हम तो 

पंचेन्द्रियोंके भोगोंमें रत हो रहे हैं। पाप अनाचार भी कुछ नहीं देखते, तब हमारी चया 
दा होगी ? यह भी थोड़ी देर शान्तिसे सोचें ।,शहरोंमें बने श्रजायवधरसे इस जीवने भी कम 
[ग्रह नहीं किया है जो सदैव बलेश देते रहते हैं। कोई सोचे इस संसाररूपी अजायबघर नहीं 
वें तो कर्मवर्गणाओं से नहीं बच सकता, वह यहाँ खीच लाती है । कर्मबर्गशाओंसे बचने 
लिए ज्ञाता द्र॒ष्टा स्वभावपर हृष्टि जमावे तो कार्य सिद्ध होवे । वह दित सभीका आने वाला 
! कि जो जो पदार्थ समागममें आये हैं उन्हें छोड़कर जाना होगा । हम संयोगविषयक पदार्थ 
पे जरा भी शान्ति नहीं ले सकते । श्रन्य पर्यायमें गये वहाँ भी दुःखोंके चक्करमें पड़ेंगे। 
इसलिए सोच समभझकर अपनी वृत्ति बनावें और मायाजालसे छुव्टी ले लेवें। 

४६३, व्याप्य ओर व्यापकू---यह दोनों बातें एक ही पदार्थमें होती हैं। जैसे 
उंगली को कभी टेढ़ी करते हैं तथा कभी सीधी करते हैं, कभी बन्दुृक जैसी शक्‍लमें दिखाते 
हैं, कभी प्रभाव डालने के उपदेश देते समय ऊंची, नीचो करके दिखाते हैं, कभी बच्चोंको 
तंग करतेके लिए मटका मटका कर संकेत करते हैं, कभी ह्राथकी सब्र उंगलियों सहित 
शान्त रहने चुप रहने को या मना करने को दर्शाते हैं --इत सब भिम्त-भिन्‍न दशाशओोंमें 
अंगुली व्यापक हैं तथा हम जब सीधी उंगलीकी पर्यायको ही ग्रहगा करते हैं तब वह 
व्याप्य हैं। निश्चय हृष्टिसे पर्यायका कर्ता वही द्रव्य हुआ, दूसरा कोई नहीं । इस तरहका 
घिवेक जब रत्पन्न हो जाता है तब उस ज्ञानसे केन्‍्द्रीमुत हो जाता है भौर उसी समय 
अज्ञान अन्धकारसे दूर हो जाता है। जी पदार्थोकरो जुदे-जुदे मानता है, किसी पदार्थका भी 
अन्य पदार्थसे लगाब नहीं है, वह ज्ञानी कहलात्ता है तथा जो पदार्थोको न्यारे नहीं मानकर 
एक दूसरेका सम्बन्ध मानता है वह अज्ञानी है । पदार्थ जिस अवस्थामें परिशमन कर रहे 
हैं उन्हें उसी तरहके माननेसे आकुलता पैदा नहीं होती है, यह शान्तिका उपाय है। एवं 
पदार्थोको अन्य-प्रस्य रूप ही विक्ृृत दक्शामें परस्पर सम्बन्धित मानना श्राकुलताका का 
कारण है। अमुकका असुक कर्ता है, अ्मुक कर्ष है, इस संकरवुद्धिका नाम मूढ़ता है । जब 
पदार्थोकों जाननेका यथार्थ ज्ञान हो जाता है तो अज्ञान अन्यकार विलीन हो जाता है । 

हें अपने आप पर्यायोंका कर्ता है, इसके विपरीत सोचा तो अज्ञान हैं। जब तक यह प्रतीति 
है-स्त्रो मेरी है, पूत्र मेरा है, इससे सुख मिलता है, उनमें एकताका सम्बन्ध किया--यह 
सब श्नज्ञान है । 

४६५. कल्याणवृत्तिसे ही मानत्रजीचनकी रफलता--चक्रवर्ती, कामदेव अरवेचक्री 
राजा, महाराज श्रादि हुए । उन्होंने पहले धत वेभव राज्य संपदायें बसाईं, बादमें उन्हींको 
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इस तरह उजाड़ा कि किसी को दानमें कुछ दिया, विसीको कुछ अथवा सर्वेस्व छोड़ दिया. 
पश्चात्‌ वह मुनि हो गये तो साथमें ही सबके सब या अनेक (त्र मुनि हो गये और र्त्रिय 
अजिकायें हो ध्यानमें लवलीन हुईं। श्रव एक बालभर पदार्थकों भी अपना नहों मान रहे 
हैं। बस श्रव तो सब उजाड़ कर आत्माको वसानेमें ही संलग्न हैं। यहाँ उनका उजड़ा वृष 
नहीं, केवल अपने वैभवकों बसानेका भाव हुआ । घर ही घरमें रहे आये और उन्हें छोह 
कर कल्याणाकी ओर प्रवृत्ति नहीं की तो मनुष्य-भव पाकर क्या किया ? जिसने मनुष्यभव 
पाकर स्वयंके कल्यारामें रुचि जागृत नहीं की वह मनुष्य होकर मनुष्य गतिके ४८ भवोंमें से 
अपनी संख्याको ही घटा देता है। ऐसा नियम है मनुष्यगतिमें ४८ बार जन्म हो सकता 
है। १६ पुरुषके १६ स्त्रीके तथा १६ नपूुसक के, और नहीं भी हो, यह नियम नहीं, 
किन्तु अधिकसे अधिक ४८ बार मनुष्यगतिमें लगातार पैदा होकर जन्म मरण कर सकता 
है। त्रसपर्यायके कालमें मनुष्यके साथमें श्राता जाता कुछ नहीं है, विवेक इसीमें है कि 
विकल्पोंको छोड़कर शान्तिका श्रनुसरण करें। जिसको परवस्तुओंके प्रति ममता नहीं है 
वह लोकमें ऊंचा है। पूज्य दृष्टिसि वह देखा जाता है, उसके लिए मनुष्य अपना सव बुद्ध 
छोड़नेको भी तैयार हो जाते है। जो लोकमें अ्रपनेको परपदार्थोका कर्ता माने वह लोकमें 
भी अच्छी तरह नहीं देखा जाता है। जो यह कहता है मैंने श्रमुक कार्य किया, दूसरे 
पालन पोषणा अश्रादि किया उसे महत्त्व नहीं दिया जाता । 

४६६, कर्तापनकी बेहूदी बात--कर्तापन की बात बकना बेहूदी बात है। मैंने कुछ 
नहीं किया, मेरी तो वात क्या, मुभसे बड़े बड़े राजाधिराज हो गये हैं, उन्होंने स्वयं लोकिक 
पदार्थोके प्रति कुछ नहीं कर पाया । मेरी दो बात या हस्ती कितनी है, मैं व्यर्थमें उलभा 
हुआ हूँ, यह विचार जब पैदा हुए तब इसकी शोभा है। कर्तापनकी बात बेहदीके सिवाय 
और कुछ नहीं है। कोई गृहस्थी की अ्रनापशनापकी बात कहने लगे तो उसे पे धरममत्मा 
सुनना भी नहीं चाहते, तब उस पदार्थकी प्रवृत्ति करना तो बुरी ही है। जिन कार्योसि भला 
नहीं उन्हें छोड़ देना ही उचित है। देहातोंमें श्रगर कोई मांसका संकेत कक चाहता है 
तो उसके लिए माँस न कहकर आगलुगश्नर आदि इब्दोंके द्वारा उच्चारण करते हैं। लेकिन 
आ्राज तो शहरोंमें खुल्लमछुल्ला इस शब्दको कहनेमें नहीं चुकते तथा शौच जानेके लिए 
फाड़ो जाना, हाथ मुह धोता, बाहर जाना आदि शब्द बोलते थे, किन्तु श्रव तो जिस चाहे 
व्यक्ति छौटे बड़ेके द्वारा सुन लो टटूटी, संडास, पाखाना आदि । जिस बातको मी 
कहना अ्रच्छा नहीं लगता । मालुम होता है वह बात नियमसे भददी है श्रौर भी देखो ग 
ने मन्दिर बनवाया, धर्मशाला बनवाई तो वह पंचोंमें कहता है कि भाइयों ! मैंने कुछ है 


है 3 बात 
बनवाया है यह सब आपका आशीर्वाद है, प्रसाद है आदि श्रादि । जिसके कर्ता की 
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कहना बुरी मालूम होती है तो स्म्भो उसमें वतवविस्पनेकी बात मानना नियमसे भददी 
है। इतनेपर भी मोही जग्त्‌के वर्ता ब्ने फिरते है। सोच्ना यह चाहिए कि मैं भावमात्र 
करता हूं | वही भाव विकाररूप परिणात हो जाते है। यह तो भावरूप है । 

४६७, आत्माक्ी महती कृति निर्मेलपरिणति--अब मेरा क्या क्तंव्य हो जाता है ? - 
तत्त्व ज्ञानकी बात, ध्यानकी बात खूब सीखें, कल्याणका यही सही मार्ग है। यह बात मनमें 
थ्रा जानेपर निर्धनता झ्रादि कुछ नहीं कर सकते | मुझे ज्ञान ही करना चाहिए, यह बात 
मनमें आजावे तब गरीबी श्रादि कुछ नहीं खटक सकती । वह अपना रहनसहन उसीके 
अनुकूल बना लेगा । बारीक कपड़े न पहने, मोटेसे काम चला लिया तथा विलासप्रिय 
इन्द्रियोंको उत्तेजना देने वाला भोजन नहीं किया । तब शरीर तो स्वस्थ रहेगा ही एवं 
सभी बचत होकर द्रव्यकोी दूसरे कार्योमें लगा सकेगा। गरीबोंको दान देना या धार्मिक 
कार्यमें खर्च करना हितकारी है। सादा रहनसहन बनानेका पूर्ण इरादा होना चाहिए । 
जो ५० का प्रतिदिन भोजन करता है क्‍या वह ॥) में भोजन करने वाले गरीब से १०० 
गुणा स्वास्थ्य बढ़ा लेता है या १०० गुगा अधिक कार्य कर लेता है? यह कुछ भी नहीं 
देखनेमें आता । पुण्यक्रमसे कठिनसे कठिन कार्य जरासे प्रयत्नसे सफल हो जाते हैं । श्रगर 
नहीं भी होते हैं तो विघाद करनेकी जरूरत नहीं । क्योंकि श्रपती तो बात क्या पूर्वभवके 
पापसे महापुरुषोंको भी बाह्य दुःख उठाना पड़ते है, दुःख आवे तो चिन्ता नहीं । ऐसा ज्ञानी 
कर्तापनसे दूर हो जाता है। मैंने कोई कार्ये किया या करूगा, मेरे बिना कोई कार्य हो 
नहीं सकता, मेरे द्वारा कितना बड़ा कायये हो गया, इस तरह सोचना परमें ही फंसना है । 
बड़ा कार्य तो आत्माका करना पड़ा है उसे करना चाहिए। अ्रगर निर्मलता नहीं बनती 
तो कोई बड़ा कार्य नहीं किया । 

४६८, ज्ञानमात्रमें कत त्वका अभाव--यह जीव प्रदूगल कर्मको तो “जानता है, 
किन्तु पुदगलको जानता हुआ उनका कर्ता नहीं होता है और न कर्मका ही सम्बन्ध बैठता 
है | भ्रगर जानने से कर्ता हो गये तब तो आगके जाननेपर आगके कर्ता हो गये तथा जब 
आग बुझी पड़ी ही तो उसको देखने मात्रसे श्राग जल जाना चाहिए । देखनेसे कर्ता होते 
तो अनेक विडम्बनायें सामने उपस्थित हो जाती है तथा जाननेसे भोक्ता होते तो आगसे 
आँख जल जाती । जवान लड़कीको बिदा की जाती है तो वह पितासे, बड़े भाई आदिसे कंधे 
से लगकर भेंट करती है। तो यहाँ भावोंमें कितना गहन अन्तर रहता है ? देखने जानने 
से अपराध होवे तो सिद्ध भगवान्‌ सबसे ज्यादा अपराधी सिद्ध होंगे । यह जीव पुद्गलको 
जानता हुआ भी उनका कर्ता नहीं है। न उन जेसा परिणमन करता है। एक किसान 
खोड़िया (खाती) में चना भर रहा था । इदनेमें एक होशियार आदमी आकर बैठ गया 


शेर समयसार प्रवचन चतुथ्थे पुस्तक 


तथा खोड़ियामें आधा चना (देउल) डाल दिया और बोला- इसमें आधा चना हमारा है 
तो क्या वह स्वामी हो गया ? अ्रतएव देखने जाननेसे या विकल्प करनेसे भी स्वामी या 
कर्ता नहीं हो सकता । माँ अपने बच्चेको ज्यादा भी पीट देती तो बुरा नहीं माना जाता 
अथवा तंग आवनेपर नाश लगे, पैदा होते ही मर जाता आदि दाव्द कहे जाते हैं, किन्तु 
बह क्‍या यह सब मनसे चाहती है ? सुसरालमें जानेपर वहां कितनी गालियां सुननेको 
नहीं मिलतीं, फिर भी उन्हें सुनकर दामाद बुरा नहीं मानता । तो मनसे भाव परखे जाते 
है। श्रगर वही गालियाँ कोई दूसरा देवे तो लेनेके देने पड़ जावें । देहाती मनुष्य गालियों 
से पैरोंसे मुक्‍्कोंसे आपसका सत्कार (राम राम) करते हैं, तब भी वहाँ भाव यथार्थमें उक्त 
प्रकारके न होकर प्रेममयी ही रहते है । 

४६९, ज्ञाताके कर्मोका अकतठ त्व--जो ग्रहण किया जाता है वह प्राप्य कर्म है। 
जैसे 'राम गाँव को जाता है तथा प्रदृगलोंके प्रति खोटे भाव बनाता है! यह विकार्य कर्म 
है। जैसे दूधका दही बन गया। चाँदीका गहना बना लिया | इस तरहका निर्व॑र्त्य॑ कर्म है। 
कर्मों स्वभावके विरुद्ध बात नहीं होती है। कम पुदुगलोंसे रचे गये हैं, विकारी हैं तथा 
जो कर्म प्राप्त किये हैं वह प्राप्य कर्म हैं। एक ही जीवमें था पुद्गलमें किसीमें भी कर्म 
प्राप्प विकारी और निववेत्य तीनों हैं। जीव कर्मोंका कर्ता कैसे हो जाय जब तीनों प्रकारका 
कर्म अपने स्रोतमें ही व्याप्य है। पुदंगलकी दशा पुद्गल है और जीवकी दशा जीवमें है। 
जब रोटी की जाती है तो लोई बनाई, बेली जाती, तवेपर रखी तथा अग्निपर उतार कर 
सेंक ली जाती है। निशचयसे यहां रोटीकी बनाने वाली महिलायें नहीं हैं । श्रगर वह रोटी 
की कर्न्नी होती तो हाथ रोटी रूप हो जाना चाहिए था। हाथका अंश रोटीमें नहीं गया 
और रोटीका अंश हाथमें नहीं गया । कर्मोकी दक्षायें जब बनती हैं तब प्रकृति, स्थिति तथा 
अनुभाग तन्‍्ध ही बनेगा। प्रकृति बन्ध होनेसे सुख दुःखकी प्रकृतिका अनुभव होगा या 
कारणा होगा । यह कर्म इतने समय तक रहेगा इसको स्थितिबन्ध कहते हैं। प्रदेश पाकर 
यह्‌ इतने प्रदेशोंमें सत्तासे स्थित है यह प्रदेश बन्ध है. तथा अपना फेल देकर वर्म खिर 
जायेगा यह अनुभागबन्ध है । कर्म स्वयं. ऐसा करते हैं, तुमने या हमने क्या किया -? भोजन 
को उठाकर पेट मात्रमें तो रख लिया, इससे ज्यादा क्या किया ? भ्रब उसका समय बीतने 
पर मलमृूत्र, पसीना, खुन, 'मज्जा, हंड्डी और वीयें रूप परिशमन होगा । स्वतः अर 
हिस्सा इतने समय तक रहेगा, इस तरह की स्थिति किसीने बनाई है क्या ? वह. स्वयं ब्रनी 
है । श्राप कुछ नहीं करते, श्राप तो पेटिकामें बिना पते का यह माल भर डाल देते ह्‌ । 
उसके बाद रुधिर, पसीना, मज्जा, हड्डी, वीय की शक्तिका अनुभाग होगा बह निमित्तने्ि- 
त्तिक भावसे स्वयं । यहां तो केवल कषाय भरकी जाती है । इसलिए कर्म निमित्तनैमित्तिक 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक २२३ 
सम्बन्धसे अपने ग्राप आ जाते हैं। कर्मोका करने वाला जीव नहीं है, वह अपने श्राप 
परिणमते हैं। इस तरह जीव अपने आप कर्ता व कर्म है । हम जानते जरूर हैं, किन्तु 
कभेीके कर्ता नहीं होते हैं । 

४७०, बन्ध हटानेके उपायकी अघश्यकता--अ्रनगादिकालसे जीव और पुदुगलका 
सम्बन्ध चला आ रहा है। एक दूसरेकी कषायका मेल होनेसे कर्मोका बन्ध करते हैं, यह 
क्रम सदैवसे चला ही आ रहा है उसे हटानेवी शक्ति आ॥रात्मामें है। जब कि अनादिकालसे 
दुःख उठाने में ही लगे हैं तो अब उस दुःखको दूर करनेके लिए कुछ समयकी व उपायकी 
जरूरत है। जिस तरह शुरू शुरूका रोग जल्‍दी काबूमें श्रा जाता है तथा गठिया, तिल्‍्ली, 
इवास कई वर्षोके रोग हो जानेपर उनमें भ्रधिक समय लगता है | उसी तरह अनादिकालीन 
रोग हटानेके लिए समयकी व उपायकी अपेक्षा है। उस समय तत्त्वज्ञानर्पी श्रौषधिका 
पान किया जायेगा तथा उस औषधिसे विवेकरूपी झरना फूटेगा, जिससे कि गन्दले पानीकों 
नीचे बेठा देगा और स्वच्छु पानीका ख्रोत निकलेगा जो कि पानी बह बह कर धीरे धीरे 
गन्दगी दूर हो जायगी । “करत करत शअभ्यासके जड़ नर होत लजान । रसरी आवत जावतें 
सिल पर परत निसान” ॥। ; 

४७१. स्वमें ही व्याप्यव्यापकता होनेसे जीवका करममें अकत त्व--यद्यपि जीव 
परिणामके मिमित्त बिना कर्म अपने आप नहीं बनते तथा जीव न तो पुद्गलरूवः परिणमता 
है और न उस रूप पैदा ही होता है और न जीवका विकार है। इसलिए कर्म जीवका 
नहीं है। कर्म तो अपनेमें ही व्यापक है। पुद्गलके अपने कर्ममें पहले मध्यमें और श्रन्तमें 
व्याप्त होकर एद्गल ही रहा। पुद्गलके द्वारा ही कर्म गहरा किया गया, पुद्गलका ही 
विकार रहा तथा उसी विकाररूप परिणमन हो गया। ऐसा जानता हुआ भी ज्ञानी पुरुष 
स्वांगकी पर्यायोंमें व्यापक रहता है। इसलिए यह जीव पुद्गलसे न बनता है और न उसके 
द्वारा परिणमन ही करता है। पुद्गलके जो कर्म हैं वह पुद्गलके द्वारा ही प्राप्त किये गये 
है, पुद्गलके ही वह विकार हैं या पुद्गलके विकारमें ग्राये है, तथा पुद्गलके द्वारा ही रचे 
गये हैं। यह जानते हुए भी जीवके साथ कर्ताकर्मका सम्बन्ध नहीं है। जीव अपने कर्मको 
जानता हुआ्ना भी आत्माका जो परिरमन होता है वह पुद्ूगलका परिणाम नहीं है| पुद्गल 
का जो परिणमन है वह जीवका नहीं है, जीव पुद्गल कर्मका करता नहीं है । किन्तु पुद्गल 
का जो परिशमन हुआ वह जीवसे न्‍्यारा होता है तथा जीव उसके ज्ञानका कर्ता हो सकता 
है। अब शिष्य प्रइन करता है कि पुृद्गलका अपने परिणामको जानने वाले जीवके साथ 


व्याय्य-व्यापक सस्बन्ध है या नहीं ? उसीको गाथा द्वारा भगवाव्‌ कुन्दकुन्दाचार्य स्पष्ट 
करते हैं । 
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णावि परिणशमइ शा गिण्हुइ उप्पज्जइ शा परदब्वपज्जाये । 
णाणी जाणंतो विहु सगपरिणामं शब्रगेयविह ||[७७॥ , , 

४७२. ज्ञानीका स्वेत्र निर्नाध ज्ञातृत्व--यद्यपि ज्ञानी जीव श्रनेक प्रकारके श्रप 
परिणमनको जानता है तो भी परद्रव्यकी पर्यायमें न परिणमता है, न परद्रव्यव॑ 
पर्यायको ग्रहएा करता है भर न परद्रव्यकी पर्यायरूपसे उत्पन्न होता है | ज्ञानी जाव्ता | 
अपने परिणामोंको जो अनेक प्रकारसे उत्पन्त होते है उन्हें जानता है । किन्तु यह जीः 
परद्रव्योंकी पर्यायोंमें न उत्पन्न होता है श्रौर न उनमें जाता है । पुद्गलने पुद्गलकर्म ई 
ग्रहणा किया है तथा उसके द्वारा विकारको प्राप्त हुआ है एवं पुदगलकर्मसे रचा गया है- 
ऐसा ज्ञानी जानता है, फिर भी उस पुद्गलमें लगता नहीं है। ज्ञानी श्रपने उत सब परि- 
णखामोंको जानता है। ज्ञानी अपने स्वभावका ही कर्ता है। सही बात एक प्रकारकी ही 
होती हैं । यह जीव पुद्गल कर्मको जानता हुआ भी पुद्गलकर्मका कर्ता नहीं है। विमित्त- 
नैमित्तिक भाव चल रहा है, किन्तु उनमें कर्ता कर्मकी कल्पना संभव नहीं है। यह जीव 
खुद ही परिणमन करता है। दूसरे किसीके साथ कर्ता कर्मंभाव नहीं है। पुद्गल द्वार 
प्राप्य विकार्य निव॑त्य करमंके द्वारा यह जीव सहित हो रहा है, तो भी कर्म पुदगलके हाथ 
रचे गये हैं उनका करने वाला जीव नहीं है। आत्मामें विभाव सम्बन्धी जो बात होती है, 
वह आत्माने अपना ही परिणमन किया है, उतर परिणामनोंकों यह जीव जान रहा है, पर 
जीव उन कर्मोंको प्राप्त नहीं करता है, परिणमाता नहीं है, उत्पन्न करता नहीं है। परि- 
णमनोंको जानता हुआ भी जीवके साथ पुदगलके कर्ता कर्मकी बात नहीं है । परप. र्थोकी 
जानना बुरा नहीं है, किन्तु उन्हें जानकर इश्टानिष्टकी कल्पना न हो तो देखता जानता हुगा 
भी ज्ञानी है| इशनिष्ट बुद्धि कमोंसे छुटकारा नहीं होने देती है। जैसे युवा स्त्रीकों दूसरेके 
घर घूमनेका स्वतन्त्र अधिकार नहीं है, क्योंकि श्रगर वह रोजबरोज पराये घरोंमें समय 
बितावे तो शीलकी श्रपेक्षा सन्देहसे देखा जाता है। लेकिन वृद्धाओंकों कौन रोकता है: 
जिस ज्ञानीमें यह ताकत है कि परपदार्थोक्रों देखता जानता हुआ भी उनमें लेश मात्र भी 
मोहके भाव नहीं लाता, वह दुनिया भरको जाने, उसे मना करने वाला कौन है ? किन्तु 
ऋषियोंने रागियोंको इसके लिए कहा है कि पुराने संस्कार परपदार्थोमें मोहके धले भ्रा रहे 
हैं, इसलिए उस तरफ उपयोग न लगाश्नो । जिसका उपयोग निर्मल है जिसके संस्कार बढ 
हो चुके हैं वह सारे विश्वको भी जाने तो उसे कोई नहीं रोकता है। जिसके संस्कार 
प्रत्यन्त मलिन हैं, जरा-जरासे कारणोंसे ध्याव विचलित होकर अन्यत्र बंट जाता है. उसे 
ग्रपना उपयोग संभालनेके लिए सतर्क किया है । ह 


४७३, ज्ञानकी अन्तर तिका एक व्यवहारिक रूप- वारिषेण मुनिराज थे | उनके 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक रे२५ 


पास पुष्पठाल गया तथा विरक्तताके परिणाम जाग्रत हो गये, श्रतएव वारिषेश मुनिसे 
पुष्पडालने मुनि दीक्षा ले ली, क्रिन्तु वह घरपर स्त्री वगैरहसे आज्ञा लेकर नहीं आया 
था। गृहस्थावस्थामें ही पृष्पठाल जब वारिषेश मसुनिको आहार देकर जंगलमें भेजने जा 
रहा था तव २, ३ मील निवल आमने पर पुष्पडाल कहे 'यह वही तालाब है जहां अपने 
नहाने आते थे, यह वही वृक्ष व ध्वल है जिस पर खेलते थे ।॥ उसका मतलब यह था कि 
वारिषेश मुनि कह देवे कि लौठ जाओ । लेकिन उन्होंने कुछ नहीं कहा । तब वह भी बढ़ता 
गया । समयक्ी बात है उसको वह बात्तावरण अच्छा लगा और मुनि हो गया था । पुष्पडाल 
के भुनि हो जाने पर भी उसके परिणाम घरकी श्रोर चले जाते थे । यह वारिषेण मुनि- 
राज ने देखा तो उन्होंने श्रपतने घर माँके लिए समाचार भेजा कि सभी रानियोंकों सजाकर 
बैठावें । मां ने समाचार पावर दु.ख माना कि यह मेस पृत्र मुनि होकर भी इन पदार्थोमें 
क्यों रुचि कर रहा है ? लेकिन यहां बात दूसरी ही थी । वरिषेण तो पृष्पडालकों अपनी 
राग्योंक्री सुन्दरता धन वैभवको दिखाकर चकित करना चाहते थे, कि वारिषेरण इतना सब 
कुछ छोड़ घुका, फिर मैं पुष्पडाल क्यों अश्रपती कानी स्त्रोके लिए ही इतना सोच रहा हूँ ? 
दोनों मुनि आये | उन्हें काठका व सुबशका सिंहासन बेठने को दिया गया। माता ने 
सोचा था, झ्गर यह वारिषेश इन पदार्थंसि प्रीति करत्ता होगा तो सुवणंके सिहासनपर 
वेठ जायगा । वारिषेश सुवर्णंके सिंहासन पर नहीं बेठ कर काठके सिहासनपर बैठ गया 
तथा पुष्पडालकों सुदर्शके सिहासन पर बेठाया। दूसरा कोई बैठावे तो उसमें रुचि नहीं 
मानी जाती । सभी रानियां सज धजकर अपने-अपने आशभुषणोंमें श्रद्वितीय झोभाको प्रगट 
कर रो थीं, जिसके महलमें हर एक तरहकी सामग्री उपलब्ध थी | यह सब पृष्पडालने 
देखा तो उसे स्वयके ऊपर बड़ा पद्चात्ताप हुआ । कहाँ तो यह वारिषेश इतरी रानियोंको 
छोड़कर मुनि हुआ है जिसे जरा भी उनके प्रति मोहके भाव पैदा नहीं हुए और कहां मैं 
जो यह सोचता रहा कि स्त्रीसे पूछ कर नहीं श्राया हैँ । यह सब देखकर दोनों मुनि जंगल 
को चले गये । पुष्पठाल सदेवके लिए इस शल्यकों छोड़ चुका तथा उसकी आत्मध्यानकी 
लल्लीयता निविध्च पूर्ण होने लगी । 

४७४, जानइत्तिमें घर्याका व्यावहारिक रूप--पृहस्थावस्थामें जिसे स्वीकार किया 
थ' वह मुतिकी भी स्त्री मुनिकों आहार देनेके लिए पड़गाहेगी तो क्या आहारको नहीं 
आयेंगे ? स्त्री, माय लो स्त्री थी। वहां तो स्त्री होने न होनेका साव ही समाप्त हो जाता 
है । घमर किसी त्यागीने श्रपने गौरव न बढ़ाने के लिए फोटो खिंचानेका त्याग कर दिया 
ट्टै तो वह जानकर फोटो नहीं खिचादेगा, किन्तु अ्रचानक कोई खींच लेवे तो उसका दोप 
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द्विद्म त्याग कर चुके, इसलिए फोटो खिंचानेमें भी रति नहीं है। 


नई दाफि 


३२६ समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 


बाह्मवस्तुका जो त्याग विया उसका अन्तरज्भ में भी भाव नहीं झावे तब उत्कृष्ट त्याग है। 
बाहर परिग्रह पड़ा रहे उसके प्रति उपेक्षा भाव है तो बह अन्‍्तर्वृ सिसे भी नहीं चाहेंगे। 
उपवास करनेपर भोजनके प्रति परिणामोंका भी अ्रविरोध होना चाहिए तथा आ्रात्तमाके 
समीप रहनेका भाव चित्तमें समाया रहना चाहिए | साधु चर्याकों निकलते हैं, किन्तु भोजन 
में पर्याग्बुद्धि नहीं है तथा चर्याको न जावें, फिर भी भोजनमें भाव रहे तो वह ग्न्तरजसे 
भोजनका त्याग नहीं है। मैं त्यागी इसलिए हूं कि भेरे चरणा पूजे जाते हैं, जगह-जगह 
प्रशंसा होती एवं श्रेष्ठ माना जाता हुं तथा भोजन भी भक्तिभावसे मिल जाता है-झम 
तरहके भाव होनेपर त्यागपनेको भी कोई महत्त्व नहीं है। आत्मा ज्ञाता द्रष्टा शुद्ध चैतन्- 
मात्र है, इसका भान होनेपर लाभ है अन्यथा कोई लाभ नहीं । आात्मामें व्याप्य व्यापकपना 
अपने गुणोंके साथ है इसलिए गआ्रात्मा अपने गुर[ोंका कर्ता है, पर्यायका कर्ता नहीं है । यहाँ 
पुदगलोंके परिणमतोंका ज्ञान होता हुआ भी कर्ता नहीं है । ज्ञाता द्रष्टाकी स्थ्रितिमें अकर्ता 
नहीं है । 

४७४, स्वपरिणामके जानकार जीवका परदूगलके साथ कर्ताकम का अभाव--्ञाती 
जीव उन पुद्गल कर्मोके उदयके निमित्तसे अ्रथवा अन्य अ्रवस्थाओंके निमित्तसे जो कुछ भी 
अपनेमें परिणाम होता हैं उसका भी यहु जाननहार रहता है, पर परद्रव्योंकी पर्याय रूप वे 
यह परिणमता है, व उसे ग्रहण करता है, न उत्पन्त होता है। हये परिणाम अपनेमें तो 
अपने परिणामका यह ज्ञाता तो है पर पुद्गलके साथ इसका कर्ता कर्म भावका सम्बंध नहीं 
है। यहां तक ये दो बातें बतायी गयीं | इससे पहिली गाथामें तो बत्ताया था कि पुल 
कर्मके साथ जीवका सम्बंध नहीं है, कर्ता कर्म भाव नहीं । इस गाथामें बताया जा रह 
कि इस तरह भी कोई जीवको पुद्गल कर्मका कर्ता नहीं कह सक्ते कि आखिर पुदुगल वैर्म 
के उदय आदिकके निमित्तसे आत्मामें परिणति तो होती है, इस प्रकार भी कर्मका जीवके 
साथ कर्ता कर्म सम्बंध नहीं है । 

४७६, उपायबिचिय धम्रध्यानकी उपयोगिता--किसी समय बड़ी परेशानीका अनु 
भव होता है! मैं किस तरहके भावोंमें बह रहा हूं ? क्रिस तरह इनसे छुट्टी लूं। ई* 
परेशानियोंमें पड़नेके बजाय अपने शुद्ध चतन्य आत्माका चिन्तवन किया जाय + कमदियका 
दुःख भी मैं ध्रुगताता हुआ भी विवेक भावोंकों न खोऊं--यह भाव जाग्रत होनेसे विभावों 
से छुटकारा पाता हुआ शुद्ध स्वरूपमें ' जुटनेका प्रयत्न करना चाहिए । अविरत सस्य्स्हः ह 
जीव बहुतसी प्रवृत्तियोंसे छूटता है किन्तु विभात्रोंसे विवश होनेके कारण श्रौपाधिक हे 
से नहीं छूट पाता है। कभी ऐसा होता है बाह्म पदार्थोका त्याग करनेपर भी उनके हि 
चित्त दौड़ दौड़ कर जाता है तथा बाह्य पदार्थोकों त॒ त्यागनेपर भी उनसे उपेक्षा -ह 
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जाती है। कुछ कहते हैं कि श्रगर किसी तरहका नियम ले लें तो उन पदार्थोकों खाने 
गेगने की बार बार इच्छा होती है, इससे बिना नियमके निभाना चाहिए । यह कोई 
कारण नहीं है। नियमोंके बन्चनभे बंध जानेसे तथा सच्चा ज्ञान जागृत होनेपर जो नियम 
लिया जाता है उनके प्रति रुचि न जाकर विरक्तिका ही कारण बनता है तथा नियम लेनेके 
बाद अगर सृत्यु हो जाय तो उन नियमोंके फलका प्राप्त कर्ता होता है, ,किन्तु बिना नियम 
लिए ग्रसमयमें ही कालकवलित हो जाय तो किसी प्रकारके नियमोंके फलसे वंचित रह जाता 
है । स्वसे श्रेष्ठ बात विकल्पजालोंसे छूटनेका प्रयत्न करता चाहिए । अज्ञानी जीव निरर्थक 
ही विकल्पोंकों बसा लेते हैं। भरत चक्रवर्तीके वेभवका वर्णान 'भरतेश वैभव” में बड़ा रोचक 
किया है। उसमें सोने, उठने बैठने, भोजन करने, रानियोंसे वातलिाप करने, राज्य संचालन 
का वर्णन बड़े ही ठाटसे दिखाया है। सभी का वर्णन क्रम क्रमसे होता जा रहा है और 
रत चक्रवतीं उनसे विरक्त होते जा रहे हैं। भरत घरमें ही वैरागी की यही विशेषता है 
कि कपड़े छोड़नेके पश्चात्‌ एक मुह॒तंमें केवलज्ञान लक्ष्मीके धनी हो जाते हैं। यह मोहियों 
को कसा चकित, करने वाला ज्वलंत उदाहरणा है। 

४७७, स्वपरिशामज्ञाताके कमकत त्वका -अभाव- अपने परिणामको जानते हुए 
इस जीवका कर्ताकर्म भाव है या नहीं ? जीव और पद्गल इन दोनोंको जाननेकी प्रवृत्ति 
जागृत हो गई । ऐसे ज्ञानीके लिये पूछा जा रहा है श्रथवा सभीके लिये । वह अपने ही 
ज्ञानमें प्राप्प है। वह पुद्गलमें न कुछ ग्रहण करता है, न विकारको प्राप्त होता है और 
न पृदुगलोंके द्वारा रचा ही गया है, ऐसा यह जीव है। पृद्गलोंके प्रनेक परिणमन हो रहे 
है, तथा जीवका परिणमन जुदा हो रहा है, वह ज्ञानको ही परिशमता है। परद्रव्यकी 
पर्यायमें जीव नहीं परिणमता है । परद्रव्य जीव कंसे वन सकता है, पृदूगल कर्म के फलको 
जीव जादता है | तब फिर पुद्गलमें जीवका कर्ता कर्मका भाव हो जावेगा या नहीं ? इसी 
को नकारात्मक समाधान द्वारा गाथामें श्री कुन्दकुन्ददेव दर्शाते हैं:-- 

ण॒वि परिणमइ खा गिण्हुइ उप्पज्जइ शा परदव्यपज्जाये । 
रु णाणी जारणंतो वि हु प्रगलकम्मफ्फलमणांतं ॥७८॥ 

४७८. पुद्गल कमफलको जानकर सी ज्ञानीकां कम में अकत त्व -- पुदगल कर्मके 
फलको जानता हुआ भी जीव न परद्रव्यकी पर्यायमें परिणमता है, न उन्हें प्रहणा करता है 
ओर न परद्रव्यकी पर्यायरूपसे उत्पन्त होता है। श्रत: उनके साथ कर्ताकर्मभाव बनता 
नहीं है | पुदूगलका फल राग द्वेषादि है, यहाँ उनके . साथ पृद्गलका कर्ताकर्मभाव बन 
जाता है। रागद्वेष प्रात्मामें व्यापक बतलाये हैं, किन्तु जब यह अभिप्राय होवे, आत्मामें 
ज्ञान मात्रको ही देखना है तो वहां रागह्वेषमयी प्रवृत्ति आत्मतत्त्वसे हट जाती है। रागद्वेष 
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भी आात्माको झ्राश्य करके होते हैं, लेविन उनमें श्रपता एकमेक सम्बन्ध नहीं जोड़ता है। 
पुद्ग लके कर्म एवं क्मंफल भ्रननन्‍्त हैं, उनको जानता हुआ भी कर्म फल याने राग हेपादि 
का व्याप्य-व्यापफपना जीवके साथ नहीं है। एकदेश शुद्धनिष्चयमें अशुद्धनिद्चयनय भी 
गौण हो जाता है। तब फिर शंका उठती है--रागद्वेप किसके हैं ? एकदेश शुद्धतिश्चय- 
नयकी विवक्षामें पुदुगलके हैं। उन्हें जहाँ प्राप्त करता है वहाँ पुद्गल होते हैं भौर जहां 
पुदूगल न हों वहां वे नहीं होते हैं। इस तरह यह कर्मफल शात्मामें व्याप्य-व्यापकपनेसे 
नहीं हैं । वह आदिमें, मध्यमें और अन्तमें ०दगलको ही ग्रहण [करते हैँ । पुदगल कमफल 
को ग्रहण करने वाला, पुदूगलमें विकार करने वाला तथा उनके द्वारा रचा गया पुदूगल 
ही है । भ्रतएव यह रागहेप पुद्गलमें व्याप्य है, उनमें पुदगल व्यापक हैं। उन सुखदुःखा- 
दिक कर्मफलोंमें जो उत्पन्न होता है उन्हींको ग्रहराकों 2हुएा करके विकारको प्राप्त होकर 
क्रियमाणा है, उनको जानता हुआ भी यह जीव स्वयं अन्तव्यपिक बनकर ग्रहरा नहीं करता 

है । यहां यह बात समभमें आई कि जीव तो भ्रूमिका मात्र है। जैसे सिनेमा हाउसमें पर्दा , 
लगा रहता है, पर्दाके सामने मशीन कुछ दूरीपर रहती है | मशीनके द्वारा फिल्मका अक्स 

पर्दे पर पड़ता है। पिल्म चौड़ाईमें एक इंच नहीं होती, किन्तु उसकी परछाई रूप चित्र 

समुद्र, पहाड़, बन, बगीचा, रेल, मोटर, घोड़ा, श्रावाश, हवाई जहाज, मनुष्य, स्त्री, मकान 

सभीको स्पष्ट दिखा देती है। उस पर्दे चित्र तथा मश्ञीनरीका व्याप्य-व्यापक किसके साथ 

हैं ? उस पर्देवर ही यद्यपि परिणमन हो रहा है तथापि यहाँ फिल्म चित्रका व्याप्य-व्यापक' 

पना फिल्मके साथ है, पर्देके साथ नहीं है । रागद्वेष व्याप्य हैं पुदूगल व्यापक हैं, इस त्रात्मा 

को शअ्रादि मध्य भ्रन्तमें सब जगह शुद्ध ही देखा । सिनेमाकी फिल्ममें व्याप्य-व्यापकंपनां 

निरखा तो पदेको शुद्ध ही निरखा है । 


४७६, भिन्न-भिन्न दृष्टियोंका प्रभाव--सब जगह हृष्टि भिन्‍्द-भिन्‍न लगी हुई है। 
एकदेश शुद्ध निश्चयनय की दृष्टि शुद्धत।वकी ओर जाने वाली है | वेदान्तवादी, बौद्ध सांख्य, 
चार्वाक आदिने जो दृष्टि श्रपनाई है वह एकदेश (एकान्त दृष्टि) शुद्ध ही अपनाई है । उन 
सबमें भत्माको शुद्ध ही दिखाना है तथा जो रागद्वेष लगे हुए हैं उन्हें करके साथ लगेड़ा 
गया है । अशुद्ध निश्वयनयसे आत्मामें रागादिक हैं। रागादिकका कर्ता आत्मा है या नहीं 
रागादिक पौद्गलिक हैं, रागद्टेष भाव कमंका कर्ता आत्मा है | ये दो दृष्टियाँ होती हैं जिसमें 
यहाँ शुद्ध निइचयकी दृष्टि ही ग्रहण की गई है । इसलिए रागद्वेष पुद्ूगलके द्वारा ही किये गये 
हैं । वह भ्रात्माका स्वभाव नहीं बन जाता है। आत्मामें रागद्वेषके साथ व्याध्य व्यापकपना 
नहीं है । जिस तरह पर्देमें तन्तु एकमेक होकर व्याप्य-व्यापकनेको प्राप्त हैं उस तरह चित्र 
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नहीं । आत्मामें राग द्वेष व्याप्य-व्यापक रूपसे नहीं हैं | पर्दा व्यापक है तथा तल्तु व्याप्य हैं, 
क्योंकि तन्‍्तुओं (धागाओ्ं) से रहित पर्दा नहीं है और पर्दा चित्रोंसे रहित भी है, अ्रतः चित्र 
तो फिल्मके साथ हैं। पृद्गलोंमें रागके आदिमें, रागके मध्यमें तथा रागके भन्तमें व्याप्य- 
व्यापकपना है । पुदूगल कर्मोको यह जीव जानता है, उन्हें यह ग्रहण नहों करता है। आत्मा 
रागादिकका कर्ता नहीं है । आत्मा पुद्गलका कर्ता नहीं है | सुख, दुःख, ईर्षा, घृणा, डाह, 
अहंकार, कपट ग्रादि रागहेषक्रे कारणसे सुख, दुःख हैं | ये पुदगलके फल हैं, इतको जानता 
हुआ भी ज्ञानीके साथ क्र्ताव मंपना। नहीं है। ज्ञानी चउंतन्यमान्र निविकल्प श्रात्माका अनुभव 
करता है | उसे बताया जा रहा है, यह आत्मा गया कहीं नहीं है । हमने विभावोंकी रुचिसे 
जैसे क्षमा सरलता सुखका भी तिरस्कार कर दिया है, आ्रात्माका भी तिरस्कार कर दिया 
है | जैसे क्रोध नहीं करेंगे तो क्षमा स्वयं प्राप्त हो जायगी । घमंड नहीं करेंगे तब मार्दव 
में कोमलता स्वतः आ जायगी । मायाचार न करो तो सरलता आ जायगी । परिणामों 
लोभ न करनेसे पवित्रता झा जायगी । शान्ति और आनन्द कहाँ गया, विकल्पजालोंकों 
हटा दो, शान्ति और आनन्द अपने आप आर जावेंगे । 

४८०, परुृदूगलकर्म फलके जानकार जीवका प्रुदूगलके साथ कत कर्म भावका अभाव-- 
धह ज्ञानी जीव परद्रव्योंकी पर्यायमें न परिणमता है, न उन्हें ग्रहण करता है, न उनरूप 
उत्पन्न होता है। इन पुद्गल कर्मोके फलोंको जिनका कि खोटा विपाक है जानताभर है, पर 
जिन पुदुगल कर्मोके उदयसे हुए सुख दुःख आ्रादिकको जान रहा है उन्हें भ्रनुभव भी रहा है 
तब भी पुृद्गलकर्म को नहीं अनुभव रहा है। इस प्रसंगकी तीसरी गाथामें यह बात बतला 
रहे कि यह जीव कर्मविपाकसे उत्पन्न हुए सुख दुःख आदिक अवस्थाओंको भी जानता भर 
तो है पर उसके उदयसे इसमें सुख दुःख आदिक हुए हैं, अतः: जीवका उन कमोके साथ 
कर्ता कर्म भाव बन जाय सो नहीं होता । व्यवहारद्ृष्टि रखनेपर यह बात कम जंचेगी। 
भला कुम्हारके हस्तादिक व्यापारके निमित्तसे मिट्टीका घड़ा रूप परिणमन चल रहा और 
वहां यह कहना कि हस्तादिकके व्यापारके फलमें प्रेरित सम्पवसे वह घड़ा मिट्टी और घड़ा 
बना, तिसपर भी कुम्हारका मिट्टीके साथ कर्ताकर्म सम्बंध नहीं है । यह बात व्यवहारकी 
प्रमुखतामें कम जंचेगी वयोंकि निमित्तनैमित्तिक सम्बंध तो है ना व्यवस्थित, किन्तु जब 
प्रत्येक द्रव्यकी परिणततिको उसके स्वस्वको उस ही में रिरखते हैं तब यह विदित होता है 
कि ऐसी भी अवस्थायें कुम्हारके हस्तादिक व्यापारके निमित्तसे मिट्टी पसरकर घड़ा बने, 
तिसपर भी निश्चयहृष्टिसे कुम्हारका घड़ेके साथ कर्ताकर्म भाव नहीं है | इसका अर्थ यह 
हुआ कि कुम्हार न मिट्टीकी परिशणतिको प्राप्त हुआ, न मिट्टीरूपसे वह परिणमा और 
न मिट्टीवी शवलूसे वह उत्पन्त हुआ, ऐसे हो यह मिट्टी-इसने न तो कुम्ट्रारकी परिणति 
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को, अवस्थाकों ग्रहएा किया और न कुम्हारके परिशमनरूपसे यह परिणमा और न 
कुम्हाररूपसे उत्पन्न हुआ । तब इन दोनोंका नि३चयहष्टिसे कर्ताकर्म भाव क्या-? इसी 
भ्रकार यद्यपि व्यवस्थित निमित्त नैमित्तिक भाव चल रहा है, श्रटपट नहीं चल रहा, इतने 
पर भी श्रर्थात्‌ पुदूगल कमके उदयके निमित्तसे जीवकी सुख दुःख अवस्थायें होती हैं, इतना 
संबंध होनेपर भी निशचयहृष्टिसे देखो तो पुदूगल कर्मका जीवके साथ, सुख दुःखके साथ 
कर्ताकर्म सम्बन्ध नहीं है। जैसे एक मोटा हशनन्‍्त ले लो--कोई देहाती आदमी किसी 
घटनावश कचेहरीमें जाता है| कभी गया नहीं कुछ देखा नहीं, कुछ हौसला नहीं | तो 
उस भवनमें पहुंचते ही जजको देखकर चह घबड़ा जाता है और घबड़ानेके फलमें जो 
शारीरिक बात बनती है सो भी होती है | इतने पर भी रिरचयहष्टिसे देखा जाय तो यह 
न कहा जायगा कि जजने उसको डरा दिया, उसको भयभीत कर दिया । शरे वहां देहाती 
ने स्वयं अपनी स्थितिके अनुसार कल्पनायें वनाकर अपने आपमें घबड़ाहट उत्पत्त की | 
ऐसे हो प्रत्येक निमित्त उपादानके मध्य आप यह वात तकेंगे। निमित्तनैमिष्ठिक भाव होने 
पर भी प्रत्येक द्रव्य अपनेमें श्रपनी ही परिणतिसे परिणमता है। उसही शुद्धनयसे निरखा 
जा रहा है कि अनन्त पुद्गलव म॑ फ्लको यह ज्ञानी जानता हुआ भी उस परद्रव्यकी पर्याय 
में न परिणमता है, न उन्हें ग्रहणा करता है, न उन रूप उत्पन्न होता है। 

४८१. तस्वज्ञानवलसे विषयकपाणंके बमनमें लाभ--वाह्य पदार्थोका स्वरूप समझ 
में श्रा गया तब उनसे विरक्त होकर सत्यज्ञानका अनुभव करना चाहिए । बाह्य 'परदार्थेकि 
श्रनुरागमें क्या रखा है, यह निश्चय हो जाने पर बाह्य विकल्प छूट जाते हैं - श्र्थात्‌ ६528 
वमन कर देता है| जैसे सियाल माँसको मुखमें रख कर बड़े चावसे, खा रहा था। दूर 
सामने सिंहको श्राते देख कर माँसका वमन कर देता है और दुम दवाकर चुपके से रास्तों 
पानेकी आफत बीतती है । सिंहका पराक्रम देखकर माँसक्ा वमन करके प्राणोंका बचा लेगा 
ही उसे हितकर है श्रन्यथा उनसे भी हाथ घोना पड़ेगा । ,उसी तरह विकल्पजाल कब तर 
ठहरे हैं जब तक आत्मामें उपयोग नहीं लगाया। सिंहसे जिस तरह सियालको प्राण रो 
लेना जरूरी था, उसी तरह संसारी प्राणियोंको भी तत्त्वज्ञानके बलसे विषय्रकरपायोंको 
वमन कर देना चाहिए । नहीं तो यह तो यहीं नियमसे छुटेंगे ही-तथा विषयोंकी लोलुपता 
एवं कषायोंकी तीज्रता कहांसे कहाँ नरक तिरय॑च रूपी गड्ढेमें जा पटके श्रौर उन्हीं के 
में हजारों सागरों वर्ष व्यतीत करना पड़े । दुबले पतले व॒ मोटे फूले जीर्ण शीर्स शरीर 
को अपना मात. रखा है, इसमें कमी न आ जावे, इसलिए इसकी ही पुष्ठई क्रनेमें सर 
है ॥ इसकी सेवा. कबसे की है फिर भी. तुझे - सन्‍्तोष- नहीं-।- अब भी . इसकी का 
नहीं ।.यह तो आात्माकी सेवाका समय-आ चुका,, उसे -भी-तो-बारबार पुष्ट कह, हु 
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वह विषयकषायोंके अवसर मुखके सामने भी आनेपर उन्तको अपनानेकी चेष्टां न करेगा । 

४८२. देहासक्तिसे क्लेशपात्रता--शरीर न हो ती शात्माकों क्‍या दुःख है ? तेरा 
बरीर है कहाँ ? यह तो यहीं छूटनेके लिए मिला है। क्या यह वृद्ध नहीं होगा, जलेगा 
नहीं, परमाणु नहीं बिखरेंगे ”? यह सब कार्य होनेके हैं, तब फिर क्‍यों इसी इसीसे राग 
करनेमें मस्त हो, भोगोंमें रमकर अ्रपता घात कर रहे हो। परकी रुचि करना तथा देह 
की प्रीति करना कितना निम्न धन्धा है ? इससे बाह्य तथा अन्तरंगका कोई लाभ नहीं है । 
इसके लिए हंसना श्र रोना दो ही काम तो रह गये हैं। अंतिरौद्र ध्यानके अ्रतिरिक्त इसे 
कुछ नहीं सूझता । अपनेको विवेक्री मानने वाले तथा लटोरे घसीटेमें कोई भ्रन्तर भी क्या 
रह गया ? यह हिसानन्द मृषानन्दममे बड़ा आनन्द ले रहा है । प्रेम भी परिग्रहानन्दममें सम्मि- 
लित हो जाता है। शरीरके प्रेमसे भी क्‍या मिला ? शरीरकी सेवा तो इस लिए है कि 
धर्ममें बाधा न आवबे । झैसे पड़ौसीके घरमें आग लगनेपर यह इसलिए बुफाता है कि कहीं 
मेरे घरमें आग न लग जावे । यह समझकर ही तो श्राग बुभानेके लिए जाता है। मैं ही 
सब कुछ हूं, मेरा ही वह घर है, यह समझ कर आग नहीं बुझाता । इसी तरह छरीरकी 
सेवा करता है कि आत्मामें संकल्प विकल्प पैदा होकर शुद्ध परिणामोंका घात न होने लगे । 
यहाँ शरीरको पष्ट करना स्वप्नमें भी ध्यान नहीं रहता । यही सोचकर ज्ञानो इसकी सेवा 
करता है तथा अनुभवमें लाता हैं। शरीर ओर आत्मा भिन्‍न-भिनन्‍न हैं। ज्ञानो पर जानकर 
शरीरमें मोह नहीं करता है। इस तरह पुद्गल कर्मको जानते हुए भी पुद्गलके साथ कर्ता 
कर्ंपता नहीं है । राग आनेपर ज्ञानी उसे औपाधिक भाव समभकर छुटटी लेता है। राग 
करनेपर भी नियमसे बिछुड़ेगा, इसलिए जितना अ्रधिक राग जो करेगा उसे बादमें उत्तर 
ही दःख होगा । 

४८३, स्पका स्वके अर्थ स्वमें परिणमन--अगर १०४ डिग्री बुखार है तो क्या 
उसझत अनुभव दूसरा कोई कर लेगा ? मेरा परिणमन अन्यमें नहीं हो सकता । सभी परि- 
वारके लोग सुख चाहते हैं, इसलिए जब त्क उन सभीका काम निकल रहा है तभी तक 
वह प्रेप करते हैं। परिवारमें रोटी व धन दोनों चाहिएँ, इसलिए समभ्ोता कर लिया कि 
सन्नी रोटी बचाया करे व पुरुष धन कमाया करे । अगर इन दोनोंके काममें से किसी एकके 
काममें कमी भाई तब वहींसे एक दूसरेकी खटपट हो गई | यह प्रेम मान लिया है, वैसे 
प्रेम किसीका किसीमें नहीं है । वे सब अपना स्वार्थ सिद्ध करते हैं तो उनकी पत्नी अपना 
सवा सिद्ध करती हैं । कुछ मोही जीव तो यहाँ त्तक नहीं चूकते, एक दसरेकी आंख वरकाई 
(झोकल हुए) शोर अपना मनमाना कार्य कर डाला । सोचे यहाँ प्रेम 


| रहा ? कुछ 
भयसे प्रेम करते हैं, क्‍योंकि पति स्त्री आदिने घ॒र्म स्वीकार किया है 


ना या पिता पुत्रके 
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नाते, माँ पुत्रीके नाते झ्रादिसे । यह प्रेम केवल परको प्रसन्न करने की कला है । “यह पूरा 
दो टूक जैसी बात है।' रत्री अपनेमें प्रेम करती है, पति श्रपनेमें प्रेम करता है । वस्तुतः पत्नी 
का और पतिका परस्पर प्रेम नहीं है। घर छोड़कर साधु हो गये तो वहाँ भी छुपे 
नाता है। शआ्रात्मकल्याण का ही ध्येय है। आत्मध्यान भी छुदगर्ज से करते हैं। 
वहाँ परकी श्रपेक्षा नहीं रहती। यहाँ मिन्नता ही व्या है, कपायसे कपाय मित्र 
जाना । कषायोंकोी आपसमें मिला कर एक दूसरेसे प्रेम करते हैँ | कपायके वल्नीभृत हो राग 
में अविवेकी होकर अपनी स्त्री, अपना पुत्र, भाई, बहिन, बहिनोई, साला आ्रादि मान रहा 
है । सच्ची वात तो यह है यह कर्मके, पापके कारण इस भवमें भी यहीं सने रहने को 
बाध्य करते है। स्त्री, पृन्न क्‍या करेंगे, मैंने घर बसा लिया या छोड़ दिया, यह विकत्प 
तुझे सता रहा है। प्रत्येक स्व॒तन्त्रतया श्रपना-अपना कर्ता है । तब व्या स्त्री पृत्र भूखे रहेगे 
झ्ौर इसका पाप तुझे उठाना होगा ? यह कल्पना व्यर्थ सी प्रतीत होती है । तू किसीको 
पाल ही नहीं रहा है, सब पृण्यके वलसे अपना निर्वाह करते हैं। हो सके तो १०, १४ वर्ष 
ग्रहस्थी में बिताकर यथोचित अपना प्रवन्ध करके स्वात्म-बिहारके राही वन जाम्नो सब 
अपने अपने ही साथी हैं । सम्पूर्ण कार्य जो व्यवस्थित चल रहे हैं वे अपने आपके निमित्त- 
नैमित्तिक भावसे । हमारी तुम्हारी सु ने सनानेवी कपाय मिल गई । देखो इससे यह कार्य 
चल रहा है | यह भी दो टूककी बात है। यहाँ इस समाग्ममें भी कोई प्रतिकूल बोल देवे 
तो फिर देख लो कषाय अपने पूरा वेगपर आकर कैसी उछलेगी ? प्रत्येक वस्तु अगने में 
स्वेत: व्याप्यव्यापक है । यह वात मनमें जमनेपर विकल्प हटेगे व ज्ञान्ति आवेगी | उसी 
समय आनन्द आनेसे चेतन्य प्रभ्ुक्ा प्रताप प्रगट हो जायगा । 

४८४, सर्व जीवोंकी स्त्रप्रयोजिका चेष्टा--एक जीवको ही देखा तो क्या मिला, 
ग्रपना ही भाव किया । इसी तरह परपदार्थंकों देखा तो उसने अपना ही परिणमन किया 
और भोगा । जीव पुद्गलके भावकों नहीं करता, न पुदूगल जीवका कुछ करता है । पिताके 
अनुकूल पुत्र चला तो पुत्रने अपना ही भाव किया । कोई किसीका कर्ता नहीं है । पा 
लगनेपर बच्चेसे पानी माँगनेपर अगर वह कुछ नहीं कर रहा होगा तो पानी दे देगा, 
नहीं तो खेलनेकी धुनमें होगा तो उपेक्षा बुद्धि कर जायगा | अगर उस समय कुछ कार्य 
कर भी दिया तो खेलने की भावतामें ही चित्त भ्रमण करता रहेगा । कैदी जेलमें जो भे' 
कार्य करता है वह जेलर या जमादारके हंटरोंसे नहीं करता, किन्तु अपने परिरणामसे ही 
करता है | सोचता है श्रगर काम नहीं करूगा तो भोजन नहीं मिलेगा, गालियां सुनने हे 
साथ पिटाई पंड़ेगी | आचार्य महाराज जी जो इतना विशाल उपदेश देते हैं. वह शिष्योंके 
कल्याराकी इच्छासे नहीं, लेकिन वह प्रात्म-कल्याएके लिए ही करते हैं। कोई कहे, इम 


के 
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हमारी बात मान लो । इच्छा हुई मान ली या नहीं मानी । कोई भी कुछ किसीके कहनेसे 
नही करता, अन्तरज्ुकी प्रेरणा हुई तो वह बात मानकर कार्य कर लिया, नहीं तो विचार 
भ्रन्यत्र ही घुमते रहते हैं। घरके व्यक्ति भी अपने परिणामके श्रनुसार कार्य करते हैं । 
पुदूगल कर्मों को जीव जानता नहीं है। वह भी श्रपता जुदा परिणमन कर रहे हैं । कर्म , 
दिखते नहीं, इससे उनका विश्वास नहीं होता, जिसको खुद मान ले, खुदकी बात जल्दी 
समभमें श्रा जाती है, क्योंकि शरीरको कष्ट हुआ उसपर कोई आपत्ति श्राई तो विकल्प हो 
गया । मेरे शरीरको या अमसे मुझे कप्ट हुआ, यह सोच लेता है। कोई अश्रपने लिए पंडित 
मानता है, कोई मूर्ख मानता है, कोई गरीब, धगवान्‌, त्यागी, नेता, सेठ, पटेल, श्रादिकी 
विविध विविध कल्पनायें करके भ्रनेक परिशतियां करते हैं । इन विविध परिणतियोंका कुछ 
कारण अवश्य है। किसीका चित्त कहीं दौड़ता है तो किसीका कहीं । कोई किसी राग रंग 
में मस्त है, कोई सुख मान रहा है, कोई दु:खमें जिन्दगी काट रहा है। यह सब होते हुए 
भी जीवके स्वभावमें समानता है । इस विषमताका कोई अह्श्य कारण अवश्य है। वह है 
निमित्तरूपसे पुद्गलकर्म जीवने पुदूगलको कर्ता मात लिया है। जीव पुदुगलका कर्ता किसी 
भी कारणसे नहीं है। जीव पृद्गलका निमित्त पाक्र वषाय करता है तथा कषाय करनेसे 
कर्म बनते हैं और उन्हींके द्वारा सुख दुःख भोगता रहता है । जीवका जैसे सत्‌ स्वभाव है, 
उसी तरह प्रत्येक द्रव्य अ्पनेमें स्थित रहकर स्वतन्त्र-स्वतन्त्र है। कोई दूसरेका परिणमन 
नहीं कर पाता है। चौकीपर बंठनेसे चौकीमें क्रिया नहीं हुई, वह तो बाइ्यसे बैठनेमें 
निमित्त कारण मात्र हुई है । 
तीन गाथाश्रोंमें यह बात कही थी--जोब कर्मका कर्ता नहीं है । अ्रब कहते हैं -- 
पृद्गल कर्म जीवका कर्ता नहीं है । | 
णवि परिणमइ रण गिण्हइ उ'पज्जद शा परदव्व पज्जाये । 
पुगगलद॒व्बंपि तहा परिणमइ सएहि भावेहि ॥७६॥ । 
४८९५. पुदूगल द्रव्यका जीवके प्रति अकत त्व--पुद्गलक्गव्य भी परद्रव्यकी पर्यायमें 

न तो परिणमता है, न उन्हें यबहरणा करता है और न परद्वव्यकी पर्याय रूपसे उत्पन्न होता 
है । वह तो अपने भावोंके द्वारा परिणमत्ता है, अपने भावोंके रूपसे परिणमता है । जीवमें 
स्वयं रागादिक पुदूगलका निमित्त पाकर उत्पन्त होते हैं। यह कर्म अपना तथा जोबका 
किसीके परिणमन को नहीं जान पाते हैं। यह स्वयं परिणमते हैं। किसी दूसरेको ये नहीं 
परिणमाते हैं। पुदुगल कर्मेकी क्रिया पुदूगलपें ही व्याप्त है। यह अपने कर्मके फलको नहीं 
डालता है। यह होकर भी पुद्गलमें श्रन्तर्व्यापक है। आदिमें, मध्यमें और अन्तमें व्यापक 
है । हमारा हाथ हमारी क्रियामें ही व्यापेगा । हाथ घड़ीमें व्याप रहा है या घड़ी हाथमें 
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व्याप रही है | घड़ीकी परिणति घड़ीमें है तथा हाथकी परिणति हाथमें है । इसी तरह 
आत्मा ओर शरीरका एक क्षेत्रावगाही सम्बन्ध है, इनमें विशेष निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है 
तो भी कर्मकी परिणतिसे जीव नहीं परिणमता है श्रोर न जीवकी परिणातिसे कर्म परि- 
णमते हैं । श्रगर इसी तरह बीतती आई होती तो हम कमसि नहीं छूट सकते हैं। भ्रणि 
और गर्मी (तापमान) दोनों साथ न हों तब गर्मी कहीं किसी स्थान पर भ्रन्यत्न मिलता 
चाहिए और अग्नि कहीं मिलना चाहिए या श्रग्नि खत्म ही हो जाना चाहिए । इस तरह 
तो मात्र चतन्यस्वभाव और चेतन दोनों न्यारे-त्यारे नहीं हैं। शरीर और आत्मा एक 
क्षेत्रागगाही होनेसे हम भ्रमवश दु:खी हो रहे हैं। सुखी होनेके लिए शरीरपिण्डसे आ्रात्मा 
पूर्णतया छूट जावे तव सच्चा सुख मिल सकता है | जिस तरह दूध और पानी जुदे जुदे हो 
सकते हैं ! दूधमें का पानी अग्निके तापमानसे दूर किया जा सकता है। सुख़की भतनुभूतिका 
उपाय यही है, शरीरकी परिणतिसे जीद न परिणामता तथा जीवकी परिणतिसे शरीर रहीं 
परिणमता, ऐसी चित्तमें सावधानी रखना, मोक्षमा्गेंका उपाय भी यही है । 

४५६. पुद्गलद्गव्यका जीवके साथ करत कम भावका अभाव-जैसे यहाँ जीव कर्मको जावता 
हुआ, कर्मके निमित्तोंसे हुये विकारोंको जानता हुआ, कर्मोक्रे नि्मित्तमें हुए सुख दुःख आ्रादिक 
को जानता हुआझा भी उनको नहीं ग्रहणा करता, न उन रूप उत्पन्न होता, न उन रूप उनमें 
परिणमता है, इसही प्रकार ये समस्त पुदगल कर्म भी, ये पुद्गलद्गव्य भी नहीं जान पा रहें 
हैं किसीको न सही, यह इनका स्वभाव है । जड़द्रव्य अचेतन है, पुद्गलमें ज्ञान सिद्ध नहीं 
है, वह जाननक्रिया न कर सके सो न जाने पर वह अपने ही परिणमनोंमें अन्तव्यपिक 
है, उसके ही अन्त: उसकी पर्याय होती है। परद्रव्योंके परिणामकों अ्रन्तव्यपिक होकर 
नहीं ग्रहएा करता, न उसरूप परिणशामता और न उसरूप उत्पन्न होता । प्रत्गेक द्रव्यकी 
ऐसी स्वभाव व्यवस्था, स्वरूप व्यवस्था, वस्तुमें ही स्वत्त: सिद्ध पड़ी हुई है । किसी भी 
प्रकार जिसमें जो शक्ति नहीं है उस रूप नहीं परिणम सकता है । तब यहाँ दो की मुका- 
बलेमें बात सोची जा रही है--जीव और पुदगल कर्म | जीव जाननहार है, पुद्गल जानन- 
हार नहीं है। यह उनका स्वभावश्ेद है, उनका ऐसा स्वरूप है लेकित वस्तुत्वके नाते व 
जीव पुदुगलमें व्याप्त है, न पुद्गल जीवमें व्याप्त है, श्र्थात्‌ एक दूसरेके स्वरूपमें तन्मय नहीं 
हो पाते । अज्ञानसे ही इन दोनोंके कर्ताकर्मका भ्रम हो गया, सो यह भ्रम कब तक है जब 
तक इसपर ज्ञानधारा नही चलायी जाती, विवेक नहीं किया जाता । जहाँ स्वरूपभेदका 
परिज्ञान किया जाय वहां फिर इसका भेदन होने लगता है। जीव जीवमें है, पुदृगल पुदुगत 
में है, इततेपर भी परस्परमें निमित्तनैमित्तिक संबंध है| इतनेपर भी उत् दोनोंका हक 
कर्तूं कर्मभाव नही है । निमित्तनैभित्तिक भावको मंजुर करना और कर्ताकर्म भावकों नें 
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कहना, इसमें ही दो बातें श्रा जाती है कि निमित्तनैमित्तिक भाव तो व्यवहारदृष्टिसे दो 
द्रव्योंमें निमित्तमें निरखा जा रहा है और कर्ताकर्मभाव छोड़नेकी बात जहां कही जाती 
वहां उपादान दृष्टि करली जाती है और तब परस्परमें एक दूसरेका कर्ता कर्म नही है यह 
कहा जाता है तो यथार्थ कर्ता कर्मकी बात उपादावतया ग्रहण करनेके लिए प्राय: दृष्टि 
बनाता चाहिये | जहां श्राये कि यह बतलावों जीव और कर्मका परस्परमें कर्ता कर्मभाव 
है कि नही, तो वहां यह दृष्टि रखकर उत्तर दें कि यह उपादानसे पूछा गया हुआ परिणमन 
है ऐसा मनमें प्रवधारण करके उत्तर दें तो यही उत्तर आयेगा कि जीव और पुद्गल कर्म 
का परस्परमें कर्ताकर्मभाव है, पर इतना मात्र कह देनेसे निशचयसे कर्ता कर्मभावका उत्तर 
देनेसे जो घटनायें घटा करती हैं, परस्पर निमित्त, भेदवी बात रहा करती है उसका निषेध 
नहीं किया जा सकता । इसी बातको अगली तीन गाथावोंमें कह रहे हैं । 

जीवपरिणामहेदु कम्मत्तं पुग्गला परिणमंत्ति | 

पुग्गलकम्मरिमित्तं तहेव जीवोचि परिणमइ ॥८०॥ 

ण॒वि कुव्बइ कम्मग्रुणो जीवो कम्म॑ तहेव जीवगुरो । 

अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हुंपि ॥८१॥ 

एण्ण कारणेण दु कत्ता आदा सय्रेग भावेश । 

पुग्गलकम्मकयारणं ण दु कत्ता सव्वभावारां ॥5५२॥ 

४८७, जीव और पुदूगलका स्व-स्थमें परिणमन --पुद्गल कर्म स्वयं अपनेको नहीं 
जानता है और न जीवको जानता है। जीव शरीरमें और शरीर जीवमें व्याप्प कर नही' 
रहता है । जीवके स्वरूपमें शरीरका स्वरूप नही व्याप गया और न घरीरके स्वरूपमें जीव 
व्याप गया है । शरीर और जीव एक हो जाते तो धर्म नाम की कोई बात नही' रहती । 
दोनों जुदे जुदे न होते तो कोई मरता नहीं, शरीर भी अश्रजर अ्रमर बना रहता। यहां 
प्रश्न होता है, दोनों एक दूसरेके परिणमनसे न परिणमें, तब जुदा जुदा मान सकते हैं ? 
यहां केवल निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध होनेसे दोनों एक रूप हैं। निश्चयनयसे आत्मा जुदी 
है तथा शरीर जुदा है। पुद्गल कर्म प्राप्य कर्मोको ग्रहणा करता है, विकारी कर्मोके द्वारा 
विकारको प्राप्त होता है तथा कर्मोके द्वारा हो स्वयंकी व शरीर रचना आदिको प्राप्त होता 
है । 'देवदत्त: ग्रामं गच्छति” देवदत्त गाँवकों जाता है। इसमें गांवकों कर्म है| गांवकों पास 
को प्राप्त होता है--यह श्रर्थ हुआ । दूधने दहीको पा लिया--इस तरहका अ्र्थ नही' है । 
दूधसे दही बनाया ही कह्टा जाता है| दूधका दही बन जानेपर स्वादमें फर्क आ जाता है। 
यह विकारी कर्मका उदाहरण है तथा चाँदी या सुवर्णासे तगड़ी (करधोनी कटिसृत्र,) करा- 
फूल, शीशफूल, चूड़ियाँ ग्रादि आश्रूषण रचे जाते हैं, यह नित्य कर्म हृआआ। आठेसे रोदी 
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बनाई जाती है। यहां तीनों कम घट जाते हैं। अभेदरूपमें देखो तो प्रत्येक जीवकी परि- 
णति दूसरी तरहकी होती है तथा शेदरूपसे अपनेको देखे तो जीवकी परिणाति कुछ भ्रौर 
ही होती है। पर्याय द्रव्यके द्वारा ही प्रगट होती है। यह बात नई नहीं है क्रि वह द्रव्यमें 
नहीं थी, कहींसे नयी आई हो यह नहीं है तथा वह द्रव्यमें से चली जावेगी, यह भी बात 
नहीं है । द्रव्यसे ही उत्पन्न हुआ है तथा द्रव्यमें ही व्ययक्ो प्राप्त होकर पुनः उसी समय 
उत्पाद हो जायगा । जीव पुद्गलमें एक भी बात ऐसी नहीं पाई जाती कि वे दोनों समान 
दशाको प्राप्त हो जावें | किसी की क्रियासे हमारी क्रिया, हमारी क्रियासे किसी भ्रन्यकी 
क्रिया नहीं बनती । इस तरह कोई किसीका कर्ता नहीं, सब अपने कर्ता हैं। श्राखिर यह 
जीव शरीरको छोड़कर जाता तो है ही, तब इससे मोह क्‍यों किया जाय ? मोहको ही 
बढ़ाकर राग किया जाता है। यह शरीर मेरा सर्वस्व है। इस तरह विचार लाना पआराकु- 
लता है | शरीरमें यदि विकार या आसक्ति हुई तो धाभिक कार्यमें शिथिलता ञआा जावेगी, 
इस भयसे शरीरकी सेवा करता है। मोही शरीरको अपना समभकर सेवा करता है। 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध होनेसे कत्तके परिणाम हो सकते हैं, उसे मिटानेकी चेष्टा करो। 

४८८, आत्मग्रयोजनमें शरीरसेवाका सीमित ध्यान--कोई दुष्ट पस्ष साथमें लगा 
हो तो उसकी खबरदारी रखना चाहिए । खबर न रखी जाय तो कौई आपत्ति आ्ानेकी 
ग्राशंका रहती है। कारागारमें रहनेसे जेलरके माफिक सेवा कार्य करने से ही कार्य चल 
सकता है। देंडसे बचनेके लिए तथा भोजन पानेके लिए सेवा करता है। इसी तरह इस 
शरीरकी भी थोड़ी सेवा करना पड़ती है. नहीं तो यह रोगी होकर स्वयंको बाधक हो 
जायगा । सब बातें समभकर देखकर अपनी आत्माकोी जानो कि वह स्वतन्त्र है। स्वतत्त्र 
होता हुआ भी शरीरमें बीतनेपर आपमें भी कुछ बीत जाती है तब भी शरीरकों अपना जाने- 
कर सेवा नहीं करता है ज्ञानी जीव । देहाती पुरुष भी इस बातपर विश्वास करता है कि 
शरीरसे आत्मा जुदी है। जब चेतन शरीरसे निकल जाता है तो कहता है भ्रब जीव निकल 
गया । इसलिए अन्तिम दाह संस्कार क्रिया करना ही आवश्यक है। जीव शरीरसे भिल्‍ल 
ही जानेपर मुर्दाको घरमें रखना भी गुनाह हो जाता है | रोते हुए कहते जाते गांवमें खबर 
करवा दो तथा इसे घरमें से ले जाश्ो, नहीं तो बदबू आने लगेगो । यह सोचकर ज्ञानी 
निश्चय करता है -इस दरीरकी ही क्या अधिक सेवा करना, मैं क्‍यों इसमें मोहित हो रहा 
हूं, यह तो एक दिन छूट जायगा । सर्वथा सेवा करना भी अच्छा नहीं और सर्वथा छोड़ 
देना भी अ्रभी अच्छा नहीं । मोक्षमागकी प्रवृत्ति होनेसे जब तक भव दोष हैं, दुसरा शरीर 
भी इस तरहका मिल सकेगा, जिससे उच्च स्थितिमें आकर ध्यानकी अवस्था श्राप्त हो 
सकेगी । जिनेस्द्र भगवानूका दरशशेच तथा उनकी वबाणीका उपदेश मिला हैं| सत्संग, भव्य- 
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रुपोंका सान्निध्य ग्रादि बातें मिलनेपर विवल्पोंकों हटाना श्रेयस्कर है । पुण्यसे धत भी 
मिल जावे तब भी इच्छायें बढ़ती चली जाती हैं । हमारी जो व्तंमान स्थिति है उसमें 
सनन्‍्तोष न करनेसे दुःखकी सन्‍्ततति ही बढ़ती चली जा रही है । जितना पासमें है या जितनी 
आय है, उतनी श्रायमें ही बजट बनाकर कार्य करनेसे कर्जसे बचेंगे या ज्यादा परेशानीसे । 
बचे हुए क्षणोंमें धर्म ध्यात करना चाहिए | क्‍योंकि शरीर छोड़कर हो आया था तथा शरीर 
ही छोड़कर जायगा.. ममता घटाकर श्रात्माके समीप रहना श्रेयरकर है। आ्रात्मरक्षा तो 
इसीमें है कि यह समस्त परपदार्थों और परभावोंसे विविक्त «तन्यमात्र निज प्रकाशका श्रनु- 
भव करे । इसी प्रयोजनके लिये यहाँ यह कहा जा रहा है कि आत्माका किसी भी परद्रव्यके 
प्रति कतृ त्व नहीं है । 
४८६, स््रय॑में ही कव कर्मच्यवस्था -- कर्ष तीन प्रकारके होते हैं--(१) प्राप्य, 
(२) विकार्य श्रौर (३) निर्व॑त्यं । प्राप्य तो वह है जो पहिलेसे रवयं सिद्ध हो, फिर प्राप्त 
किया जाय सो सिद्ध तो सब पदार्थ हैं ही, उन्हें ज्ञानद्वारा उपलब्ध किया जाता है। इसी 
कारण ज्ञान्के ये पदार्थ प्राप्य बर्म माने जाते है सी प्राप्य (ज्ञेय) इन पदाथसे ज्ञान अथवा 
ज्ञायक आत्मा भिन्‍न हो है । यदि इनका कर्ता आत्माकों माना जाय तो इसमें ज्ञेयचेत्तनाका 
दोष आता है, क्योंकि इस भज्ञानीने ज्ञान्भाव और ज्ञेयभावमें एकत्वका अभ्यास कर लिया 
है। बिकार्य कर्म वह है जो विकाररूप होता है वह है क्रोधादिक । वे आत्मथ्ूमिमें होते हैं 
अथवा आत्माका वह वहाँ परिणमन है । इतना मात्र सम्बन्ध तो है, किन्तु उस विकार्य 
क्रोधादिकका कोई प्राणी आत्मा हो कर्ता मानने लगे तो फिर यह क्रोधादिक श्रनिवार्य हो 
जायगा । इसमें कर्म चेतनाका भी दोष आता है, क्योंकि इस गअज्ञानीने क्रियमाणाभाव और 
जप्त्येक्त्रिय आात्मामें एक्त्वका अभ्यास कर लिया है। शुद्धनयसे आत्मा क्रोधादिकसे भिन्‍न 
है। निवत्य कर्म वह है जो रचा जाता है, भोगा जाता है वह सुख दु:खादिक । ये सुख 
दुःखादिक कर्मफल हैं। विकृत उपयोगमें (जीवमें) श्रनुभाव्य होते हैं । इतना मात्र सम्बन्ध 
है किन्तु इसका कर्ता जीव नहीं । यदि इनका कर्ता जीव हो तो जीव तो त्रैकालिक है, फिर 
तो त्रिकाल ही सुख या दुःख रहेगा । अत: ये कर्मफल आत्मासे भिन्‍न हैं। इनका कर्ता 
आ्ात्माको माननेसे कर्मफल चेतनाका दोष गाता है, क्योंकि इस अज्ञानीने विपच्यमान सुख 
दुःखादि विभावमें और ज्ञायक्भावमें एक्त्वका अभ्यास किया है। इस तरह श्रात्मा परद्रव्य 
पर्यायोंक्रा कर्ता नहीं है यह सिद्ध है । प्राप्य (ज्ञेग) कमेकी उपलब्धि याने जाननेके समय 
ज्ञानी स्वके परिशमनको जानता है किन्तु परको ग्रहण नहीं करता । इसी तरह विकार्य 
(विभाव) कर्मको व उसके निमित्तभूत पुद्गल कर्मको आत्मा जानता तो है किन्तु निर्चयत 
उसरूप परिणमता नहीं । यहाँ शंका हो सकती है कि आत्माका ही परिणमन तो विभाव 


बन 


३३८ 
हैं। उसका उत्तर यह है कि--अशुद्ध निश्चय हृष्टिसे ऐसा कहा जा सकता है, कित्तु पर- 
मार्थहष्टिसे विभाव झात्माका परिणमन नहीं, झ्रात्माका परिणशमन तो अगुस्लघुगुणकी वृद्धि 
हानिरूप अ्र्भपर्याय है । इस वारण आत्मा विभावरूप परिणमता नहीं | इसी तरह निव्व्न 
(सुखदु:खादि) कमेंको जो कि कर्मफल है उसको जानता तो है यह आत्मा, किन्तु उन पर्याणों 
रूपसे उत्पन्न नहीं होता । 
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४६०, किसी अन्‍्यके किसी अन्यमें कद कम त्वकी व्यवस्थाका अभाव-परद्रव्यकी पर्या 
न आत्मा द्वारा प्राप्य हैं, न आत्मा द्वारा विकाये हैं और न आत्मा द्वारा निर्व॑त्ये हैं। जीव 
के आदि मध्य अन्तमें परद्रव्य नहीं व्यापता याने जीवके किसी प्रदेशमें परद्रव्य नहीं व्यापता 
श्रथवा सब द्रव्योंमें खुद खुदका प्राप्य कर्म, विकार्यकर्म व निर्वेर्त्य कर्म होता है। स्वयं द्र्य 
को स्वयं द्रव्य प्राप्य है, क्योंकि स्वयं ही स्वयंकी पर्याय पाता है । द्रव्यने भ्रपना ही परिणः 
भन किया, यही विकार्य कर्म है और द्रव्यने ही स्वयंको अनुभवा, यही निव॑त्य कर्म है। 
तात्पर्य यह है कि ऐसी कोई गुजायश नहीं है कि आत्मा किसी भी परद्रव्यका कर्ता वन 
सके । परमार्थदृष्टिसे देखो तो यः परिणमति' स॒ कर्ता याने जो (आत्मा) परिणमता है कह 
कर्ता है। यः पदिणाम: स कर्म याने जो (ज्ञान) परिणाम है वह कर्म है और यः परिणतिः 
सा क्रिया श्रर्थात्‌ जो परिणति (ज्ञप्ति) है वह क्रिया है । ये तीनों वस्तुतया भिन्‍न-भिन्‍्त नहीं 
हैं । जीव अ्रपनी परिणतिको जानता है, परकी परिरशाति जैसी वर्त॑ रही है तैसे शेयके 
श्राकाररूप अपनी परिणतिको जानता है, श्रथवा व्यवहारसे परकी परिणतिको जावता है। 
पुदूगल न अपनी परिणतिको जानता है और न परकी परिणतिको जानता है| इल दोनों 
प्रस्पर कोई अन्वयव्यतिरेक भी हो, कुछ भी हो, किन्तु यह बात निःसन्देह है कि जीव 
और पुद्गलका परस्पर अन्‍्तर्व्याप्यव्यापक सम्बन्ध रंच भी नहीं है । केवल अज्ञानसे जीवमें 
कर्ता कर्मकी भ्रमबुद्धि बन रही है। सो यह' कतृ कमंबुद्धि अर्थात्‌ परकर्तु त्वबुद्धि जीवमें तब 
तक अड़ी रहती है जब तक भेदविज्ञानज्योति प्रकट नहीं होती है । ज्यों ही स्वरूपास्तिलके 
बोधसे स्व परमें, स्वभाव परभावमें, भेद प्रतीत हो जाता है त्यों ही यह कहतूं त्वगुंढि 
विलीन हो जाती है | भैया ! यद्यंपि जीव व पुद्गलमें कोई बाह्य सम्बन्ध है जिसंकी भ्ोट 
में झज्ञांवी अपना घात करता रहता है; वह सम्बन्ध मात्र अन्योन्य तिम्मित्तमात्र होनेकी है 
तो भी जीव व॑ पुद्गलमें परस्पर कतकिमेमाव हो ही नहीं सकता | इस बातको श्राचोर्य 
महाराज कहते हैं -- ्ि 
४६ १. पदार्थ परिणमनोंमें परस्पर निमित्तनेमिततिक भाव-होनेपर सी कहे कर्मलबा 
प्रतिपेष---जीवके परिणामको निर्मित्त करके -पुद्गल ' कर्मरूप परिशमते हैं, उस्ती अरकार 
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: पुदगंलकर्मको निंमित्त करके जीव भी परिणशम जाता है| परन्तु न तो जीव कर्मके गुणोंको 
करता है और न कर्म जीवके गुरोंको करता है; केवल - पररंपर निमित्तमोत्रसे दोनोंके वे 


परिणाम होते हैं ऐसा जानो । इस कारणंसे आत्मा अपने भावोंका कर्ता है श्लौर पुद्गलकर्म 


-.प्रकृतिको निर्मित्त. करके होने वाले अपने विभावोंकां भी कदाचितु कर्ता है, किन्तु पुदुगलकर्म 
के व अच्ये पदार्थके भावोंका कर्ता आत्मा कभी भी नहीं है। प्रत्येक जीव व॑ं प्रंत्येक अर 
: स्वतस्त्र-स्वतन्त्र सत्‌ हैं । वे प्रत्येक अपने स्वभावशूत श्रनन्त शक्तियोंसे तंन्‍्मय हैं और प्रति- 
क्षण परिणमते' रहते 'हैं। इस प्रकार वे प्रत्येक अपने-अपने द्रव्य गुंणंपर्यायात्मक हैं और 

' इसी प्रकार अपने-अपने उत्पादव्ययभ्रौव्यात्मक हैं | श्रत: सभी पदार्थ रवय॑ श्रपने अपने ही 


पंरिणामके : कर्ता होते हैं। उनमें जो विभावपरिणमन होता है । वहाँ यद्यपि ऐसा है कि 


किसी योग्य अन्य पदार्थंको _>निर्मित्त करंके ही वहं विभावपरिशमन होता है तो भ्ीवे 
- “उस दूसरेके कर्ता नहीं होते । इसका कारण यह हैं कि पदार्थोमें परस्पर व्यांप्यव्यापक भीव 


नहीं है। प्रकृतमें भी यही बात है कि पुद्गल जीव परिणामको निमित्त करके कर्मरूप 
(विभावरूप) परिणाम जांतो है श्रौर जीव भी परदंगलकर्मको निमित्त 'करंके रागादिरूप 


:(विभांवरूप) परिशाम जांता है। 'इस प्रकार इन दोनोंमें परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है 
'“तो भी जीव व पुंदर्गलेंका परस्पर व्याप्यव्यापक भाव नहीं है, क्योंकि सभी द्रव्य स्वतन्त्र संत्‌ 
व श्रपने-अपने प्रंदेश गुरःपर्यायोंमें व्याप्त हैं, उन्हींमें परिसमाप्त हैं। इस कारण जीव व 
पुदुगलमें-कर्ताकर्मभांव नहीं है । हो, यह बात श्रवर्य है कि उनके विभाव परिणामरूप कार्य 
' में परस्पर निमित्त नैमित्तिक भांवका प्रतिंषेध नहीं. किया जा सकता | इसलिये परस्पर 
. निमित्तमात्र होने मात्रसे रहकंर वे अपने-अपने स्वतन्त्र स्व स्वभांवंके करने वाले होते हैं । 


४६२, निभित्तने मित्तिकं भाव ओर उपादान उपादेय भाष--जीवके परिशामोंका 


_ निमित्त पाकर पृदुगल कंसंरूप परिगमता है और पुद्गलकर्मका निमित्त पाकर जीव भी 
विक्राररूप परिणमता है, फिर भी जीवकर्म गुंरोंमें कुछ नहीं करता, कर्म जीवगुरणोंमें कुछ 
* नहीं करता, केवल एंकर दूसरेके निमित्तसे दोनोंमें ऐसी परिणति होती है सो समकना 
“चाहिए । निमित्तत्व क्या है ? उसका निर्णय कर लेना चाहिये । सम्यक्बोधमें लाभ ही मिलता 
 है। कहीं ऐसा न समझना कि मुझे केंवेल आंत्माको जानना है। सो इन बांतोंके निर्णयसे 
' क्या लाभ है ? निर्णोय एक शंकाको टाल देता है और निर्णय होनेसे निःसंगाय होकर एंक 


खुले प्रकांशमें उसका विहार होने लंगता है। कर्मोके उंदयेका निमित्त पाकर जीबमें रागा- 


' दिक विकार हुए । यहाँ यह बात नहीं कि जीवमें रागंपरिंणाम होना था हुआ | उस समय 


जो उपस्थित है उसपर निमित्त पनेका उपचार किया । उपस्थित- अनेक पदार्थ होते हैं पर 


“उपचार किसी एकमें ही क्‍यों किया जांता.? उच्चका उत्तरं यह भी देकर न हीं हटा जा 
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सकता कि अनुकूल निमित्तपर उपचार किया जाय ? जहाँ पदार्थ तो बहुत थे एक ही अऋौ- 
कूल क्‍यों कहलाया, बाकी अनुकूल क्‍यों न कहलाये ? तो वहाँ समभना होगा व्याप्तिका 
सम्बंध । जैसे हम रोज समभ लेते हैं कि रोटी श्रग्तिपर सिकती है तो उसकी ऐसी ही 
व्यवस्था है, कहीं अ्रटपट व्यवस्था नहीं बन जाती । तो ऐसी व्यवस्था नहीं बन जाती | तो 
ऐसी व्यवस्था उस ही प्रकारकी रोज देख्ते है तो श्रव यह कोई ऐसी बात तो न वन 
जायगी कि जो सामने हो उसे कह देते हैं, पर जहाँ सम्बन्ध पाया जाता कि इस प्रकारके 
पदार्थका सन्तिधान पाकर यों परिणमन हुआ करता है वहाँ निमित्तका उपचार है | रिमित्त 
है । हाँ निमित्तत्वका व्यवहार हम तब कर पाते हैं जब हम कार्यको समभलें | तो यह तो 
समभाकी बात हुई, पर कार्य निष्पत्तिकी बात जैसे रोज होती है सो होती है, इतना 
निर्णय करनेके बाद अब यह भी निरख लीजिये कि निमित्तनैमित्तिक भाव होनेपर भी जीव 
ने किसी श्रन्य द्रव्यकी, कर्मकी गरुरापर्यायको ग्रहण नहीं किया और कर्मने जीवकी ग्रुण- 
पर्यायकों ग्रहणा नहीं किया । न्‍ 

४६३, निमित्तने मित्तिक भाव ओर बस्तुस्वातन्त्यका एकत्र दर्शन--यहाँ ये दो बातें 
हैं । निमित्तको पाकर उपादान शअरपने प्रभाव वाला बन जाता है। जिस उपादानमें प्रभाव 
बना बनता है। चउ्ौकीका निमित्त पाकर हम बैठ गए तो हम जो बेठ गए इसमें वस्तुतः 
हमारा प्रभाव है। प्रकृष्ट होता यह हमारी परिणति है, यह चौकीकी परिणतति नहीं है, 
क्योंकि यह तो परिरणामने वाले द्रव्यका स्वभाव है कि परिणामने-वाले पदार्थ किसी सलि- 
धानमें क्रिसी प्रकार परिणम जाते हैं, किस योग्यता वाला पदार्थ किस पदार्थके निमित्त होने 
पर किस प्रकार परिणाम जाता है, यह उस परिणाममान द्रव्यका श्वभाव है। इसमें 
दोनों बातें श्रा जाती हैं--निमित्तनैमित्तिक भाव और वस्तु का स्वातन्त्य | यहाँ 
बतला रहे हैं कि ऐसा तो १रस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है कि जीवके परिणामका 
निमित्त पाकर पुद्गलकर्म रूप परिणमे और पुदुगल कर्मका निमित्त पाकर जीव अपनेमें 
विकार झादिक रूप परिणमे, तिसपर भी जीव कर्मके ग्रुणोंका ग्रहरा नहीं करता । जीव 
कर्मके गुणोंकरा ग्रहण नहीं करता । इस कारण कहना चाहिये यह कि आत्मा अपने भावीता 
कर्ता है, पुदूगलकर्मक्रत सर्वेभावोंका यह कर्ता नही है। कर्ता कर्ममावके अधिका रमें . जब 
यह निश्चय करने चले कि जीव किसका कर्ता है और किसका नहीं ? तो भिन्‍्ल पदार्थोका 
कर्ता नहीं, सम्बद्ध पदार्थोका कर्ता नहीं। सम्बद्ध निमित्तभुत पदार्थोकि सन्निधानमें उनके 
निमित्त में उत्पन्त हुए रागादिक विकार उनका भी कर्ता नहीं | यहाँ एक विलक्षण अनन्त ष्ट 
लेना है, अन्यथा शंका हो जायगी कि जब निश्चय दृष्टिसे श्रात्मा- रागादिकवा कर्ता है वो 
यहां और कौनसा शुद्ध नय झ्ाया कि जिसमें रागादिकके कतू त्वका भी निषेध किया जा 
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रहा है ? इसको कई बार कह -चुके हैं कि जहाँ विशुद्ध स्वभावके दशैनकी रुचि है तन्मात्र 
मैं हैं, ऐसा अनुभवनेकी रुचि है उस दृष्टिमें रागादिक विकारोंका कर्मके साथ सम्बन्ध जुड़ 
गया, यह भी शुद्धनय कहलाता है। समभकनेमें तो व्यवहारकी बात हुई पर जहाँ स्वरूपको 
शुद्ध रक्षित रखना है उस उद्देश्यमें यह शुद्धनयका काम करता है । तो यों यह जीव अकर्ता 
है, किसीका कर्ता नहीं, यह निरखा जा रहा है। 

४९४, स्वतंत्रताकी प्रतीति कराने वाली संत वाणीका आभार--भ्रह्टों ! इस जीवने 
वस्तुस्वरूपकी इस स्वतन्त्रताकी प्रतीति नहीं बी है। परको अपना कर्ता, अपनेको परका 
कर्ता, किसी परको किसी दूसरे परका कर्ता मान कर बाह्यहृष्टि हृढ़ करके अपने विकासको 
स्वयं रोक कर रैक हुआ जन्म मरणा धारण किया है। यदि ऐसी ही टेक अरब भी रही तो 
संसारभ्रमण ही इसका परिणाम है। कल्याण या सुख रंच भी नहीं पा सकता इस श्रज्ञान 
में यह जीव | देखो भैया ! इस देह देवालयमें आत्मदेव स्वतन्त्र सत्तावाचु सदा अन्तःप्रकाश- 
मान है। जो इसके दर्शन कर लेता उसके सर्व अर्थक्ी सिद्धि हो जाती है। अर्थ उसे कहते 
हैं जो चाहा जावे 'अर्यत्ते, अ्रथ्यंते, अभिलष्यते इति श्रर्थ: ! निज आत्मदेवके दर्शन कर लेने 
वाला क्‍या चाहता है ? एक इस ही महाच्‌ श्लानन्दन्धिान आत्मदेवका दर्शन और कुछ 
ग्रात्मदर्शीकी इच्छा ही नहीं रहती है ? यही उसका सर्व अर्थ है। इसकी सिद्धि हो ही 
जाती है। भ्रहा ! प्रमकारुणिक योगीश्वरों ! तुम्हारा हृदय, वाक्य कितना पवित्र है, 
जिसके परोक्ष रपशसे हो कितना अपार आनन्द लहरा उठता है। तुमसा दानी लोकमें श्रौर 


'कौन है ? अन्य दानी तो केवल क्षणभरके सुखाभासके साधनका क्षग्गिक समागम करानेके 


यत्नका विकल्‍प कर सकते हैं । हे निम्नन्थ, शानन्‍्त, ग्रात्मदर्शी, बीततृष्ण महात्मा जनों ! 
जिन भव्योंको तुम्हारा सत्संग प्राप्त हुआ था वे महाभाग थे । आज भी तुम्हारे सदवचनोंके 
सुनने मनन करनेका जिन्हें अवसर प्राप्त हुआ है वे भी महाभाग्यशाली हैं । प्रत्येक द्रव्य 
अखण्ड है, स्वत: सत्त्‌ है, स्वतः: परिणामी है, किसीका कोई अन्य कुछ नहीं है। ऐसी 
स्वतन्त्रताकी घोषणा निःशक्छू होकर आपने की है । ऐसे है स्वातन्त्य प्रेमी परमपुरुषों ! 
तुम्धरा वरदान अब तक भी जीवित्त है और अनुपम लाभ पहुँचानेवाला हो रहा है, जीवों 
को अनन्त दु.खोंसे छुटाकर परम श्ाान्तिमागमें सुगमतया विहार करवा रहा है । 

४६४, अपूर्व समागमके संदुपयोगका अचुरोध--देखो भैया-! ऐसी श्रपूर्व योग्यता 
श्रौर ऐसा अपूर्वे समागम पाकर भी यदि धर्मभावमें स्थिरता प्राप्त करनेका यत्न न किया जा 
सका तो यह न्रभव पाना और घर्मंसमागम पाना विषयकषायोंके निंमित्त ऐसा खो देना होगा 
जैसे कोई काग उड़ानेके निमित्त रत्नोंको खो देता है या कोई बतन साफ करनेके लिए भस्म 
पानेके निमित्त चन्दनके वृक्षोक्ने जलावर नष्ट कर देता है । भ्रपना जीवन सफल बनाना हो 
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तो रवतस्त्रताकी हृष्टिको स्वीकार करो, दृढ़ करो | देखो-- प्रत्येक पदार्थ है इसी कारण 
निरन्तर परिणमदे रहते हैं, उनके विभाव परिशाममें जो अन्य पदार्थ निमित्तमात्र रहते है 
उनको कर्ता समभकर मिथ्या (संयोग) दृष्टिमें मत बह जाबो | मिट्टी है वह परिशणमन ही 
तो करेगी । जिस समय जिस अवस्थाहूप परिणाम रही हैं उस समय वह उस अवस्थाका 
(घट आरदिका) कर्ता है । वह किसी वस्त्र आ्रादिख्पसे तो नहीं परिणाम रही है। फिर वह 
अन्य वस्त्र आदिका कर्ता कैसे हो सकता है ? इसी प्रकार जीव भी अपने भावोंरूप ही तो 
परिणम सकता है, पुद्गलकर्म या अन्य किसी भी परद्रव्यरूपसे तो नहीं परिणम सकता | 
अतः जीव अपने भावका ही कर्ता है, अन्यके भावका कर्ता कभी नहीं हो सकता । इस प्रकार 
परिणमनका अनुभवन भी स्वयंसे अ्रभिन्‍न है सो जीव अपने ही परिणामका भोक्ताहो 
सकता है और जीवका भोग्य छुंद थ का परिणाम है । ऐसी सत्य, सहज, निरवाध, 
श्रनिवारय वस्तु ग्थितिवी जिन्को प्रतीति हो जाती है वे सम्यग्हष्टि परमपुरुष रत्तत्रयकी 
पूर्णाता कर सदाके लिये ससारके सर्वक्लेशोंसे छूट जाते हैं । 

जीवका स्वपरिणामोंके साथ ही करत कर्मभाव है और-भोकतृभोग्यभाव है। इस्ीको 
भ्रगली गाथामें श्रीमत्कुन्दकुन्दप्रभु कहते हैं - 

णिच्छयणायस्स एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि | 
वेदयदि पुणो त॑ चेवजाणा शअत्ता दु अ्त्ताणं ॥5८३॥। 

४६६. निश्चयत; अपने आपमें ही कत त्व ओर भोवतृत्व--निश्चयनयके प्रमि- 
प्रायमें इस प्रकार आत्मा आत्माकों ही करता है और श्रात्मा श्रात्माके ही भावकी ग्र्थाव 
अपनेको ही भोगता है। जैसे कि समुद्रमें जब लहरें आती हैं तब वह लहरें समुद्रमं है 
व्याप्य होने से समुद्र ही कर्ता है तथा वही कर्म है। समुद्रके ही द्वारा व्याप्य होने से समुद्र 
ही उनका भोक्ता है। इसी तरहकी जीववी संसारावस्था तथा संसाररहित अवस्था अरे 
होती है । रागढ्ेष मोह सहित ससार अवस्था है तथा रागद्वेष मोहरहित निःसंसार ग्रवस्था 
है । दोनों अवस्थायें पुद्ग लक्मके सखझ्भाव अभावके निमित्तसे है। जिसे मुक्ताव था तती 
पद्गल कर्मके होनेसे संसार-अ्रवस्था प्रकट होती है वह जीव है। इनमें पुद्गल व जीवकी 
भिलन-भिच्त सम्बन्ध होनेसे कर्ता व कमेंपना नहीं है। संसार कर्म है व जीव डी कर्ता 
है, यह मोक्ष कर्म है तथा जीव मोक्षका कर्ता है | पुदूगल जुदा है और जीव जुदा है | व 
हे व्याप्यव्यापक भाव नहीं है । इससे जीव पुद्गलका कर्ता नही है तथा कर्म भी नहीं | है । 
स्वयं अन्तर्व्यापक होकर संसार व निःसंसार अवस्थाको व्याप्य कर जीव ही अपने कील 
ग्रवस्था रूप करता है तथा निःसंसार अवस्था भी करता है। यह रागहेषरहित अपनेकी 
ही करता है तथा रागद्वेष सहित भी अ्रपने को करता है। जीव अपने ब्रापका कर्ता है | 
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भीक्ता भी किसका है ? 'पृदगलः व जीवका भाव्यभावक भाव नहीं है। पुदगल अपनी 
अ्रवस्थाका: लानेवाला है-और वह अवस्था. पुद्गलमें ही होती है। -जीवमें भी -प्रत्येकका 
भाव उस ही. एकमें है. तंब हमारी बात आ्रापके अ्रनुभवमें नहीं आ्रा.सकती है.। इस र्पमें 
ही. समस्त द्रव्य परिएप्त रहे हैं। परको- परंरूप-परिणमतः नही होता।है । विश्वास करे 
बेठे हैं यह हमारी माता है, यह हमारे पिताजी हैं । यह सब दिखावटी नाता चल रहा है । 
' सब अपना-अंयना. ही अनुभव-करते हैं. जीव॒का भाव: पुदुंगलके द्वारा नही भोगा; जा सकता 
है| तब जीव पुद्गलका भोक्ता नहीं. है।। संसार भगवमें पंरिणमेन करता हुआ भी: जीव 
पुद्गलका भोक्ता नही है। संसार रूपको. करता हुआ भी यह अपने आपका . भोक्ता है । 
एक बार जिसकी हेष्टिमें स्वरूपास्तित्व श्रा गया .उसे मोह नही रहता है | सम्बन्ध मानना 
- मोह कहलाता है| यह जीव स्वतःसिद्ध है-तथा स्वतःपरिणामी कहलाता है.।' विशेष-विशेष 
'परिणाम जो विभावके होते हैं, वह श्रौपाधिक हैं। उन्हें कोई: भी अन्य परिश माने वाला 
नही : है ।। उसका निमित्त पाकर उस रूप परिणाम .जाता- है। ग्रात्माकी योग्यता मलिन 
-रागह्वेषके वशीभूत होकर-सुप्त अवस्थामें पड़ी है । श्रात्मांका परिणमन पुद्गलकर्के आाधीन 
नही है.भौर न पुद्गलकर्मक्रे द्वारा किया गया है। वह स्वयं रागके वशीभूत होकर चित्त 
-लगनेपर आधीन हो गया है । दूसरी वंस्तुने तो इसे किसी ओरसे भी भ्राधीन नही किया 
.है;। परवस्तुओं को अपना हित 'करनेवाली मानकर उनमें रम रहा-है। 
' ४६७, परमें व्याप्यव्यापकभावका व भाव्यमावकभावका अभाव होनेसे परसें बत त्व 
'धृ ओक्तृत्व होनेकी अशक्यता-- या !- प्रत्येक पदार्थ अ्रन्य समस्त- पदार्थसि श्रत्यन्त विविक्त 
'है। किसीके पास कोई दूसरा कितने ही निकट हो, रहे, किन्तु उनका परस्पर व्याप्य-व्यापक 
“भाव त्रिकाल नही हो सकता । .यद्यपि वायुके. चलनेको निमित्त पाकर समुद्र तरज्ित हो 
उठता है, उठे, परच्तु वायुका व -समुद्रका व्याप्य-व्यापकभाव है ही नहीं । जब व्यापष्य-व्यापक 
भाव नहीं तब उनमें. कर्ताकर्मपता. भी नहीं हो सकता । देखो--समुद्र ही तरंगावस्थामें था, 
_निस्तरंग अवस्थामें आदि सध्य .अन्तमें व्यापकर श्रन्तर्व्यापक हो रहा है । अत: समुद्र ही 
“अपने आपको सतरंग-व निस्तरंग कर रहा है. तथा -कोई .किसी दूसरेका अनुभव भी नहीं 
कर सकता है क्योंकि परका परमें . भाव्यभांवकभाव नहीं हो -सकता, सो समुद्र ही अपने 
.. आपको सतरंग अथवा निस्‍्तरंगरूप अनुभवता है। इसी तरह आत्माक्री भी कला देखो-- 
यद्यवि पुदूगल कर्मोदयको निमित्त पाकर आत्मा संसारावस्था सहित होता है; होग्रो परन्तु 
पुदूगलकर्म व जीवका व्याप्य-व्यापकभाव है ही नहीं | जब व्याप्य-व्यापक्भाव नहीं तब 
उनमें कर्ताकरमंपना भी नहीं हो. सकता -। देखो--जीव ही संसारावस्थामें या निस्‍्तरंगावश्था 
में झ्रादि मध्य अन्तमें व्यापव र अन्तव्यपिक हो रहा है, अतः जीव ही अपने आपको ससंसार 
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व निःसंसार कर रहा है तथा कोई किसी दूसरेका अनुभव भी नहीं कर सकता है, क्योंकि 
परका परमें भाव्यक्रावकसाव नहीं है सो जीव ही अपने आपको ससंसार व निःसंसार 
अनुभव करता है । जैया ! प्रत्येक द्रव्य अपने आपको ही करता है व अपने आपको ही 
ग्नुभवता है, ऐसा ही निरखो । जो सत्य है वही जानो । हिम्मत करो तो सब बुध हट 
सकता है । $ 
४६८, सर्व प्सड्ठोंमें स्वयंमें ही कत स्व व भोक्तृत्व -- कहने लगते हैं अनेक मनु 
कि भैया ! क्या करू ? मैं तो अ्रमुक कार्यसे लाचार हूं अर्थात्‌ छोड़ नहीं सकता हैं, वयोंकि 
अपनेको उसने उससे ग्रस्त मान लिया है । कहते हैं चाट खाये बिना कार्य नहों चल सकता, 
रहा नहीं जाता । वह कहते हैं इससे लाचार है। चाट ने परात्रीन बनाया है या छुद भावों 
के द्वारा पराधीन बने हो। थाट खानेके भाव ही छोड़ दो, “उसके दोषोंको तो स्मरण 
करो तो चाट छूट सकेगी । यह चाट खानेका कार्य बड़े घरानेके लोग तो शायद ही करते 
हों । चाट लिए सड़कप्र खड़े खड़े पत्ता चाटते जाठें इसे कौन पसन्द करेगा ? यह च.ट तो 
छोटे लोग ही खाते होंगे । हमारे ख्यालके विरुद्ध न हो तो बड़े लोग चाट नहीं खाया करते 
होंगे, यह सत्य होगा, जिस चाटमें त्रस हिंसा है। अरे भाई ! वह छुद पराधीन विभाव॑ 
करके बना है। आत्मा सर्वेन्न अपने आपका कर्ता है तथा अपने श्रापका भोक्ता है । गह 
आत्मा त परद्रव्यका कर्ता है और न भोक्ता है। यह निमित्त नैमित्तिक भाव है जो स्थायी 
रहने वाला नहीं है। जो इन्हींमें उलभा रहता है वह अपना हित नहीं ,केर सकता है। 
यह होनेपर कोई द्रव्य अन्य द्व्यमें +यापक नहीं है, भोक्ता भी नहीं होता है. तथा अर 
द्रव्यहूप परिरामता भी नहीं है। यह व्यवस्था श्रनादिसे चली आा रही है। मलुष्य कहो 
हैं--चोरी हो गई है, राज्य पलट गया है । यह सब होते हुए प्रत्येक द्रव्य अपना ही श्र 
कार्य करते हैं, यह मोही जीव इतनेपर भी अपना मान्र रहा है । मोही जीवोंका तो वर 
नहीं चल पाता है, उतको अपने अनुरूप करनेका । यह मोहसे स्वयं ही भटक ःहां है 
परसे बया वश चलेगा, स्वयंपर भी वश नहीं चल पाता है। श्रगर पड़ौसके दो लड़के लड़ 
पड़ें तो एक ज्यादा पिट जानेपर उसके माता पिता आते हैं उलाहना देनेके लिए, साथके 


लडकाक़े संरक्षकों को कि आप अपने लड़केको रोक लो । सोचने की बाते है. जब ० 
गे ? वश भी तो भ्ाने र ६ 
हैं । यह वो मर्त 


कक 


लड़केकी नहीं रोक सकते तब दूसरेकों तो वंया मना कर सकें 
चलेगा, पर तो पर ही है । इसी तरह शरीर भी पर है, कर्म भी पर 
लगानेके भाव हैं । हे 
जाति टरे कर आऑ० 
७५६६, भावविशुद्धिसे ही धर्म एवं शान्तिकरा लाध--73 7 धेलाकी धप र्‌ का 

कर्मोंको नष्ट करना चाहते है। भगवाबका न्याय भी दो रूस्ता समभः लिया । के ई भर 


आए मम 
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द्रव्य ख्चे न करे और कर्मोके फन्‍्देसे छूट जावे; यह भी है और यह बात नहीं भी है । हाँ, 
आप इस निमित्तमें भले खर्च मत कीजिए, लेकिन उस तरहके भाव तो रखिए कि इन 
परपदार्थोंक्तो अपना मानकर जकड़ासा फिरता हूं । उनके प्रति मोह हटाइये तब बिना धूप 
खेये भी कर्म काटनेका मसाला उपलब्ध हो जायगा तथा जब. द्रव्यके प्रतिसे मोह हंट गया, 
जस समय वह मन माफिक दान धर्मकार्यों आदिमें खचे कर देगा और वह यही सोचेगा 
मेरा इसमें कुछ नहीं है, मैं इसका कोई नहीं हूँ । यह तो स्वच्प पृष्णसे प्राप्त हो गई है, 
जो औरोंके खरमें जितनी आा सके उतना अच्छा है। भाव उत्तम बनानेके लिए पूजन, 
स्वाध्याय, संयम तप आदि हैं । वह अपने पर ही वश कर सकता है। लड़ाई झगड़ा होता 
होवे तो उस समय संक्लेश परिणामोंकी न होने देवे, धैर्य धारण करे । संक्लेशसे दब गये 
तो कायरता है | ताकत होते हुए मौन धारण करे, शान्ति अपनावे, क्षमाको. धारण करे 
तो यह कायरता नहीं है। किसी छोटे व्यक्तिने प्रतिकूल बात कही या बलवान ने कही तो 
वहां मौव घारण करे तो क्षमा रख सकता है। जो कुछ कर पाते हैं वह अपने आपको 
ही भोग पाते हैं तो अपने आपको श्रन्यको न कर पाते हैं, न भोग पाते हैं । 

४००, सद्वुद्धिके अभावमें मोहोकी श्रटपट करतृत--कोई सूर्खचन्द्र था । उसे बहिन 
के यहां जाना था । घरसे निकलकर चल दिया । रास्तेमें जाते जाते थक गया तो एक 
घोड़ा वहाँ दिख गया जिसे पकड़ कर बैठा, तो घोड़े की पूछकी ओरको मुख किया तथा 
घोड़ेके मु हकी ओर को पीठ की और चल दिये सिर पर गठरी रखकर । गाँवमें गया तो 
लड़के खुब हंसे तथा पीछेसे एक हंटर दिया, तब तो मूर्खेचन्द जी जान बचाते हुए चले । 
श्रागे चलनेपर कुछ लोगोंने सोचा यह बड़ा बुद्धिमान है, क्‍योंकि कोई आगेसे लड़ेगा तो 
घोड़ा लड़ेगा श्र कोई पीछेसे लड़ेगा तो आदमी लड़ेगा और लड़ते लड़ते हार जावे तो 
गठरी गाँठकी नहीं जायगी । तब इसे तो न्यायाधीश बनाना चाहिए । न्यायाधीश बनाया 
गया। उसी दिन एक किसानका लड़का खलिहानकी बाड़ कर रहा था । बाड़ श्रन्दरसे 
करते करते वह वहीं पर अच्दर बन्द हो गया और चिल्लाया कि मरा । तब कुछ आदमियों 
ने सोचा इसको निकालने का क्‍या उपाय है ? अतएवं न्यायाधीश को दौड़कर बुलाया 
गया । न्यायाधीश (एूर्खचन्द) महोदय आये | उन्होंने कहा--एक रस्सा लाओ और उसका 
फन्‍्दा बनाया तथा उसे किसानके लड़के के पास फेंक दिया | ४-६ मल्लोंसे रस्सा खिंदाया 
गया। जिससे सिर बाहर निकल आया शरीरमें से, और घड़ वहीं रह गया । इतनेपर 
कहें न्यायात्रीश जी देखो सिर तो निकल आया यह गनीमत समझो । इसी तरह इस मोही 
जीवकी सारी बातें अटपट हो रही हैं। रागके अनुकूल बात हो गई तो समझ लिया भला 
हो गया। यहो जानकर घरोरपिण्डसे मोह नहीं छोड़ता । किन्तु आज इस्त शरीरमें है तो 
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कल दूसरेमें रहेगा । धन मिल गंया, लड़का पैदा हो गया, किंसीने प्रशंता क्र दी-तो बडी 
खुशी मानता है। यह सब क्यों हो रू, है ? इसलिए कि इस आत्मंतत्त्वंकी सही ख़बर 
नहीं ली, बाहर ही बाहर भटक रहे हैं| ज्ञाता-हृष्टा बन कर सोचनेकी जरूरत है,.मैं अेतन्य 
हूँ, धतवैभव आ्रांदिं भ्रचेतन- हैं | दूसरेका चेतन्य मेरे कुछ कांम नहीं श्रार्ता 'है। मैं क्यों-यहीं 
फंसा रहा ? बालक पैदा होता है तो वह अ्रपनो पुण्य भी तो किसी भवसे साधमें 
लाथा होगा तभी तो उसके लिए दौड़ ध्वूप करके खूब कमाया. जाता है । “वह आगे जाकर 
चैनकी वंशी बंजाता है। मरण सभीका होगा; यह मनुष्य पदार्थ को. श्ौरोंके 'ऐशके लिए 
जोड़कर रखे जाता है। राग करते समय यह बड़ा खुश होता है ।. जो सज-धजकर.निकलता 
है वह यही तो चाहता है कि लोग हमपंर दृष्टि करके अच्छा कहें । .इसलिए-मुखपर रात 
जैसी सफेद क्रीम भी लगाई जाती है । वंह क्रीम लोगोंने भाँप ली तो कह दिया; ःयहःतो सब 
भेड़ियाके ऊपर शेरका चमड़ा मात्र है। पूर्ण खोखला है, यह तो. दिखावट योस्द्दी है। 
_ लेकिन मोही जीव इतनेपर भी अकड़ बनाये रखता है तथा विकल्प - बनाता रहता : है । 
घरका भी यही सम्बन्ध है। घरवाली कहती है कमाकर लाओ- और- रोटी खाते-जाग्रे, 

सर्वत्र स्वार्थ है । विषय तुंप्तिके लिये शृद्धार चेला। यह, खज्भीर वटकमटक-व्यासे का 
अनर्थका कारण नहीं बन सकता है ? बाह्यबुद्धि ग्रनर्थकारिणी ही है, 'अतएव-शुद्धाशञाता . 

हृष्टा बननेके लिए आत्मस्वरूपका चिन्तवन करना लाभदायक है । :निव्चयनयके: परभिग्रायसे 

श्रात्मा अपने भावका कर्ता है तथा भावका ही भोक्ता है श्रौर किसीका -नहीं ।'अब व्यवहार 

नयको दिखाते हैं-- 5... 880.. ुटे& | 
बंबहारस्स दु आदा पुग्गलकम्मं करेइ खोयविह ।, 

त॑ चेव य वेदयंदे पुगालकम्म॑ अरोयविहं ॥८8॥. . कप 

४०१, व्यवहारसे - पुदूगलकर्म के “करत स्व व -भोवतृत्वका व्यवहार--व्यवहारन्यके 

आशयसे आत्मा अनेक प्रकारके पुदंगलकर्मको करता है-और'"अनेक प्रकारके उस-ही : पद 

,कर्मको भोगता है । बात यह है -किनिमित्तनैमित्तिक-विधानमें जिसकी जिसके -साथ-प्रत्यापत्ति 
है उसका सम्बन्ध देखना व्यवहारनयक्रा सिद्धान्त है । इसी कारराः व्यवहारनंयके झ्रभिप्रायत 
यह कहा जायगा 'कि आत्मा नाना प्रकारके कंर्मोंका कर्ता है. त्थाः उनका भोक्तारभी : हैं। 

“व्यवहारनयकी :हैष्टिसे यह ठीक है । आ्रागे उसका खण्डनः करेंगे; 'निंद्चयसे ऐसा नहीं है, मह 
व्यवहारसे, -उपचारसे कहे जाते हैं। जैसे अस्तत्यप्य-व्यापक भाव मिट्टी और ।कलशरमें है 
तथा भाव्यभावक्र भावसे 'मिट्टीके द्वारा घड़ा भोगा गया तथा 'मिट्टीके: द्वाराएही अलिताह 
- झाया.। बेहिर्याप्य व्यापक भावसे कलशकी उत्पत्तिके अंनुकूले व्यापार केरनेवाला. बुना, 


है। उस कलशसे जो-तृष्ति की वह भांव्यमावक है ।इस तरह अपना व परका कर्तास्मीलगा 
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मोही मानता है। आपसमें एक दूसरेकी धारा (क्रम) वहीं हूव्ती | ग्रनादिकालसे यही 
विभाव चला श्रा रहा है। यह घारा नहीं टूटी । घड़ेको बनानेमें कुम्हार निमित्त है। इसी 
से कहते हैं-घड़ेको कुम्हारने बनाया है। इसी तरहसे अन्तर्व्याप्यव्यापक भावसे पृद्रगल ही 
पृद्गलावस्थाका कर्ता है। पृद्गलने ही कर्मक्ो किया | भाव भावकसे छुदके द्वारा ही खुद 
अनुभवमें आाया,आद्माके अनुभवमें' ज्ञान याने आत्मा, ले लिया। झत्माका अनुभव ज्ञानदर्शन 
के द्वारा हो सकता है | फिर भी बाह्य व्याप्यव्यापक भावसे देखा जाय त्था निमित्तसे देख़ा 
जाय तो जो पुदुगलकी उत्पत्तिके अनुकूल है-ऐसे कषायभावको यह अजानी- जीव कर रहा 
'है । पुदूगलका विषय होनेसे श्राई हुई जो सख-दुःखकी परिणत्ति उत्तको भाव्यभावक भावसे 
भोग रहा है | श्रनादिकालसे ऐसा व्यवहार चला श्रा रहा है । कहीं किसी दृष्टिमें यही व्य- 
बहार निश्चयनयका नाम पा जाते हैं, कहीं उपचार मात्र होते हैं । एक द्रव्यका दूसरे द्वव्य 
में व्यवहार होता है--जीव पुद्गलकर्मका कर्ता है, जीव.प्र॒दूगलकर्मका भोक्‍ता है, जीव पुद्‌- 
गलका निममित्तनैमित्तिक भाव है, किन्तु कर्ताकर्स भाव नहीं है। अज्ञानों जीवोंके ऐसा ही 
व्यवहार चला आ रहा है । 

५०२, प्रसम्पकस उपचरित व्यवहार--मनुष्य कहते हैं, हे जिनेन्द्र भगवान्‌ ! 
आपने कर्म कलंकको 'काट ढाला है, उच्के बन्धनोंकों हटा दिया है, किन्तु भगवाचने कर्मोकों 
कहाँ काटा ? उनमें तो निर्मल परिशाम मात्र आये। निर्मलभावोंसे कर्म अपने आप छूट 
'गये तथा संसारी जीवोंके बारेमें कहते हैं कि शभ्रज्ञानमें संसारी प्राणियों ने अनेक कर्म बाँध 
डाले । उन्होंने अपना विकल्प- ही बनाया और .कुछ नहीं या । निरुचयसे भगवानने कर्म 
को काटा नहीं श्रौर व किसीने कर्मका उर्त्पांद किया है। निमित्तनैमित्तिक भावसे ऐसा हो 
रहा है । यहां अज्ञानी शब्द क्‍यों दिया है ? वह दो द्रव्योंको कर्ता कर्मे भावसे देख रहा है । 
एक द्रव्य दुप्तरे द्ृव्यको कर देता है, यह दोष बुद्धिका है। घीका घड़ा कहा जाता है। 
घड़ा घीका 'बना हुआ तो नहीं है, किन्तु घीका सम्बन्ध रहनेसे घीका घड़ा कहा जाता 
है। यहां तक कि टट्टीका लोटा कहा जाता है। उस लोटेमें तो टट्टीका सम्बन्ध भी नहीं 
है। उसे तो केवल लेकर जाते हैं, जिससे इस नामके द्वारा उपचरित होता है। श्रब तो 
कहीं कहीं लेटोंके स्थानपर डब्बेसे कार्य लिया जाने लगा है । कुछ वस्तु खरीदते तो कहते 
अमुकके लिए यह घड़ी, सन्दूक, पेन आदि खरीद लो अथवा घरमें बच्चोंके लिए जुदी जुदी 
थाली, खिलोना, साइकिल, मोटर आदि हुई तो कहेंगे अमुक बच्चेकी साइकिल, थाली 
वर्गरह है। शौचगृह साफ करने वाले भंगी भी कहने लगते अमुक या इतनी ह॒वेलियाँ या 
मकान मेरे हैं | यहाँ त्तक कि वह दूसरे सफाई वालेके पास गिरवी भी रख देते हैं। अभ्रगर 
कोई दूसरा व्यक्तित सुने -- भंगीने अमुक हवेलो गिरवी रख दी तो दूसरे आाइचर्य करेगे | इन 
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सेठ जी पर क्‍या घाटा आ गया है जो अपनी हवेलीको गिरवी रखने की सूभी । यहां तब 
व्यवहार चल रहा है । एक दूसरेमें सम्बन्ध बनाया गया, इसलिए इस तरह कहते हैं। 
अगर किसीका इष्टवियोग हो जाय, पति या पुत्र वगैरह गुजर जायें तो उनके कपड़ोंको 
देख देखकर कहेंगे, यह फुलपेन्ट, कोट, कमीज, उन लालाजी का है, वैसे अच्छे थे ? देशो 
तो ये सोनेके बटन कितने बढ़िया लगते हैं ? इस व्यवहारकों क्‍या कहा जाय, कितना प्रवत 
मोह होता है ? इसी व्यवहारकों न जाननेसे कितने ग्रन्थ होते हैं ? 

५०३, व्यवह्दरकी मूलघटनामें मर्म--ये व्यवहार कैसे चले ? मालूम होता है कि 
यह पहले सिद्धान्तपर रूढ़ हुआ, फिर बातच्नोत करनेमें रूढ़ हो गया । फिर श्रटपट हो 
गया । एक सेठ जी थे त्तो उन्होंने सोचा मनुष्य जिसका खाते हैं उसीकी थालीमें टोंका 
(छेद) कर देते हैं। मतलब यह मनुष्य खाने श्राते और पत्तलमें खानेके बाद उसीमें पे 
अच्छी अच्छी सींके निकालीं और दांत कोलकर ्ल देते हैं। तब सेठ ज॑ के घर एक 
विवाह हुआ, तब उन्होंने नुक्ती वालेसे नुकती परसनेको कहा, लड्डू परोसे गये, रसगुल्ते, 
खारेसेव, सिंगारपाग भी परोसा गया | बादमें चार चार ऋंगुलकी एक एक सींक परोसी 
गई दांत कोलनेके लिए । कुछ समय बाद सेठ जी की सृत्यु हो गई | उनके जो लड़के बच्चे 
थे उनके यहां काज श्रोसर हुआ तो उन्होंने सब प्रोग्राम बनाया तथा उनके समयसे दुंगती 
मिठाई बनवाई, तब इतनेमें एक बुजुर्ग महाशय जी बोले-यह सब तो अच्छा बनाया, कि 
तुम्हारे पिता जीके समय एक एक सींक और साथमें परोसी गई थी | तब शीघ्र उसने ४ 
अंगुलकी जगह बारह बारह अंग्रुलकी सींक तैयार कराके परोसा । सबको जिमाया गयां। 
अब कुछ समय पश्चात्‌ ये भी मृत्युको प्राप्त हो गये | तब उनके लड़कों बच्चोंका पंगत देने 
का अवसर आया, यह भी पिताजीसे कम शानदार न थे। इन्होंने सोचा अपनों शज 
रखनेके लिए पितासे बढ़िया भोजन बनवायें, साथमें २४ अंगुंलकी सींक क्‍या प्रथा डडी 
भी तैयार कराया गया | सबवो साथमें मिठाई, चेवर, गुजिया, इमरती, दालचूड़ा तवा 
फल परोसे गये । बादमें वह बेंत भी एक एक परोसा गया बात कुछ और चलो थी, किन्तु 
वह इस रूपमें परिणाम गई । 5) ध 

५०४, निश्चयसे एक पदार्थमें ही व्याप्यव्यापक भात्रकी संभवता--रिंव्वयतयर 
सिद्धान्तमें आत्मा आत्माको ही करता है और आत्मा आात्माको ही भोगता है | निश्वयकी 
लक्षण है स्वाश्रित, जो स्वके आ्राश्चित हो वह निश्चय है.। बात स्वके आ्राश्चित हो, निरखनी 
स्वके आश्रित हो, प्रतिपादन उसी स्वमें किया जाय तो वह निश्चयनय कहलाता है | हे 
हृष्टिसि बाहर आत्मा वया कर सकता है ? अपने आपमें ही अपने श्रापका परिशमन ॥ 
है । जैसे समुद्रमें लहरें उठे | हवा चली, उसका निमित्त पाकर समुद्र तरग बाला बन 
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तो ऐसी स्थितिमें हवाने समुद्रमें वया क्या ? रिव्चियहृष्टिसे देखनेपर विदित होता है कि 
हवाने अपने आपमें अपना परिशमन किया, अ्रन्‍्य कुछ नहीं किया, समुद्रमें कुछ नहीं 
किया । उस चलती हुई हवाका सम्बन्ध पाकर उस निमित्तनैमित्तिक भावमें समुद्र तरंग 
वाला हो गया तो हवाके चलनेका निमित्त पाकर भी तरंग वाले समुद्रमें व्याप्यव्यापक 
भाव नहीं है हवाका और पानीका । व्याप्य-व्यापक भाव होता है तन्‍यमात्रमें । जैसे पुद्गलमें 
रूपका व्याप्य व्यायक भाव है | जो भिन्‍त-भिन्‍त दो पदार्थ हैं उनका परस्परमें व्याप्यव्यापक 
भाव नहीं बनता । तब उसमें कर्ताकमंपने की बात सिद्ध नहीं होती । तो यह समुद्र ही 
वहां अ्रपने ग्रापको लहरों वाली अवस्थामें श्रन्तरव्यापक होकर अपनेको तरंगरूप करता 
हुआ, अ्पनेकी एक ही करता हुआ प्रतिभात होता है। आत्मा अपने आपमें अपना परिणमन 
करता हुश्ना ही रहता है श्रन्यमें नहीं । यह तो कर्ताकी बात हुई। अब अनुभवन करनेकी 
बात देखो तो तरंग प्रवस्थारूप हुए समुद्रने अपने आपकी अवस्थाका अनुभवन किया, हवा 
का प्रनुभवत नहीं किया । जैसे ञ्राम खाते हैं, मीठा लगता है तो श्रामके रसका आत्मामें 
व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहीं है। दो भिन्‍न पदार्थ हैं, आत्मामें श्राम नहीं गया, श्राममें आत्मा 
नहों गया, लेकिन ऐसा निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध है कि उस झ्रामका रसना इन्द्रियसे सम्पक्क 
होनेपर उस योग्यतामें रूपका ज्ञान हुआ तो यद्यपि वह रसज्ञान आत्माके सम्पर्कके निमित्त 
से हुआ लेकिन आत्मा रसके ज्ञानका ही व्यापक रहा, आमके रूपका व्यापक नहीं हो संका। 
जेसे कोई बालक गेंदका खेल खेल रहा, हाथसे गंदमें ठोकर लगाया तो वह गेंद उचककर 
टूर पहुंचा, तो इस प्रक्रियामें वह बालक गेंदमें व्यापक हुआ क्या ? भरे गेंदमें गंद है, बालक 
में बालक है। इन दोनोंमें परस्पर व्याप्यव्यापक भाव नहीं है। निश्चयसे देखा जाय तो 
उस बालकने केवल अपने हाथ चलाये । हाथका निमित्त पाकर गेंद चला, तिसपर भी बालक 
का गेंदमें व्याप्यव्यापक भाव नहीं है, श्रतः यह बालक गेंदका कर्ता नहीं है। अनेक दृष्टान्तों 
में इसे घटावो । जेसे किसी कुम्हारने घड़ा बनाया तो उस प्रक्रियामें कुम्हार जिस प्रकारसे 
श्रपता हाथ चला रहा उस प्रकार मोटे पतले आदि आकारमें मिट्टी बढ़ रही है, इतने पर 
भी कुम्हारका मिट्टीका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध नहीं है। तब निशचयसे उस घड़ेका कर्ता 
कुम्हार नहीं हुआ । जिस जिसके अन्दर व्याप्यव्यापक भाव मिले वह उसका निरचयसे कर्ता 
होता है। 

५०५. दृष्टान्तपू्वक आत्मा-परिणाममें आत्माके करत त्वका प्रतिपादन-- प्रथम 
दृष्टान्तमें हवाके चलनेका निमित्त पाकर जो समुद्र तरंगों वाला हो गया तो समह्र्लो 
अवस्था समुद्रमें व्यापी अन्यत्र नहीं। तब समुद्रमें तरंगोंका करनेदाः 
हुआ, हवा नहीं हुई | यद्यपि यह बात तथ्यकी है कि हवाका सस्निधान न मिलता, निमित्त 


३५० समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 


न होता तो यह समुद्र लहरों वाला न होता, यह कहना .कि बसे नहीं होता निमित्त, सर्वशज्ञने 
तो सब देखा । उसी समय निमित्त, उसी समय उपादान तो यह सर्वज्ञकी देखी बात है, 
उसका घटाव न घटाना चाहिए । वह देखनेकी बात है, जैसा यहाँ होनेको था हुआ । प्रसंग 
मिला, सम्बन्ध मिला वह दीखा | तो निमित्तका सन्निधान पाकर यद्यपि उपादानमें कार्य 
परिणमन हुआ तिस पर भी व्याप्यव्यापक भाव न होनेसे एक दूसरेका कर्ता नहीं कहा 
जाता । यही बात आआत्मामें लगावो । पुदुगलकर्मके उदयका निमित्त पाकर आत्मा की संसार 
अवस्था हुई, आत्मा विषयकषाय परिणाम वाला बना, तिस पर भी आत्माकी ग्रवस्थामें 
पुदूगल कर्मका व्याप्यव्यापक भाव नहीं है। ये कर्म जड़ हैं अचेतन हैं। ये कर्म अपने 
स्वरूपसे अ्रस्तित्व रखते हैं, चेतन अपने स्वरूपसे अस्तित्व रखता है। इन कर्मोने इस चेतन 
आत्मामें क्या किया ? ऐसी संसार-अवस्थामें यद्यपि पुद्गलकर्म विपाकका निमित्त है तो भी 
अ्रन्तर्व्याप्यव्यापक भाव न होनेसे कर्म और जीववी अवस्थामें कर्ताकर्मपनेकी सिद्धि नहीं 
होती । निश्चयहष्टिसे आत्मा अपने परिणामोंका कर्ता है-यह तथ्य समभमें आारंपर हृष्टियो 
को बदल बदल कर कहनेपर भी ज्ञादीके व्यामोह उत्पन्न नहीं होता । 

५०६. अध्यात्मप्रतिपादनोंमें शुद्धस्वरूपके प्रति आकर्षएका लक्ष्य--प्रत्येक कथनवा 
तथ्यभूत उपदेशसे अपना उद्देश्य निकाल लेना है। कथन आया था कि ये रागादिक विकार 
जीवके नही हैं, ये कमोके हैं, वर्योंकि पुद्गलके परिण।मसे निष्पन्न हुए है। यहां यद्यपि 
पुद्गलका रागादिक विकारके साथ निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है उपादान उपादेय सम्बन्ध 
नही, तिस पर भी चूंकि श्रात्माके शुद्धस्वरूपको जीव लखा जा रहा है--जीव कया है ४ 
जिसका सर्वस्व सार चैतन्यशक्तिमें व्याण्कर रहता है वह जीव है । ऐसा विशुद्ध स्वरूप दृष्टि 
में रवकर जब रागादिक विकारोंका निर्णय करने चले कि ये किसके हैं तो उस जीवके 
नही कहे जा सकते क्‍योंकि यहाँ स्वभावहृष्टिकी धुन रखनेका प्रसंग है, शऔर तब इस विशेद्ध 
चैतन्यस्वभावसे व्यतिरिक्त विविकत समभनेके लिए रागादिक बिकारोंकों यों निरखा जा 
रहा है कि देखो ये तो सब्र क्मोके हैं, पौद्गलिक हैं, ये जीवके. भही' हैं-। यहाँ निश्चय 
हृष्टिसे रागादिक विकारोंको जीवकृत कहा जा रहा है, कर्मक्ृत नहीं । जो बात पहिल 
शुद्धनयसे सिद्ध कर रहे थे वही बात यहाँ पर इस निश्चयनयके , प्रसंगमें, श्रतिष्ठा नहों 
रही । ये रागादिकविकार चूँकि पुद्गलकर्में अन्तव्यप्यिव्यापक होकर नहीं रहते शत: 
इनका कर्ता कर्म नहीं है। इन विकारोंका कर्ता निशचयसे आत्मा है। इस, प्रकार जे 
कर्मोदयका श्रभाव हो और जीवमें नि:संसार अवस्था आये, शुद्धपरिणमन चले. तो उस जा 
कर्मविपाकके अ्रभावके निमित्तसे यह शुद्ध निःसंसार [अवस्था हुई | इतनेपर भी इस कमका 
जीवकी इस अवस्थामें व्याप्यव्यापक सम्बन्ध नही' है ! अतः ये कर्म प्रभावरूपसे होकर भी 


पा' 
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जीवकी निःसंसार अवस्थाके करने वाले न्ही' हैं, क्योंकि सवयंकी अवस्थाका ही जीवमें 
न्तव्याप्यव्यापक भाव है, श्रतः: उस निःरसार अवस्थाका कर्ता भी जीव ही है। जैसे कि 
हवाके चलनेके निमित्तसे समुद्रमें निस्तरंग अ्रवस्था हुई तिस पर भी उस निस्तरंग अवस्थासे 
हवाका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध नहीं है। अतः उस श्रवस्थाका कर्ता हवा नही है, उसका 
भी कर्ता यह समुद्र है। उसका समसुद्रमें ही व्याप्यव्योपक भाव है । 

४०७, निश्चयसे स्वका स्वमें अनुभवन--जो यहाँ बात कतृत्वके सम्बंधमें है ठीक 
इसी तरहकी बात भोक््तृत्वके सम्बंधमें है, अनुभवके सम्बंधमें है। अ्रनुभवन नाम एक 
साधारण अर्थका है जिसे चेतनमें भी घटायें और श्रच्चेतनमें भी घटायें। अचेतत भी जब 
जिस पर्यायरूप होता है तब उस पर्यायरूप विषयको बन्त रहा है, अपनेको बर्त रहा है । 
यही अ्रनुभव चेतनमें ८कि उपयोगगुश विश्ष है भ्रतः जो परिस्थिति होती है वह चेतन्य 
रूपसे, जाननरूपसे अनुभव कर लेते है तो ८तन्यका यह अनुभवन्त जिदात्मक हुआ, अचेतन 
का अनुभवन अचिदात्मक हुआ । “से हवाके चलनेके न्मित्तसे समुद्रमें लहरें हुईं तो उस 
वक्त भी लहररूप अवस्थाका अनुभवन हवाने नहीं किया, उसका भोग उसका अनुभवन 
समुद्रने विया । इसी प्रकार कमंविपाकके न रहनेपर जो निःसंसार अवस्था हुई, विशुद्ध 
आत्मगुण परिशमन जगा उसका अनुभवन कर्मने नहीं किया किन्तु जीवने किया । यों निश्चय 
से आत्मा आत्माको ही करता है और आत्मा आत्माको ही भोगता है। यह तो हुई निश्चय 
की बात । अ्रब व्यवहारकी बात भी समभना है उसे आगेकी गाथामें कहेंगे । 

५४०८, व्यवहारकां व्यावहारिक अथ समभनेसे संगतता--कोई कहे व्यवहार कौन 
सा बुरा है ” इस हृष्टिसे देख लें बया नुकसान है ? उसी व्यवहारकी रूढ़िको लेकर पढ़ते 
हैं:।--'पाप पुण्य मिल दोय पाँयन बेड़ी डारी | तन कारागृह मांहि, मोय दियो दुःख भारी ॥ 
पाप पुण्यवी वेड़ियाँ हमारे पैरोंमें डाली गईं और हमें शरीररूपी कारावासमें बन्द करके खूब 
दु:ख दिया गया , इसपर भी सन्तोष नहीं होता तो कहता है--दुष्टन देहु निकार साधुनकों 
रख लोजे । बिनवे भूधरदास है प्र्"ठु ढील न वीजे | कवि भावुक्तामें प्रभ्ुको आज्ञा दे रहा 
है, कमंदुष्टोंको मुभमेसे निकाल दो तथा मेरी आत्मा है साधु सो उसे ही रख लो । व्यव. 
हार बढ़ते बढ़ते यहाँ तक आा गया '“द्रोपदीका चीर बढ़ायो” द्रोपदीको साड़ी हो भगवाचने 
बढ़ा दी । इतने भ्रस्तरको न जानकर यह श्रद्धा मनमें बैठ गई, भगवानने इस तरह किया ही 
किया है| “ंगामें रहने +ही गजराजकी गति? अर्थात्‌ गंगामें मगरने हाथीको पकड़ लिया 
शौर भगवानने ग्राहको रोका, इस तरह बताते हैं। मनुष्य भगवान्‌को ही कर्ता मानने लगें 
हैं। यह अपने कतृ त्वपनेकी बात भगवानमें भी देखने लगा । किसीके यहाँ शादी होना था । 
राज्षिमें भांवर पड़नेका समय आया । उसी समय बिल्ली बोल रही थी, जो कि अपशकुन 
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माना जाता है यह देख उन्होंने बिल्लीको टोकनीके नीचे बन्द कर दिया, वादमें भांवर पड़ 
गई । कुछ विनोंमें बूढ़े पुराने श्रादमी उस घरसे गुजर गये । तब कुछ समय बाद ब्ञादी उनके 
यहाँ हुई | परिक्रमाका समय आ गया, इतनेमें क्या कहते हैं कुछ मनुष्य, 5हरो ठहरो अग्ी 
बिल्ली तो लाई ही नहीं गई । उसे टोकनीके नीचे रखा जायगा तब शादी होगी । बिल्ली 
पकड़नेके लिए आदमी गये । प्रयोजन कुछ श्रौर है, किन्तु हो वुछ भर ही रहा है ।.निम्ित्त- 
नैमित्तिकपनेकी बात कहंसे कहाँ तक भूलभुलैयोंमें लिए जा रहे हैं ? अ्रज्ञानमें यह मान रहे 
हैं--द्रव्य॒ अपनी परिणतिसे परमें ऐसा कर ही देते हैं | निमित्तनैमित्तिक दृष्टिमें ऐसा है 
यह बात चल रही थी । वहाँ भी व्याप्यव्यापक भाव नहीं है । यह प्रतीति रखनेसे ही तत्त- 
दर्शन होगा । 

५०९, निश्चयदृष्टिका आधार अन्तर्व्याप्यव्यापक भाव व व्यवहारद्ष्टिका आपार 
बहिरव्याप्यव्यापक भ/व--वस्तुत्वहृष्टिसे देखो--ऊँसे अन्तर्व्याप्यव्यापक भाव होने से मिट्टीके 
द्वारा ही कब्रश किया जाता है, वैसे ही अन्तर्व्याप्यव्यापकभाव होनेसे १द्गलब्रव्यके द्वारा ही 
क्मप्रकृतियां की जाती हैं । जैसे भाव्यभावक भावसे मिट्टीके द्वारा ही कलश अनुभवा जाता है 
अर्थात्‌ वर्तित होता है वैसे ही भाव्यभावक भावसे पुद्गलद्रव्यके द्वारा कर्मप्रकृतियां अनुभूव- 
मान होती हैं । फिर भी जैसे लोक जो ऐसा व्यत्रहार करते हैं कि कुम्हारने घड़ा बनाया, 
वह बहिरव्याप्यव्यापक्र भाव निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध) देख कर कर देते हैं, . क्‍योंकि घड़ेकी 
उत्पत्तिके अनुकूल व्यापार करता हुआ कुम्हार लोगोंकी नजरमें आया | उसी प्रकार लोग 
जो ऐसा व्यवहार करते हैं कि जीवने कर्मप्रकृतियां कीं, वह बहिव्याप्यव्यापक भाव (दिमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध) देखकर कर देते हैं, क्योंकि कर्मप्रकृतियोंकी उत्पत्तिके अनुकूल परिणाम 
करता हुआ जीव लोगोंकी समभमें आया तथा जैसे लोग जो ऐसा व्यवहार करते हैं कि 
कुम्हारने घड़ेक। अनुभव किया, उपयोग किया, वह बहिरव्याप्यव्यापक भाव ,निमित्तनैमित्तिक 
भाव) देख कर कहते हैं. क्योंकि घड़ेसे किये गये जलके उपयोगसे तृप्तिको प्राप्त होता हुआ 
कुम्हार लोगोंकी तजरमें श्राया । वेसे ही लोग जो ऐसा व्यवहार करते हैं कि जीवने कर्मको 
भोगा वह बहिव्याप्यव्यापक भाव (निमित्तनैमित्तिक भाव) देखकर कहते हैं, क्योंकि पुद्गर 
कर्मके उदयसे प्राप्त हुए विषयोंके समागममें होनेवाली सुख दुःखकी परिरणातिकों अनुभवत्े 
हुए जीव लोगोंकी समभमें आये । सो यह सब व्यवहार भज्ञानियींके अ्रनादिकालसे चला 
ग्रा रहा है। | 
विकल्पोंसे व्यवहं।रकी उपपत्ति-शैया ! रूढ़िमें, कल्पनामें, अज्ञानमें कुछ भी 
व्यवहार चलो, मगर उममें अपनेको देखना क्या है ? अपनी तो जिज्ञासा.यह हो कि शान्ति 
का उपाय क्या है ? उपाय तत्त्वज्ञान है। जो द्रव्य जितना है वह उतनेमें ही समाया है, 
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उससे आ्रागे नहीं, यह विश्वास हो जाना चाहिए। यह तत्त्वज्ञानकी बात है। किसी को्‌ 
किसी भअ्रन्यछूपमें देखना यह व्यवहार है। व्यवहारमें ही देखलो | पुराणोंसे पता चला सकते 
हो । पहले ज्ञात हो गया कि दीपायत मुतिसे द्वारिकानगरी भस्म होगी तथा जरत्‌ कुवरसे 
कृष्ण॒की मृत्यु होगी । यह जानकर द्वीपायन सुनि अन्य देशमें चले गये तथा १२ वर्ष पूरे हो 
गये -- ऐसा समभकर द्वीपायन द्वारिकापें आ गये तथा द्वारिका जली तो कृष्ण जंगलमें 
चले गये । जहाँ कि जरत्कुमारके हाथ कृष्णजी की मौत हुई। जो होना है वह नियमसे 
होता है यह तो विकल्पमात्र है। विकल्पसे ही भाई, मित्र, दोस्त मानते हैं, शत्र॒ मानते हैं, 
रिश्तेदार मानते हैं । द्वव्यद्रव्यका क्‍या सम्बन्ध है ? जीव जीवका मिलकर तो कुछ बनता 
ही नहीं । राग परिशाम कर लेते हैं, जिससे दोनों दुखी होते हैं । 

५१०, अज्ञानमें जीवोंकी इत्तिपद्धुति--राजाभोज कवियोंकों खूब इनाम दिया करता 
था। यह देख चार देहाती आदमियोंने सोचा--चली अपन भी राजाके पास जाकर इनाम 
लेवें | यह सोच कुछ कविता बताना चाहिए। कहा--रास्तेमें ही बना लेंगे। चले चारों | 
रास्तेमें एक रांटा चलता हुआ दिखा तो एक कहता--बन गईं कविता । 'चरर मनर रांटा 
भन्‍ताय! और आगे चले तो तेलीके यहाँ कोल्हुक बेल खरी भ्रुस खा रहा था तो दूसरा 
बोला 'तेलीका बेल खरी श्रुस खाय!। फिर कुछ आगे चले तो तिकतिक तांय तांय करने 
वाले बेना म.।राज निकल पड़े, जो कि धुननेके औजार लिए थे। उसे देखकर तीसरा 
कहता है 'वहाँसे आगये तरकस बन्द ।” अ्रब चौथेसे कहा-तुम्हारी कबिता बन गई या 
नहीं ? तो यह तो अपने को आाशुकवि समभते थे। इसलिए बोले--हम वहीं पर 
बोल देंगे। तीनोंने कह दिया--भ्रगर तुम्हारी कविता नहीं बनेगी तो जो इनाम 
सिलेगा वह नहीं देंगे । चारों राजाके दरवाजेपर पहुंचे । द्वारपालसे कहा--राजासे कहो 
चार महाकवीद्वर आ॥राये हैं | चारोंको बुलाया गया, तो कहने लगे -हमारी कविता संक्षिप्त 
है, इसलिए एक एक पंक्ति सुनावेंगे । हाँ सुनाओ ! तो पहला कहता चररमनर रांटा 
भन्‍्ताय, दूसरा कहता 'तेलीका बेल खरी भुस खाय । तीसरा कहता--वहांसे श्रागये तरकस 
बन्द । चांधा कहता-राजा भोज है मूसरचन्द । सभामें मनुष्य सोचने इस कवितामें सार 
नहीं है और राजाके लिए मूसरचन्द बना दिया। राजाने विद्वानोंसे अर्थ लगानेक्ो कहा । 
एक विद्वान ने अर्थ लगाया। यह चरखा की तरह शरीर भन्‍्ना रहा है तथा यह मनुष्य 
कोल्हूके बेलकी तरह आँखों पर रागके पटटे चढ़ाये घुम रहा है। तथा इतनेमें ही यमराज 
तरकश तीरकमान लिए आगये हैं । यह सब होते भी राजा भोज मूसरचन्दकी तरहसे बैठे 
हैं। जिनका कुछ भी भाव नहीं लगता । यही कविता हमपर आपपर सबपर घटित होती 
है। जीवन यथार्थमें कोल्हूका बैल बन चुका । दिन रात हाय पैसा, हाय पैसा हो रहा है। 
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फुरसत भी नहीं ले पाते, अपने बारेमें थोड़ा मनन करनेको समय ही नहीं है। प्रतिवर्ष 
दशलक्षण, अश्रशक्विका, क्षमावरण्ियां, पोडपकारण मनाते हैं, फिर भी रत्नत्रयके तेजकी 
आत्मामें जागृति ही नहीं होती है। पहले जँसे ही कपायोंमें जुट जाते हैं। वही कपाब, 
ईर्ष्या, लड़ाई भगड़ा, परिग्रह की वृत्ति ही बढ़ती जाती है । वहतोंका तो यही ख्यात्न रहता 
है-धन मिले, बच्चे श्राबाद रहें, किसी तरह वी आपत्ति न श्रावे, यही सब कुछ “मिल गया 
उन्हें तो | इससे आगे बढ़नेकी चिन्ता नहीं । पुण्य कमंके फलसे घन मिला, अ्रन्य कार्य सिद्ध 
हो भ्ये, लेकिन यह महावीर स्वामी क्या धन, पुत्र, विद्या, स्त्री ही देते हैं। यह भगवान 
मुराद पूरी करते हैं। यह व्यवहार है क्योंकि भक्तिसे संचित्त पूर्व परृण्यका उदय पाया जाता 
है ओर कुछ नहीं । व्यवहारमें इस तरह की विचित्र दक्यायें व मान्यतायें हो जाती हैं। 
यह ॒जीच पुद्गलका कर्ता भोक्ता है, यहाँ तक कि मकानका कर्ता भोक्ता है, यह [ूणंतया 
उपचरित व्यवहारूय हो गया । यह सब व्यवह्ारकी भिन्‍न-भिन्‍्ग दश्षायें हो रही है । 

यहाँ द्रव्य पर्यायमें उत्पाद-व्यय-प्रोग्य घटाया जा रहा है। द्रव्यपर्यायें अनेक मिले- 
कर जो क्षेत्रपरिशमन करें वह द्रव्यपर्याय है। जँसे द्रव्यके एक एक परमाणु मिलकर चोकी 
रूपमें हुए वह द्रव्यपर्याय है । उसी तरह पशु मनुष्य आविमें भी आ्रात्माके साथ पुदगल पर- 
साखुओंका पिण्डरूप बतकर हुआ है। जो पुद्गल-पुदगल मिलकर दशा हुई उसे समान- 
जातीय तथा जीव पुदूगल मिलकर जो अवस्था हुई बह म्रसमानजातीय कहलाता है | जीव 
्रात्माके परिणामकों करता है । वैसे ही विधिसे आत्मा पृदृगलके परिशामोंकी करता है | 
अगर यह मानोगे तो बहुत बड़ा दोष आ जायंग्रा | इसीको गाथा ८५ वीं में कहते हैं- 

जदि प्रगलकम्ममिरां कुब्बदि तं चेव वेदयदि आदा । 
दो किरियावादित्तं पसजदि सम्मं जिशावम्द |॥८५॥। 

५११, अपनी ओर परकी क्रिया करनेमें ह्िक्रियाबादित्वका दोष--यदि आत्मा ईह 
पुदूगलकर्मको करता है श्रौर उस ही को वेदता है तो द्विक्रियावादित्वका प्रसद्ध झा जावगों, 
"ऐसा हृढतापूर्वक जिनेन्द्रदेवका अवमत, है । जो तिरस्कार करने योग्य बात होती है. उसके 
सम्बन्बमें अवमत शब्दका प्रयोग होता है। इससे पूर्वकी गाथाक्री आपत्ति दूर-करनेके लिए 
उसके मुकाबलेमें यह गाथा कही गई है। अगर,आत्मा अपने परिणामकों भी करे और 
दूसरेको भी करे तो ह्िक्रियावादित्व दोष झ्रा-जायगा अ्रथत्‌ एक द्रव्य अपनी क्रिया और 
दूसरेकी भी क्रिया करे । कह सकते हो यह ठो परोपकार -करना है तब तो प्रससत होता 
चाहिए । प्रगर द्रव्य भी दो-दो कार्य करने लगे तो इससे यह नुक्सान.होगा, सभी (य) 
मिट जावेंगे । एक द्रव्य दूसरेका भी कार्ये करने लगे तो यह भेद बसे मालुम होगा कि यह 
एक दव्य है. और दूसरा यह द्रव्य है | जैसे कोई -एक शकक्‍्लके ही आदमी कहीं मिल जीते 
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तव हम अपने सगे सम्बन्धीके स्थानपर दूसरेकोी सम लेंगे, तब एवंके लोपका प्रसंग 
आवेगा | तथा उस जेसी सभी बातें इसमें मिलना असंभव है । हमें एक समय एक मनुष्य 
मिला था, जो पं० जवाहरलाल नेहरूकी शक्‍लका था । उससे बात भी हुई, वह भी पुलिस 
का ऊंचा आफीसर था । उसने बताया कश्नी कभी तो ऐसा अवसर भी आ जाता है कि 
नेहरू जी को सभा आदिसें आना है और उनका कार्यक्रम असफल हो गया या आअानेमें देर 
हुई तो जनताकों भठी शास्ति देनेमें मैं सहायक सिद्ध होता हूं। एक घटता है । शेक्सपियर 
कविका एक रंग्मंचपर एक साटक झेला गया । लोग देखकर बड़े प्रसन्‍त हुए | जनता एक- 
दम चिल्ला पड़ी 'हेक्सपियर लेखवको बाहर निकाल दो, हम सब देखना चाहते हैं ।” तब 
एक व्यक्ति वाढ़ी ग्रादि लगाये था -डेल खेलने वाला, वह भूठी प्रद्मंसा पानेके लिए बाहर 
निकल आया । जनताने उसको गोली मार दी । झूठी वाहवाही पानेका यह परिणाम था | 
५१२, व्यवहारनयसे परका परमें कतू त्व व भोकतृत्वका कथन--जैसे कुम्हारने घड़ा 
बनाया तो उस प्रसंग्में अ्रन्तव्याप्यव्यापक भावसे देखा जाय तो कुम्हारने घड़ा नहीं बनाया । 
मिट्टीका और कुम्हारका अन्‍्तर्व्याप्यव्यापक सम्बंध नहीं है| घड़ेका उस सिट्टीमें ही व्याप्य- 
व्यापक भाव है। वह मिट्टी ही तो घड़े रूप परिणम रही है, तो ऐसे अन्तर्व्याप्यव्यापक 
भावसे मिट्टीके हारा कलश किया गया और व्याप्यव्यापक भावसे मिद्दीके ही द्वारा अनुभवमें 
आया, फिर भी निमित्त नमित्तिक भावसे देखते हैं जिसके होनेपर हो, न होनेपर न हो ऐसा 
श्रन्वयव्यतिरेक जहाँ मिलता है इस बहिर्व्याप्यव्यापक भावसे देखनेपर यह देखा कि कलश 
जसे उत्पन्त हो उसके अनुकल व्यापारको करने वाला यह कुम्हार है और कलश किया जा 
चुकनेपर उससे फिर जो उपयोग क्या, पानी भरकर लाया, उसे बेच दिया, तो उससे जो 
एक तृप्तिका अनुभव किया, राजीपन ह॒श्ना तो उस तृप्तिकों किसने क्रिया ? कुम्हारने किया 
अन्तर्व्याप्यव्यापक सम्बंधसे । लेकिन जो बाह्ममें देखा, जो उपयोगमें उपयोगा, जो बात की 
उससें भाव्यभावक भावसे यह दीखा कि कुम्हारने कलशको किया और कुम्हारने उस कलश 
को भोगा । लोग कहते भी है कि हमने यह चीज बनाया, उसको बेच दिया, हमें ठीक दाम 
मिल गए, तो व्यवहारका यह कथन है । इसी तरह पदगलकर्म और जीवकी बात निरखिये । 
अन्तर्व्यप्यव्यापक सम्बंधसे देखा जाय :तो कर्ममें जो कुछ बात बनी वह प॒दुगल द्वव्यके द्वारा 
नी ओर जो अनुभवन हुआ, जो उसमें अ्रवरथाके कारण वतंन हुआ वह भी पृद्गल व्व्यके 
हारा अनुभूयमान हुआ, लेकिन जब बहिर्व्याप्यव्यापक भावसे देखा जाता है कि यही तो 
दिख रहा है कि जैसे पुद्गलकर्म उत्पन्न हुआ उसके श्रनुकूल परिणामको यह जीव कर रहा 
-है तब तो व्यचहारसे करत त्व आयेगा । समिट्टीको पसारने, संकोचने झ्ादिककी क्रियायें करके 
जिस तरह व्यापार करते हुए कुम्हारसे घड़ा बना, उसी तरहकी बात देखकर ही तो कहा 
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जायगा कि कुम्हारने घड़ा बताया । इसी प्रकार जिस प्रकार भी पुद्गलकर्मकी उत्पत्ति हुई 
उस तरह परिणामको करता हुश्ना यह जीव पुदृगल कर्मेको करता है ऐसा अनादि प्रसिद्ध 
व्यवहार चल रहा है, यही बात भोगनेके सम्बन्धमें भी लगावो | पुद्गलकर्मते अपने आप 
ही अपना अनुभवन किया, फिर भी बाह्य व्यापक भावसे यह देखा गया कि पुद्गलकर्मके 
उदयसे प्राप्त हुई विषयोंकी अनेकता एकदम दौड़ती हुई सी श्राकर यह सुख दुःखकी परि- 
णाति बनी है तो इस सुख दुःख परिणतिको किसने अनुभवा ? जीवने अ्रनुभवा । लेकिन 
कमोके निमिन्से सुखदु.खादि वह हुई तो वहां किसी ने समझा कि पुद्गलकर्मने जीवमें सु 
दुःख परिणशमन किया और जीवको दु.खपरिणमनसे भोगा झुगाया, इस तरह प्रज्ञानी जे 
अनादिसे अनेक द्रव्योंके बीच यों कर्ता कर्म भोक्ता भोग्यका व्यवहार चल रहा है । 
४१३, परिशमनभेदसे द्रव्य भेदकी प्रतीति--जिस तरहका हाथ पैर, मुह हम हिलते 
हैं वैसा ही तुम्हारा किसी अन्यका चलने लगे याने एकके चलनैपर दूसरेका चलते लगे तो 
यह कैसे मालूम ट्वोगा कि यह अमुक व्यक्तिका है, यह श्रमृकका है ? सुग्रोव अपना बनावट 
स्रेप बनाकर आया था । तब वहाँ दोनों एकसे मिल जानेसे किसीको भी सच्चा नहों रंतो 
गया । यहां एक ही द्रव्य दूसरे द्रव्यकी पर्याय धारणा कर ले तो दोनों व्यर्थमें ममत्वर॒हिंत 
सिद्ध हो जायेंगे । एक क्थानक है । एक साधु प्रतिदिन गाँवके बाजारमें से निकला करता 
था। रास्तेमें एक बनियाकी दुकान मिलती थी। वह उस दुकानपर घी बेचा करता थी। 
साधु दुकानदारसे कहे 'सेठ जी राम राम कहो” । तो सेठ जी बिदा जवाई दिये ही रह 
जाते । तब साधुके मन्में आया, इस बनियाकी इतनी भी मति नहीं होती कि राम राम 
बोल लेवे । अ्रतएव इसे मजा चखाना चाहिए । तब सेठ जी एक दित नदीपर नहाने ग्गै 
थे और यह साधु सेठ जी का भेष बनाकर घरमें आ गया और लड़कोंसे कह दिया हि 
आग्राज एक आदमी छलकपटमें हमारे जैसा भेष बनाकर आदेगा, तो उसे श्राने नहीं देता । 
कुछ समय बाद सच्चे सेठ जी आ गये तो दरवाजे पर ही रोककर लड़के बोलें -हंटो हट 
यहाँसे ठगिया कहींके । वह सेठ जी बोले-- तुम बैसी बात करते हो, ठुम हमारे ही ती 
लड़के हो, यह हमारा ही तो घर है | इतनेपर भी तुम कहते हो 'भाग जाओ! । इस तरह 
परेशान होकर राजाके पास फरियाद करने सेंठजी गये । राजा साहा | हमारे बच्चे हमीं 


को घरमें नहीं भ्राने देते हैं ॥ तब राजाने लड़कोंसे बुलाकर पूछा तो बोले--हैंगाया पिता ती : 


घर पर है, यह विता नहीं है। तब राजाने घरसे पिताको बुजवाया | वहाँ सोधुसे रा 
बोला--इनके घरमें तुम क्यों ठहरे हो ? उत्त रमें बोला--मकान हमारा है । परीक्षा का 
लिये राजाने प्रश्न किया, इस मकानमें कितना रुपया निर्माण कराई लगा है ? इसपः खत 
ज्ञानबलसे बता दिया जो कि सही निकला । इससे वही सच्चा साबित हो गया । क्री 
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साधु बोला--सच्चे सेठ जी तो यही हैं, मैं तो भेष धारण करके गया था । लेकिन इन्हें मैं 
प्रतिदिन समझाता कि राम रास बोलो, कुछ धर्मेध्यान करो, वह यह न्हीं करते थे जिससे 
मैंने उन्हें तंग करनेके लिए यह सब कार्य किया है। अगर दो एकसे हो जायें तो वहां क्‍या 
पता रहेगा कि कौन क्या है व कैसा है ? इससे एक द्रव्य यदि दो द्रव्यकी क्रिया करने लगे 
तो द्विक्रियावादित्वका प्रसंग आरा जायगा । दो क्रियायोंको द्रव्य कर देता है, यह शआ्रापत्ति आा 
आयसी । जिनेन्द्र भगवानने इसे भ्रवमान रूपमें बताया है। 

४१४. सर्वत्र स्वयंका स्वयंमें कत त्व--दो हाथ आपसमें दाहिनेके हारा बांया हाथ 
मोड़ दिया गया तो यहाँ दाहिने ध्ाथने अपना कार्य किया या दूसरेका भी कर दिया ? यहाँ 
दोतोंका भिन्‍त-भिन्‍न काम हुआ है, न कि दाहिने हाथने बांये हाथका काम किया और न बांये 
हाथने दाहिनेका काम किया | हमारा काम क्या आपके करानेसे हुआ है ? कहते है पाल 
पोष कर बड़ा कर दिया, पढ़ा लिखा दिया आदि । फिर भी दोनोंका परिशमन जुदा-जुदा 
है। कोई किसी अन्यकी परिणति नहीं कर सकता है। बालकका इसी तरह॒का पुण्य था 
जिससे उसे हर तरहकी सुख सामग्री मिली । इस तरह कहना होगा, मालिकाई तो बच्चेके 
पृण्यकी चल रही है तथा नौकराई पिदा कर रहा है । मिलोंमें भी तो सेठ लोग पैसा मात्र 
लगा देते हैं । नौकर लोग काम करते हैं तथा मिलमालिक आपका उपाजित उपभोग करता 
है । मालिकका पुष्य है सो मजदूर काम करके सेवा करते हैं ओर मजदूरोंका पुण्य है सो 
मालिक उन्हें द्रव्य देकर पोषण करता है। श्रव देखो मालिक तो मजदूरोंका नौकर है । 
मजदूर मालिकके नौकर हैं। वस्तुत: कोई किसीका कुछ नहों है । बच्चोंको तो वड़ा ही 
आसातव उपाय है--लड़के पिताकी थोड़ी अ्रगर खुझामंद कर देते तव तो कहना ही क्या 
है ? पिता हर एक प्रकारसे तकलीफ उठाकर कमाकर लावेगा ही । यथाथेमें किसीने किसी 
का किया कुछ नहीं सब अपनी अपनी चेष्टायें कर रहे हैं। जीव अ्रपना भो भाव कर ले 
तथा पुदंगलका भी तो यह केसे पता चले कि यह जीव है और यह पुद्गल है | एकके द्वारा 
दो क्रियायें नहों हो सकती हैं। वस्तुका जो परिणमन है उसी का नाम क्रिया है, क्रिया 
श्र्थात्‌ परिणमन । जो द्रव्यका परिणमन है वह द्वव्यकी क्रिया है। आत्माकी क्रिया शान्ति 
गुणका परिणमन है । एक द्रव्य दूसरेकी क्रिया कर दे तो वह दूसरे द्रव्यकूप हो गया, यों 
एकका अभाव हो गया, फिर उसका भी झ्रभाव हो जायगा। एक द्रव्प अपनी क्रियाकों 
उल्लंघन नहीं कर सकता है। 

५१५, निश्चयतः कर्ताकमकी एकाधिकरणयता--परिशामन स्वयं अपने आश्रयसे 
भिन्‍न नहीं हो सकता है । परिणाम परिणामीपते जुदा नहीं रह सकता है । क्रिया परिणाम 
से भिन्‍त नहीं है और परिणाम क्रियासे या परिणामीसे भिन्‍न नहीं है । क्रिया और कर्ता 
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एक अभिन्‍त होते है। हाथने हाथका परिणमन किया--यह अभिन्‍न ही तो रहा । सपने 
जो कुडली बनाई, क्या वह उससे भिन्‍न है ? अगर उस कुडलीको दूसरा ,भी बना देवे तो 
भी कुडलीका सर्प ही कर्ता हुआ । सुवर्णाकार ,सोनेको, चांदी को क़्या करता है ? वह उप 
तपा गला कर ठोक पीट कर सुडौल कर देता है, फिर भी स्वर्णकार अपना ही परिएम् 
कर रहा है तथा सोना चाँदीमें जुदा ही परिणमन हो रहा है । एक चीजकी क्रिया उम्मी 
बस्तुमें होती है श्रन्यमें नहीं | ऐसा होवे तो ऐसा परिणम जावे और यह बात न होते तो 
नहीं परिणमे, यह निमित्तकी बात है। अभी द्रव्यविवरण चल रहा है। वस्तुका तो उत्ताद 
व्यय ध्रौव्य स्वभाव चल ही रहा है। वस्तुका परिणमन सामान्य स्वभाव है। प्रतिवि्त 
जो है वह श्पाधिक है। भलकता सामान्य दर्पणमें है। वह तभी तो परिणमा णो परिण- 
मने वाला है जीवका ज्ञान जीवसे अभिन्न है। जीव अपना ही, काम करता है ग्रोर की 
नहीं । भड़भूजे तिली सेक कर पैरके चलने वाले मूसल विशेषसे बार बार उचक उचक के 
दबाते हैं तो यहाँ भी उस कूटने वाले का परिणमन उसीमें चल रहा है तथा तिलोंका तित 
में हो रहा है। यहां निमित्तनैमिन्तिक मात्र है । कर्ता कर्मपना नहीं है | निमित्तनमित्तिककां 
खण्डन नहीं है और कर्ताकर्मका मण्डत नहीं है। 

५१६. एकद्रव्यके द्वारा दो द्रव्योंके परिशमनकी अशक्‍यता--चौकीने हमारे देते 
के लिए परिण॒ति कर दी हो, यह बात तो नहीं है। कोई घर ऐसा होबे जिसमें ग्रकेती 
विवाहित लड़की होवे और औरत वगैरह न ठोवे तो कहावत है 'बेई बहु गुना गोंठवें गरोर 
बेई सुसरारे जावे, तो यहाँ हो भी सकता है कि सुसराल वाले लेने आ्राये होंगे तो वह गाव 
गुनी, पेराक खाजा पपरिया तैयार करके रख सकती है लेकिन एक द्रव्य दूसरे दवा 
परिणमन नहीं कर सकता है ।निमित्तमें परिणमयिताकी वात कहना उपचार मात्र है । वि 
यह होना शुरू हो जाय तो दुनियाँमें थे पदार्थ रहते ही नहीं तथा पुस्तक मुहसे न पढा 
पड़ती और हाथसे ही वह काम हो जाता | हाथ अपना भी काम कर ले और दूपरेका भी, 
मुह आदिका, यह तहीं हो सकता है तथा दो वस्तुओ्रोंमें एकसा परिणमन हो जावे तव #₹ 
दो चीजें न होकर एक हो रहेगा | हम अपठा ही परिणमन कर सकते हैं, दूसरेका नहीं | 
स्‍त्री अपता ही भाव कर सकती है वह पतिके लिए कुछ नहीं कर सकती है। एकड़ 7 
दूसरेका कर्ता नहीं है । सब अपना ही अपना कर रहे है। जब क्रिया और कर्ता एंक वर 
गये तो आत्मा अपने परिणामको करेगा दूसरेकों नहीं | हाथ कहे हम भोजन उठाकर पेट 
न डालें तो पेट भूखा रह जावे, ऐसा तो नहीं है। पेटमें बुभुक्षा मालुम पूड़ी और हा 
क्रिया हुई और भोजन पेटमें पहुँच गया। हम हाथ चलावें, मुह वोलावें तो यहाँ हगार 
परिणमन हम ही में है, इसरेमें नहीं । मजदूर लोग मकान बननेके लिए हल अप पलक 3 
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तो मजदूर का परिणमन मजदूरमें है और ईटका परिणमन ईटमें है। जो द्रव्य है वह 
अपना ही परिणमन करता है, दूसरेका नहीं | अपने लिए परका कर्ता मानना संसारको बड़ा 
करना है। निएद्यसे कोई किसीका कर्ता नहीं है । सभी स्वतन्त्र परिणमन करते हैं । 

५१७. हिक्रियात्वके सिद्धान्तमें स्वपरविभागका अभाव-- यह प्रकरण चल रहा है, 
एक पदार्थ दो की क्रिया नहीं करता है ! इसी विषयको अमृतचन्द्राचार्य सूरि कहते हैं । जिस 
तरह आत्मा व्याप्य-ब्यापक होकर अपना परिणमन करता है उसी तरह आत्मा भाव्य- 
भावक होकर स्वयं अपना अनुभवन--परिणमन कर्ता है। अगर वही भाव्यभावकके साथ 
परद्रव्यका अनुभवन कर लेवे तो यहाँ दो की क्रिया एकमें समवेत हो गई । दोनोंमें तादात्म्य- 
पता आा गया। जैसे व्याप्य-व्यापकसे अपने परिशामकों करे तथा दूसरेके परिणामकों भी 
करे तो दोनों क्रियायोंसे प्रनभिन्‍नता, तावात्म्य आ गया तो सत्र और परका विभाग खत्म हो 
गया। अगर जो काम आग करे वही चूल्हा, सिगड़ी आदि ही कर देवे तब तो अग्निका 
सम्बन्ध भी अनावश्यक हो जायगा । अपने सम्बन्धसे श्रपता हाथ चला देवे तथा दूसरेका 
भी हिला देवे तो यह ज्ञान कंसा +हेगा कि दुःख वगरह उसे हुआ या नहीं | अथवा यह 
हाथ तेरा है व यह हाथ मेरा है | अपने रूप भी आत्मा है और साथमें यह भी सोचे -- पुद्‌- 
गलरूप भी झआत्मा है या अनुभव करे ऐसा जो देखे वह मिथ्याहृष्टि है । इस तरहसे सम्मत 
किया गया है। सम्मत शब्द अच्छी बातके लिए कहते हैं और अञ्रवमत झूठी बातके लिए 
कहते हैं । वेसे देख लो व्यवहारमें सब चीजें इकहरी इकहरी चल रही हैं। कोई किसीका 
कर्ता नहीं है और न कोई किसीका उपाश्रयदाता है। हमारा झात्मा तथा आपका आत्मा 
पुदगलको ग्रहण नहीं कर सकता है और न पुद्गलका त्याग ही कर सकता है। 

४१८, परिणामपर ही फलकी निभेरता--जो घरमें रहते हुए गृहस्थ जीवन बिताते 
हुए भी विरक्त है वह घरमें ही वेरागी है तथा जिसके 'घर छोड़कर भी उसके प्रति ममता 
लगी है वह घरमें रहने वाले उस वरागीसे बुरा है तथा जो पूर्णातया अपनी परीक्षाश्रोंमें 
पास हो चुका, किसी तरहके भी भकोरे उसको विचलित नहीं कर सकते, वह घरत्यागी 
होकर निद्व॑न्द जीवन व्यतीत करता है- यथार्थमें भावका ग्रहण, त्याग है। भावके ग्रहणाक्े 
व त्यागके साथ द्रव्यग्रहणाका विवेक हो जाता है। जीव अपने हो भावको कर सकता हे 
टूसरेके भ्रावक्रो नहीं कर सकता। एक गाँवमें दो भाई रहते थे। उन दोनोंने श्रापसमें तय 
करके एक भाईको जिनेन्द्र भगवान्‌की पूजाके लिए भेजा और दूसरेने जंगलमें से लकड़ी 
लाना तय किया । लकड़ी लाने वाला भाई जंगलमें जाकर सोचता है-- हमारा एक भाई 
पूजनमें जाकर जिनेन्द्र भगवानकी कैसी स्तुति कर रहा होगा, विविध काव्योंके द्वारा मन 
वहला रहा होगा, कर्मोके बच्चन काट रहा होगा । मैं यहाँ जंगलमें लकड़ियाँ काटकर हिसा 
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कर रहा हूं तथा जो भाई पूजनके लिए गया था बह सोचता--हमारा भाई जंगलमें जाकर 
मीठे मीठे फल खा रहा होगा, पेड़ों पर चढ़ता उत्तरता होगा ! प्राकृतिक सौन्दर्य निरखकर 
प्रफुल्लित होगा, गाने गाता होगा | दोनोंने कर्म कमाया, यह स्पष्ट देख लो ! लकड़ीकों जाते 
वाले भाईने पुण्योपार्जत किया जब कि पूजन करने वाले भाईने प्रण्यका क्षय किया और बक्ते 
में पापका बोभा उठाया । यहाँ कोई क्सीका भाव बनानेवाला नहीं है। दोनोंने केवल भाव 
भाव ही तो किये हैं, जिसका फल उन दोनोंकों यथायोग्य मिलेगा। कोई सोचे मैं काफी 
कोशिश करके यह बात इसके दिमागमें जमा ही दगा, यह पूर्णोतया संभव नहीं । किसीके 
दिमागमें कोई बात जमती ही रहीं काफी कोशिश करनेपर । इससे ज्ञात होता है कोई 
किसीका बिगाड़ सुधार करनेमें समर्थ नहीं । आत्माकों श्रन्य कोई अपनी परिणतिसे परिण- 
माता नहीं । जीव भावोंके अनुसार अपनी यात्रा करता चला जाता है। 

५११६, प्रशुभक्तिसे प्रेरश[--एक दिन एक गरीब आदमी सम्मेद शिखर जी को 
यात्रा करने पहुंचा । उसके पासमें एक कुल्हाड़ी मात्र थी | वह सबसे पहले पर्वृतपर दर्शनार्थ 
गया और एक टोंकपर कुल्हाड़ी रख दी तथा सोचने लगा और मेरे पास कुछ नहीं है, गो 
कहा बाकी सब टोंकके भगवान्‌ इसे बाँट लेवें । उसके भत्तिके प्रभावसे वह कुल्हाड़ी सोनेको 
हो गई तथा सब टोकोंपर सुबर्ण निर्मित मानों कर्मोकों भेदने वाली कुल्हाड़ी देखी गई। 
सेठ लोग दर्शनार्थ आये । वे भी अपने माफिक सुवर्ण चाँदी श्रादिके फूल तथा अनेक प्रकोर 
के द्रव्य लाये, किस्तु जब उन्होंने सब टोकोंपर सुबरंकी कुल्हाड़ियां देखीं तो आश्चर्यचकिए 
हो ज्ञात करने लगे--यह किसने चढ़ाई हैं ? बादमें उत्तरते समय एक गरीब आ्रादमी वृक्षक 
नीचे सोता मिल गया, उसके सिरके नीचे सोनेकी क्ल्हाड़ी थी, तब उससे ज्ञात ह॒श्न। लोहे 
की कुल्हाड़ी उसने चढ़ाई थी जिससे भक्ति भावमें सुवर्राकी हो गईं | भक्तिमें इस तरहसे ' 
रंग जाना कोई ताज्जुबकी बात नहीं । कभो-कभी ऐसा होता--किसी किसीके माता पिता 
सोना चाँदी आदि मकानके अ्रन्दर जमीनमें माड़ जाते है तथा उनके मरतनेके बाद लड़को 
खोदा तो वहाँ कोयला पाया गया । यहां पुण्यका उदय इतना नहीं था कि वह धन उतरे 
लिए जमीनमें मिल सकता । कुछ लोग देवता सिद्ध करने वाले होते हैं, जो दूसरेका हा 
बिता परिश्मके सहजमें ही पा जाते हैं, वे ऐसा ही धन लाकर दे देते हैं । किसीको जंगल 
में मिल जाता है तथा किसीको पुराने मकानमें मिल जाता है, तो कोई क्सीकों गोद लें 
लेतां है जिससे लाखों, करोड़ोंकी स्टेट या जायदाद तक मिल जाती है। इससे कहना होगा 
जिसपर जो बीत रही है उसपर वह सब उसके पुण्य या पापसे बीत रही है। तिमित्ततै्ि- 
त्तिकका सम्बन्ध ऐसा है कि एकके एप्यके उदयसे दूसरा कमाकर देता है । 3 लिप 
करते हुए किसीको चैन नहीं है । अपना कार्य करते हुए भी अनेक विडस्बनाव वाद हर 
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हुई है । एक: द्रव्य दूसरे द्रव्यका कार्य नहीं करता है । जैन-शासन की जितनी बातें मुख्य हैं 
वे सब वस्तुस्वरूपको समभनेसे जारी जा. सकती हैं.। “सब. ढ्वव्य स्वतस्त्र हैं, वे किसी दूसरें 
के परिशमनमें नहीं आते हैं: इ 

४२०, जीवराशि ओर“ एकत्वपरिणतोंकी शाश्वतता -- मनुष्य शंका करते हैं । इतने 
जीव सदैव मोक्ष जाते रहते हैं फिर भी संसार खाली नहीं होता । मोक्ष जाने वाले. जीव 
वापिस नहीं आते हैं । अतएव यह-संसार तो खाली हो जाना चाहिए । - यह कुछ भी नहीं 
दिखता है.। इसे जाननेके लिए जीव. संख्या .ग्रन्थोंमें देखें _तो निशवय हो जायगा ।-एक निगोद 
'शरीरमें इतने: निगोदिया जीव हैं कि बह सिद्ध संख्यासे अनन्तगुरों बने रहते हैं। अनन्ते सिद्ध 
हो जावें तब भी अनच्तगुरो-ही रहेंगे । जैसे १ करोड़ राशि,है, उसमें से ४ कम-कर दो तो 
क्रोड़की संख्या ५ की. अपेक्षा, भी जतगुणी है । ५; ५ कम करते करते सौ भी कम हो जावें 
तो उनकी श्रपेक्षा भी शतगुणी है | हजारसे भी शतगुणी है झ्रादि | यह हदृष्टान्तमात्र है। 
इसी तरह सिद्धोंकी. राशि समभना-। समस्तः जोवराशि इतनी है कि श्रनन्तकालमें अनन्ते 
सिद्ध हो चुके होंगे, उससे अनन्ठे फिर भी रहेंगे।। आलू; भाजर, मूली, शकरकन्दी, भरती 
आ्रादिमें श्रसंख्यात जीव राशि पाई जाती है.। प्रत्येक-जीव अपना-अपना ही कार्य करता 
है । .इसीसे कहते है -- श्रगर एक कार्य. करनेपर दूसरेमें कार्य होने लगे तो द्विक्रियावादित्व 
श्रा जायगा-।. कुछ सिद्धान्त तो-दिमागमें जलदों उतर-जाते हैं. .और कुछ नहीं उतरते हैं । 
कैसा उत्तम खोजपुर्ण वैज्ञानिक ढंग है: एक द्रव्य दो की क्रिया नहीं करता है | जीव पुद्‌- 
गलरूप: नहीं होता और पुद्गल जीवरूप नहीं होता है । 

४६१, हिक्रियावादका मिथ्या आशय -- ऊपर कहे गए व्यवहारमें दोष देते हैं। 
“व्यचह्व रसे बात जानी गई बातकों .निश्चयसे यथार्थतया ऐसा- ही है, ऐसा निर्णय न कर ले 
कोई, इस कारण उसमें दोष बतला रहे हैं कि यदि यह आत्मा इस पुद्गल कर्मको करे और 
भोगे और अपनेको भी करे और भोगे तो इसका अर्थ है कि आत्मामें दो क्रियायें कर दीं। 
अपनी भी क्रिया कर दी और पुद्गलकी भी क्रिया की । तो दो क्रियावोंको करे एक प्रदार्थ 
ऐसा जो देखता है वह जैन शासनसे दूर माना गया है | उपादान उपादेय भावसे अन्तर्व्याप्यं- 

' व्यापक भावकों देखनेपर बात यह विदित होती है कि आत्मा पुदुगलकर्पकी न करता है, न 
भोगता है क्योंकि वह अन्य: द्रव्य है यह अन्य-- द्रव्य है। लेकिन व्यवहार उसका है, क्योंकि 
उसके निमित्तसे जीवमें सुख दुःख आदिक परिशाति हुई है । तो इस निमित्तनैमित्तिक भाव 
को निरखकुर वस्तुत: निव्चयसे कोई एक द्र॒ब्मको.परद्रव्यका कर्ता और भोक्ता मान ले तो 
स्वयं त्तो स्वयंकी परिणतिका कर्ता श्नेक्ता था ही और अब उसने: दूसरेकी परिणतिको किया 
और .भोगा तो इसमें एक -यह दोष आया कि एक पदार्थ इसरी क्रियाको भी करने लगा 
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जितनी भी क्रियांयें हैं वे सब क्‍या हैं ? परिणामन रूप । परिणतिको परिणामको क्रिया 
कहते हैं | वह क्रिया वह कर्म परिणामोंसे भिन्‍नत नहीं हैं। जो भी परिणमन है, जिस वस्तु 
में हुआ है वह परिसामन उस वस्तुसे अभिन्‍न है । परिणाम और परिणामी तो अंभिन्‍न है 
पर जिस किसी परपदार्थका निमित्त पाकर यह परिणमन हुआ है, यह परिणंमन उम्र 
निमित्तभूत दव्यसे निराला है, इसका उसमें सम्बंध नहीं है। तो परिणाम परिणामीसे मिल 
नहीं है, क्योंकि परिणाम और परिणामीसे अभिन्‍न वस्तु है--पदार्थ और उसकी अवस्था । 
तब यह निर्णाय होता है कि जो कुछ भी क्रिया हुई, जो कुछ भी परिणाति हुई वह सब परि- 
णत्ति क्रियावानसे भिन्‍न क्रियावानसे भिन्‍न नहीं होती । क्रिया और कर्ता ये अ्रभिन्‍न होते है| 
तो व्याप्यव्यापक भावसे जीव अपने ही परिणामका भोकका है, यों ही यदि यह जीव पुद्गोल 
कर्मको भी व्याप्यव्योापक भावसे कर दे, उपादानउपादेयरूपसे कर दे और भाव्यभावक भावसे 
अनुभव ले, जीव पुद्गल कर्मकी परिणात्तिमें बर्त ले तो दो 'क्रियाओंमें अभिन्‍तता मात ली 
गई । जीवने अपनेमें सम्बंधित क्रियाओ्रोंसे अभिन्‍तता तो पायी थी, अ्रब पुदुगलकर्ममें पायी 
जानेवाली क्रियावोंसे भी अभिन्‍नता पा ली | सो अ्रब यहाँ स्व परका परस्पर व्यवहार खतम 
हो गया। अब इसने उस एक आत्माको अनेकान्तात्मक मान लिया है। 

५२२, अखण्डमें अनुरूप खण्डकल्पर्ना--प्रत्येक पदार्थंशी एक समयमें एक अवस्था 
होती है। भेदकल्पनासे एक ग्रेखण्ड पदार्थमें गुरणभेद किया जांता है तो भेद कल्पनामें 
प्रखण्ड पदार्थभी उस एक अवेश्थामें अवस्थासेदकी कल्पना हुईं है । जैसे आत्मामें ज्ञान गुण 
है, दर्शन, चारित्र, आरुन्‍्द आदिक गुण है इसी प्रक्रार आत्मोमें पेह जानकारी है' यह 
आ्रानन्‍्दका परिणशमन है, यह चारित्रका परिंणमंन है--यों पर्योयभेदें भी क्रिया जाता है। 
बस्तुत: आत्मा एकात्मक है, उसे यदि अनेंकात्मक कोई मानले तो उसमें दोष आ्राता है। 
इस मिथ्याहष्टि ने तो अपने श्रापको यों ग्रनेकात्मक मान लिया कि कर्मरूप भी बना और 
अपनेरूप भी बना । तो जो एक पदार्थकों अनेक पदार्थत्मिक मान ले दो वह मिथ्याहृष्टि 
हुआ, उंसकी दृष्टिमें सम्बन्ध जुड़ गया, प्रथक्‌ पृथक्‌ अस्तित्व रखने वाले पदार्थेक्रा एक 
जगह सम्बन्ध मान लिया गया है। तो ऐसी सम्बन्धहृष्टि करने वाला, मिथ्याभाव रखने 
वाला मिथ्यादृष्टि रूपसे ही माना गया है। मिथ्याका शब्दार्थ है. सम्बन्ध । एक पदाथका 
दसरे पदार्थमें सम्बन्ध निरखना, परस्पर संब्लेष' देखना यह है मिथ्याभाव, क्योंकि इस तरह 
देखनेमें उपयोग स्थिर सावधान नहीं रह संकतां । वहां एकका दूसरेसे सम्बन्ध 'मॉन लिया 
' गया | यही विपरीतंता है, यही श्रनेकोन्तपना है। तो परके साथ यों *कर्ताकर्मकी भोक्ता 
भोग्यका सम्बन्ध माननेकी दृष्टिको 'मिंथ्याहृष्टि ऋहते हैं । 'बस्तुत्त: जैसे संमुंद्रकी तरगका 
* क्लटल नहीं । भोक्ता' हवा नहीं इसी प्रकार 'जीवको'संसारी अवस्थाके कर्ता एवं भीक्ता 
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जींब कर्म नहीं । जीव ही अ्रपने श्रापकी परिणतिका कर्ता एवं भोक्ता है । 


. ४२३, विकल्परूप अपराधसे दूर रहनेका अनुरोध--कर्मोंका फल अपने उदयके श्रनु 
सार, चल रहा. है । लेकिन किसीने क़िसीका परिणमतन्त कर दिया, यह बात नहों है । 'चेतन 
कर्म दोष न लेश!.। है चेतन: !..तेरे दुःखमें कर्मका दोष नहीं है । तेरी परिणतिमें ऐसा 
श्राया है, -किन्तु कर्म: दुःख. नहीं देते हैं। अपना स्वरूप भ्रपनी समभमें. रहना चाहिए तब 
कर्म बन्धन अपने आप ढीले पड़ जावेंगे | . अगर कोई स्टेशनपर गफलतसे सो जावे और 
साथमें . रहने -वाली वस्तुओ्रोंकी- चोरी हो जावे-तो सुनने वाले यही तो कहेंगे श्रपती वस्तु 
संभालकर नहीं रखी और शअब दूसरोंको दोष देते फिरते हो । “चीज, न रांखे झ्रापती चोरे 
गारी देय.” खोटे विकल्प श्रावें तो सोचे हम इस संकल्पमें स्वयं उत्तरे हैं,, यह पदार्थके 
विकल्प भी हमारे नहीं हैं, मैं अब इनमें क्यों फंस ? वह इस स्थितिके लिए उत्सुक है जो 
सत्य तत्त्व है, वह अपने परिशमनमें बस जावे. इस विच्ारमें किसी श्रन्य विचारकों स्थान 
नहीं देना चाहिए तथा कहे, है विकल्पों तुम जाश्रो | तुम हमारे बाधक मत बनो | मैं 
ग्रब परपदार्थका विकल्प नहीं करू गा । यह निरचय धारणा बदा लेवे । विकलपोंकोी आश्रय 
त दो, वे .रहेंगे नहीं । कहा है-को विस्म्रयोउत्र.यदि नाम गुणरश्षेषस्त्वं संश्रितों निरवत॒काशतया 

भुनीश । दोषेरुपात्तविविधाश्रयजातगर्वे:, स्वप्तान्तरेपि न कदाचित्‌ वीक्षतोइसि ॥ हे भगवन्त्‌ ! 

आपमें सब गुणा झा गये. इसका अचरज़ क्‍या ? इसलिए ग्राश्चर्य नहीं, क्योंकि उन्हें कहीं 

श्रय नहीं. मिला, इससे वह गुरा आपमें आ गये । क्‍या बहादुरी हुई इसमें ? दुनियामें 
दोषोंको खूब सन्‍्मान मिल रहा है.। गुणोंको धारण करलेकी शक्ति किसी अन्यमें नहीं है 
इसलिए - वह आपमें आरा गये हैं ।. किन्तु दोषोंको सभी आमन्‍्त्रण दे रहे हैं तो दोष आपकमें 


फठक भी नहीं पाये । इससे आप जैसे गुण और जगह नहों मिल सकते हैं । दोषोंको श्राश्रय 
न मिले तो गुणका विकास होगा ही । 


५१२०४. नीरंग:होकर धमंसमागमका लाभ लेनेकी अवश्य कता--विकल्पोंको; अ्रवकाश 

'सत दो अन्यथा वही,विकल्प :हितकी:जगह- अहित :ही. करेंगे, लोकमें: कहावत है 'उंगलीके 
पकड़ने पौंहचा. पकड़.लिया' । “पाव:वंया:है ? यह विकल्पदोष ऐसे होते हैं -कि थोड़े भी 
विकल्प :आ्राये और :वहु“इस तरहका-रूप धारण. करं:लेतैः हैं. कि. उनका: हटना असंभव हो 
-जाता है ॥:फिर पूर्रो व्यसन: बना देते हैं । परपदार्थके सम्बन्धमें कोई रोक नहीं है, वह. तो 
जहाँ हैं वहाँ-तो रहेंगे ही; लेंकित-अपनेमें.: उत्को.नहीं :ठहराना चाहिए-। जो उत्तकी श्रोर 
“आाकृष्टः होता है, उनमें लगता है, रुचि. दिखाता: है. उसे ,.उन्हींमें उलके समझता ,चाहिए.। 
मुनि-भी- तो सोचते- हैं' जो/मैंने किया है-वह अज्ञान चष्टा है |: कोई:भी विकल्प उन्हें कार्ये- 
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कारी नहीं। परसे ममत्व खत्म हो चुकता है, यही उनके जीवनकी विशेषता है। जैनधर्म 
जसा रनन्‍्त पाकर उसे चिड़ियाँ उड़ानेके काममें फेंक दो तो महामूर्खता ही है। हमारी 
जिम्मेवारी हमपर है। हमारी जिम्मेवारी पिता जी, भाई साहब पुत्र, स्त्री आदि किसी 
पर आती ही नहीं, दो पदार्थकी जिम्मेदारी किसीपर आती ही नहीं अर्थात्‌ श्रपने परिणशमन 
के अलावा कोई और किसीका कुछ नहीं कर सकता । कोई किसीका कर्ता नहीं है । श्रात्मा 
अपने परिणमनकों ही करता है। अगर कोई कहे पुदूगलका भी परिशमन श्रात्माके ही 
द्वारा होता है तो उसे मिथ्याहृष्टि समझना चाहिए 

५२४. चस्तुका यथार्थ दशन--जो चीज जंसी होती है उसकी क्रिया वैसी ही 
होती है । चेतनकी क्रिया चेतनमें संभव होने वाली होती है । देहकी क्रिया देहमें होती है। 
फिर भी निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। तभी कहा जाता है--जीव अमुक्र प्रक्रारका भाव करे 
तो अ्मुक प्रकारका परिणमन होता है| आत्माने इच्छा की, उसके निमित्तसे योग हुआ। 
योगके निमित्तसे उसीके अनुरूपकी शरीरके अन्दर वायु चली, मुह चला, वचन-वर्गशायें 
प्रसारित हुईं तथा कार्य होने लगा । सब कोई अन्तरज़में श्रपना ही परिणमन करती है वहां 
निभित्तनैमित्तिकता तो है किन्तु परिणमन स्वतः होता है । कौन क्‍या करता है, कितना 
काये आदि करता है ? इसका ज्ञान न होनेसे आत्मा हाथ पैर चलाता है आदि व्यवहार 
होता है । कहें ऐसा नहीं है तब भी बात घूमती है| आ्रात्मा न होवे वब हाथ पैर चल जावे 
यह बात नहीं हो सकती-- यह तक हो उठता है। भाई ! जिन्दामें भी शरीरने इसके किए 
हाथ नहीं हिलाये । भक्तिमें जिनेन्द्रदेवकों हाथ जोड़ना पड़ते हैं यह आत्माके ह्वारा नहीं 
होता । आत्मभाव तो वहाँ निमित्त है । शरीरकी क्रिया कार्य शरीर द्वारा ही होता है। 
जिनेन्द्रदेवकी पूजः से परिणामोंमें परिवर्तन किया जाता है। अशुभ विकल्पोंसे छूंटते है तथा 
शुभमें लगते है तथा साथ ही एकाग्रताका अभ्यास होता जाता है। श्रप्टांग नमस्कार मुनि 
भी करते है, गरहस्थ भी करते है । झ्राठ अ्रंगोंमें दो हाथ, दो पैर, एक घ्विर तथा म्त वंचें 
काय गर्मित होते है) किन्‍हीं किन्‍्हींने दूसरी तरह भी माना है | भत्तिके ,लिए उपस्थित हुंशा 
पुरुष, उसने घरसे ही क्या किया ? पूजा भक्तिका भाव मात्र बनाया । उसकी वह क्रिया 
हुई | यहाँ शरीरका काम द्ारीरमें हो रहा है तथा आत्माका काम आत्मामें हो रहा है | 

५२६, आत्महितके ग्रसंगमें प्रशुपूजाका उद्यम--प्रजा करने वाला नहा धोकर शुद्ध 
बस्त्र पहिन शुद्ध भावोंसे भरकर घरसे चलता है । अ्रन्तरज्भमें उल्लास भरा रहता है| हदेय 
गदगद्‌ पूर्ण हो उत्तम शब्दों, वाक्‍्यों, पदावलियोंसे भक्तिमें तन्मय होनेकी बड़ी भारी तमत्ना 
लिए हुए है । पैरोंको धोकर मन्दिरमें प्रवेश करता है। पद्चात्‌ श्रों जय जय जय । नमोस्तु 
नमोस्तु । निःसहि निःसहि निःसहि । अर्थात्‌ पंचपरमेप्टी जयवन्ते हों, जयवन्ते हों, जयवेस्त 
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हों । नमस्कार हो, नमस्कार हो, तमस्कार हो । निःसहि श्रर्थात्‌ देव आदि कोई पूजन भक्ति 
करने वाला हो वह बाधक न बने, सामने खडे व्यक्ति दूर हो जावें, एक तरफ खड़े हो जावें 
श्रन्य कोई बाघा उपस्थित न होवे । इस सूचनाके साथ ही अन्दरसे श्रावाज ग्राई कि मुभमें 
जो रागद्वेष लगे हए थे, मोह ममता सता रहे थे वह भी हट जावें | उसने इतनो प्रखरता 
प्राप्त कर ली । विकल्पोंपर विजय प्राप्त करनेके लिए तत्पर है। मानो २३ घंटा रागसे 
दोस्ती कर रहा, श्रब उसे हटाकर परिणामोंमें निर्मलताका प्रवाह बहने लगा है । निःसहि 
दब्दका मानों यह अमिट प्रभाव पड़ रहा है। जैसे मनुष्य आपसमें शुरूमें मिलते हैं तो 
प्रथम जुहारु करते हैं, बादमें श्रापसकी चर्चा ोती है । उसी तरह मन्दिरमें शुरूमें 'जाते ही 
एक हृष्टिसे भगवान्‌की सौम्य मूर्ति देखो श्रौर नमस्कार करों। यदि ऐसा करने लगे कि 
शुरूमें भक्ति स्तुति पढ़ने लगे, बादमें नमस्कार करें, तब भगवाचके गुणानुवाद करनेमें भी 
नमस्कारवी भावना रहती रहे अथवा नमस्कार करके स्तन करे । लेकिन आजके कुछ 
कुछ पुरुष व स्त्रियाँ शरीरमें कष्ट न हो जावे तथा कपड़ोंमें सिकुड़न न पड़ जावे, इस भयसेर 
जिनेन्द्र भगवानुक्रों नमस्कार तक नहीं करते और सूरत देखकर चले जाते हैं | वैसे नमस्का 
मनसे, वचनसे, कायसे, के भेदसे तीत तरहका होता है, लेक्रिन जब कायसे करेंगे तब मनसे 
प्रेरणा तो मिली ही होगी तथा वचनोंके द्वारा स्तुति गान किया जा रह है व नमस्कार 
भी उस स्तुतिमें कई जगह द्योतित है जिससे भक्त बार-बार नतमस्तक हो जाता है। अत- 
एवं जिनेन्द्र भगवाचक्रो कमसे कम श्राध मिनट गौरपूर्वक देख लेवे तब नमस्कार करना 
चाहिए | बहुत विलम्ब करके भी नमस्कार नहीं करना चाहिये । 

५२७, परमेष्ठि भक्तिमें पुरुपका पोरुप--मौनका जीवनमें बड़ा महत्त्व है। जिन वचन 
वर्गणाओ्रोपर कोई कन्ट्रोल नहीं रखा जाता, जो कि एकाग्रता लानेमें सहायक हैं, उसके 
कण्ट्रोलको मन्दिरमें तो रखना चाहिए। अगर कोई बात करने वाला भी होवे तो उसे 
कुछ दूर जाकर बात करनी चाहिए। अच्तरज्भका परिणाम भक्तिसे भरभूर रहनेसे' विधिध 
काव्यों द्वारा, सामने, भगवान्‌की स्तुति की जाती है। मौनपूर्वक दर्शन पूजन करने वालेके 
मजिस्ट्रेट भी चला झ्ावे ता उसे रुकना पड़ेगा या दूसरा समय नियत करना जरूरी होगा | 
कभी-कभी मनुष्य पूजन करते समय शुद्धतापर ध्यान नहीं देते और बोलते चले जाते हैं । 
जैसे 'गुरुकी महिमा वरणी न जाय! के स्थान पर “गुरुफ़ो महिमा वरणी जाय'ः य हाँ भो 
उन्हें भुगकी महिमा याद आ जाती है। मौन अवस्था वाला व्यक्ति कप्टकों एवं लोभको 
अपने पास नहीं फटकने दे सकता । उसे तो शुभ परिणामोंके साथ शुद्ध परिणामोंकी अ्रभि- 
लापा वलवतो हो रही है तथा इसका आझ्रानन्द अ्रभ्यास करनेसे श्रन्तरज्भ में असीम हो सकता 
है । वह संकल्पपूर्वंक सोच लेवे---मैं इतने समय तक पूजन करूगा | उस समय वह॒ कभी 
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प्रभु जिनेन्ध्रदेवके गुणोंपर ध्यान देता है । कभी अपने श्ात्माके गुणों पर ध्यान: देता है। 
वह सोचता है--मैंने इतना समय निरर्थकमें दिपयकपायोंमें बिता दिया, अपना आपा पूर्ण 
भूले हुए हूं जिससे अनेक प्रकारके सकट उठा रहा हूं। उन संकटोंको बढ़ाने वाला तथा 
दूर करने वाला मैं ही हूं । अतएव श्रब तो जिनेन्द्रदेवकी गरणामें श्राकर यहाँ वहाँ पापोंमें 
नहीं भागू गा । सुझे मानसिक शारीरिक वाधाश्रोंका भी इस समय कोई ध्यान नहीं रहता। 
वह भक्तिकी तल्लीनतामें स्वयमेव दूर भाग जाती है। पूजन करने बाला व्यक्ति मेरे पाप- 
कर्मरूपी घ्रूलि भी घुलें ऐसा भाव रखता हुआ जिनेन्द्र भगवानका श्रभिषेक करता है। 
पश्चात्‌ विनय पाठ जिसमें अपनी कमियों तथा भगवाचके गुणोंकी विशेषता दिखाई है 
उसका यथार्थ भ्र्थ अ्रपनेमें उत्तारता हुआ “भ्रों जय जय जय । नमोरतु, नमोस्तु, नमोस्तु” 
बोलनेके पश्चात्‌ अ्नादि मूलमंत्र पढ़ता है। “शामो अ्ररिहंताणं । शमो सिद्धाएं। णमो 
श्रायरीयारां । णमो उवज्भायाणं | णमो लोए सब्ब साहुणं ।” श्रर्थात्‌ भ्ररहन्तोंकों नमस्कार 
हो । सिद्धोंकी नमस्कार हो । आाचार्योकों नमस्कार हो । उपाध्यायोंकों ज़तमस्कार हो भ्ौर 
लोकमें सर्वसाधुओंकोी नमस्कार हो | यह बोलकर '्रों हीं श्रनादिमूलमंत्रेभ्यो नमः कहकर 
अर्थात्‌ अनादि मूलमंत्र जो शमोकार मंत्र है उसको नमस्कार हो याने उसके वाच्य पृज्या- 
त्माश्रोंकी नमस्कार हो तब थालीमें पुष्प क्षेपण करना चाहिए । 

५२८. चतुष्टयक्नी मंगलोच्तमशरण्यता-- णमोकार मंत्रके पश्चात्‌ पूजक चत्तारि 
दंडक बोलता है--चत्तारि मंगल । श्ररहंता मंगल । सिद्धा मंगल । साहू मंगल ।. केवरलि 
पण्णत्तो धम्मों मंगल । चत्तारि लोगुत्तमा । अरहंता लोगुत्तमा । सिद्धा लोगुत्तमा | साहू 
लोगृत्तमा । केवली पण्णत्तों धम्मो लोगुत्तमा । चत्तारि -सरणं पव्वज्जामि । अरहन्ते सर 
पव्वज्जामि । सिद्धे सरणं पव्वज्जामि । साह सरणां पव्वज्जामि । केवली पण्णत्तं धम्मं सरख 
पव्वज्जामि । अ्र्थ--चार बातें कल्याणकी करने वाली हैं। भ्रहंत भगवाब्‌ कल्याण करने 
बाले हैं। सिद्धभगवान्‌ कल्याणस्वरूप हैं । साधुपरमेष्ट्री कल्याशस्वरूप हैं तथा केवलीके 
द्वारा कहा हुआ धर्म कल्याणस्वरूप है और ये चारों ही-लोकमें जत्तम हैं,। अरहन्त भगवाद 
लोकमें उत्तम हैं । सिद्ध भगवान्‌ लोकमें उत्तम हैं। साधु परमेष्ठी लोकमें उत्तम हैं श्रोर 
केवली भगवानके द्वारा कहा हुआ घर्म लोकमें उत्तम है। अब मैं इन चारोंकी . शरणामें 
प्राप्त होता हूँ । अरहन्त भगवान्‌की शरणमें जाता हूँ. और केवली भगवानके द्वारा कहीं 
हुआ धर्म उसकी शररामें जाता. हूँ । जिसको जिसकी रुचि होती है वह उसीके पास जाता 
है । ज्वारी ज्वारियोंके पास जाता है | गंजफा पीने वाला गंजफियोंके पास जाता है.। व्य- 
भिचारी अपने साथियोंके पास जाता है । ज्ञानी ज्ञानवानके पास जाता है ।धनिक 'धनवाचके 
पास जाता है। सुशील व्यक्ति ब्रह्मचारीका साथ करता है। जिसे अपने स्वभावकी जागृति 
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हो गई वह अरहन्त; सिद्ध एवं साधु तथा जिनवीणीकी उपासना करनेमें दत्तचित्त मिलेगा । 
- जैसी भावना होती हैं उसी तरहकी रुचि जागृत होती है । बिना उद्देश्यके कोई कार्य नहीं 
किया: जाता तथा उद्देब्यरहित- कांये कोई लाभदायक भी नहीं होता है | इन्हीं गृहस्थोंमें से 
जिन्हें वैराग्यं हों गया-वह सकर्ुपे विकत्प त्याग करे साधु हो गया। साधुझोंका साथ भी 
उसने जीवनमें काफी किया है तब उनके गुणोंको स्मरण करते करते, अनुकरण करते करते 
वेह स्वयं अपनेकों इसे योग्य पा सकतनेमें मंजबूत हो गया तब बढ़ उन महात्नत्तोंकी  अ्ंगीकार 
कर. कर्मकलंकोंको काटनेके लिए हंढ़ होता है । एक 'सांधु जन्मसे ही रुग्त रहे थे श्रर्थात्‌ 
बचपनमें स्वयं ूग्त रहे, -फिर साधुश्रोंके साथमें जीवन बिताते मुन्व्रित ले लिया | लेकिन 
साध भी गृहस्थोंमें से #ते हैं । जो दसरोंकी थिक्षा दीक्षा प्रायश्चित्त देता है बह आचार्य 
पदकों सुशोभित करता है तथा जो अश्रत्यधिक ज्ञानवान्‌ होवे एवं अ्रन्य सुनियोंकी विद्याभ्योस 
करावे वह उपाध्याय कहलाता हैं । पड । 

५२६, शक्त्यनुसार संयरुनम उद्यम--वर्ततमानसें जिसने थोड़ासा भी त्याग कर 
दिया वह घरमें नहीं रहना चाहता | लेकिन घरमें रहते हुए भी ग्राठवीं प्रतिमा तकके ब्रत 
अच्छी तरह पाल सकता है | घरमें रहनेसे भी रवतन्त्रताका अनुभव इस प्रतिमा तक किया 
जा सकता है। वतंमानमें भी कई व्यक्ति प्रतिमाये लेकर 'घंरपर ही उनका निर्वाह करते 
हैं। सातवीं प्रतिमा तकके व्यक्ति नौकरी एवं व्यापार करते हैं | बह योग्य भी है, किन्तु वह 
व्यापार एवं नौकरी धर्मके अनुकूल ही होना चाहिए-। सागार व अनगांरकें भेदसे धर्म दो 
त्तरहवा होता है ।.संकल्पों' विकल्पोंको छोड़नेके लिए आगे आगेकी प्रतिमायें कल्याण प्रद हैं, 
किन्तु लक्ष्य आत्मकंल्याणंका ही होना चाहिए । गृह थ भी अंबंसर आनेपर एक समय फल 
दूध लेकर ही रह सकते हैँ । वह सोर्चे--भ्रसुयममें प्रवृत्ति काफी करी, भझ्ब तो कुछ चेतना 
जरूरी है । इससे भगवद्भक्ति एवं आत्मंविकासमें मदद मिलती है । यह अपने ऊंपर कोई 

आना नहीं समझना चाहिए 

४३०, चचारि शब्दका मर्म--चत्तारि शब्दमें चत्ता श्रर्थात्‌ त्यक्ता छूट गये हैं दु्श्मंत 
जिसके (कर्मरूपी दृइ्मन) ऐसे अरहन्त सिद्ध परमेष्टी । छोड़ रहे हैं दुश्मन जो कोई इस त 
के साधु प्रमेष्ठी | दुष्ट कर दिये जाते हैं घातिया कर्म जिसके द्वारा इस तरहके गंवाने 

' हारा कहा हुआ घ्मे.। रुह कहते उत्पंस्न होनेकोी, जहाँ फिर कर्म श्ररि पदा न हो सके “बह 
हैं भ्रहन्त भगवान्‌ + यह ण॒मोकार मंत्र १६४३२ तरहसे बोला जा सकता है। इसके इस 
ही शमोकार मंत्रकी विभिन्‍न वे गाथायें बनाग्री जावें तो कितता समय इसमें लग सकता 
है ? मंगलं--मं पाप गालयतीति मंगलं, जो पाषोंकों धो देवे ऐसो वह मंगल | दसरे बर्थ 
में मं > सुखं लातीति मंगल, जो सुखको देचे उसे मंगल कहते हैं | जंगलोंमें साधझ्नोका मंगल 
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होता है। शहरोंमें तो अ्रमंगल होता है। पापोंके गलनेका वही उत्तम स्थान जंगल है जहां 
अनेक बाधायें हट जाती हैं। पुजन करते समय कुछ लोगोंको मनसे यह बात आरा सकती है 
कि अमुक भगवानुकी पूजा न करेंगे तो बुरा मान जावेंगे । भगवान्‌ ज्ञानानन्दके पूर्ण विकात 
हैँ । भक्ति तो अपन विकासका साधन है। भगवाब आत्मा श्रपने आपके स्वरूपमें है प्र 
भत्रत आत्मा अपने आपके स्वरूपमें है । 

५३१, परस्पर कद कम त्वक्ी बुद्धिमें मिथ्यात्य--भगवान्‌ मेरा कुछ करे हैं, मै 
भगवान्‌का कुछ करता हूं, कर्म मेरा कुछ करते है, मैं कर्मका कुछ करता हूँ इत्यादि कोई 
भी द्रव्य किसी श्रन्य द्रव्यमें कुछ परिरुमन कर देता है--ऐसा देखना मिथ्यात्व भाव है | 
क्योंकि ऐसी विपरीत दृष्टि वालेने द्रव्यको द्विक्रियाकारी माना | भगवान्‌ अपना परिणमत 
करते हैं, और मेरा भी परिणमन करते हैं, मैं श्रपना परिणमन करता हूं श्ौर भगवानका 
भी कुछ करता हूँ, कर्म श्रपना परिणमन करते हैं और मेरा भी परिणमन करते हैं, मं 
अपना परिशमन करता हूँ और कर्मका भी परिणमन करता हूँ इत्यादि हपसे जो ढ्िक्रिया- 
बादी लोग हैं वे मिथ्याहष्टि ही हैं। हितकर तो यही है कि एक द्रव्यके द्वारा दो द्रव्योंका 
परिणमन किया जाना प्रतिभास न होवे । जैसे कुम्हार जो करता है वह अपनेसे अभिन 
चेष्टाके द्वारा अपनेसे अभिन्‍न परिणामको ही करता है | हालांकि घड़ेकी उत्पत्तिके अनुकूल 
वह व्यापारपरिणाम है और उस व्यापारपरिणामको निमित्तमात्र पाकर घड़ेकी उत्पत्ति 
हुई तो भी वास्तवमें देखो तो कुम्हारने अपने ही व्यापार परिणशामकों किया । बसे ही 
आत्मा जो करता है वह अपने से अभिन्‍न अ्रपनी क्रिया द्वारा अपने से अभिन्‍न अपने परि- 
णामको ही करता है | हालांकि प्रुदगल प्रकृति परिशमन के अनुकूल वह परिणाम है भर 
उस परिणामको निमित्त मात्र पाकर कमंप्रकृति हुईं तो भी वास्तवमें देखो तो आत्माने 
अपने ही परिणामको किया। यहाँ ऐसा प्रतिभास न होवे कि पुदगलके परिणमनको, जो 
कि पुदूगलकी अ्रभिन्‍न क्रियासे ही हो रहा है भ्रात्माने कर दिया | प्रत्येक सत्‌ पदार्थ स्वतः 
सिद्ध है और स्वतः ही परिणामी है, स्वतः ही उत्पादव्ययश्रौव्यात्म हैं, स्वतः ही ग्रुण- 
पर्यायात्मक है | कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका न अधिकारी है, न स्वामी है, ने कर्ता है, 
न भोक्ता है, न रिश्तेदार है। यदि परस्परमें कतृत्व श्रादि देखे तो वह 'मिथ्याहृष्टि है । 
मिथ धात से 'मिथ्या” बना है। मिथ्‌ अर्थात्‌ संयोग होना,।। जो अपनी भी क्रियाकी कर 
लेबे तथा दूसरेकी क्रिया भी अपने द्वारा करना माने उसे मिथ्याहृष्टि कहते हैं, किन्तु लोक 
व्यवहार में मिथ्याहृष्टिका श्र्थ ग्रपमानजनक मानते हैं। यहाँ तक कि सुनने पर आगबबूला 
हो जावे, किन्तु उसकी जगह संयोगबुद्धि वाला, परसमय वाला या परदृष्टि कहे तो उतना 
बुरा नहीं मानेगा । ; ४ 
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५३२, प्रश्ुुध्यानका प्रथोजन पापप्रमोचन--कोई भगवान्‌की पूजनको श्रावे और 
वह सोचे--मैं श्रच्छी-अच्छी सामग्री चढ़ाता हूं, मैं भक्ति कर रहा हूं, मुके धन मिल जावे, 
स्त्री पुत्र मिल जावे या अन्य मनवाब्छित कार्यकी सिद्धि हो जावे तो उसे सच्चा प्ूजक 
नहीं कहना चाहिए। तो यहाँ भगवान्‌ नहीं कहते कि तुम इस तरहसे कार्य करो। सोचो 
विचारो | यदि चित्त पागल है तो पूजाकी उतावली न करो, चित्तको तो सम्यक्‌ कर लो, 
भगवान्‌ तो फिरसे भी मिल सकते हैं, किन्तु श्रपने त्तकी स्थिरता सुधार लो | पूजनमें 
कहते हैं -- भ्रपविन्न: पविन्नो वा सुस्थितो दुस्थितोडपि वा | ध्यायेत्‌ पंचनमस्कारं, सर्वेपापै: 
प्रमुच्यते । शरीरसे,अपवित्र हो या पवित्र हो तथा शरीरसे अच्छी तरह स्थित हो या बुरे 
प्रकार हो, जो इस पंचतमस्कार मत्रका ध्यात करता है, वह सबं पापोंसे छूटता है। 
भगवान॒का ध्यान कर लेने वलिके शरीरमें बाह्ममें यह बात हो रहो है तथा श्रन्तरंग 
में भगवानके गुणोंपर ध्यान लगा हुआ है। कोई इसका अर्थ यह न सोचे कि बिना नहाये 
भी आकर भगवानकों छू लेवे । यहाँ व्यवहारक्रियाकी बात तो नहीं कही जा रही है । वह 
तको उसी ढंगसे होगा। व्यवहार करें तो शारीरिक क्रियासे नहीं छूटा जाता है । शारीरि 
क्रियासे परिणाम नहीं बनते । जो णमोकारमंत्रका ध्यात करे, उन पदोंका बार-बार चिन्तन 
करे वह सब पापोंसे छूट जाता है। परम पदोंका ध्यान यथार्थ स्वरूपसे तभी स्मरण बनेगा 
जब भिथ्या बुद्धि न रहे । उसके साथ अनेक अनेक पाय छूट जाते हैं । 

५३३. णमोकारमंत्रके स्मरणमें पात्रनरूपता--अपविन्न: पविन्नतो वा सर्वावस्थां 
गतोपि वा | थः स्मरेत्‌ परमात्मानं, स बाह्याध्थ्यन्तर: शुचि: ॥ जो किसी भी अपविन्न या 
पवित्र अवस्थामें होवे ऐसा कोई भी भक्त परमात्माका स्मरण करे वह बाह्ममें एवं अ्न्तरज्भ 
में भी पविन्न है। दूर या समीप बैठकर ध्यान करो इसके लिए मूर्ति है। जिनेन्द्रदेवकी 
जू्तिका अभिषेक्र करनेसे परिणामोंमें पवित्रता एवं मनमें एकाग्रता आराती है। प्राय:कर 
पूजन, स्वाध्यायमें मत यहाँ वहाँ विचलित हो जाता है, वह जिनेन्द्र भगवाचका अभिषेक 
करते से उस समयको एक्राग्र हो जाता है तथा यह भावना की जा सकती है, मैंने त्रिलोन- 
नाथको स्पर्श कर लिया, अब .वेसे, अवन्त चतुष्टयगुणोंकों भी स्वयंमें कब पा सकू' ? अ्रभिषेक ' 
करते समय यह भावना जागृत रहना चाहिए-मेरे पापोंका प्रक्षालन हो रहा है । अ्रभिषेक 
देखने वाले भी यहीं भावगा कर सकते हैं। जो जिस तरहकी भक्ति करे उसका वह भी 
पूजनका अंग है। अभिषेक एक बार होता चाहिये | पूजा करने वाले अभिषेकर्में शामिल त 
हों तो अभिषेक बिना भी पूजा कर सकते हैं । यूहस्थोंकों शक्ति न छिपाकर अष्टद्रव्यसे पूजन 
करता चाहिए। प्रत्येक द्रव्यका पद बोलनेके बादमें सामग्री चढ़ानेका मंत्र (ऑं हीं) भी 
अपनी अचिस्त्य शक्ति रखता है। प्रत्येक मंत्रमें जुदे जुदे भाव विदित होते है, जो कि मुक्ति 
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रमासे मिलाप कर चुकने वालोंके स्वरूपके सूचक अमोघ मंत्र हैं। मानस्तम्भकी प्रतिमाश्रों 
का अभिषेक अशकक्‍्यानुष्ठान (प्रतिदित ऊपर जानेमें श्रसमर्थ होने से) के कारण नहीं हो 
पाता है। जो ध्यान करता है वह पापों से छूटता है। इस जीवने अनेक भवोंमें पुण्य तथा 
पाप दोनोंको किया है जिसके फलसे इसने विविध प्रकारके दुःख उठाये | सुख तो लेशमात्र 
मिला, उसीमें हपित हो अ्नेक्र प्रकारके बहुरूपियेके भ्ेप बताकर फिर रहा है । यदि मनुष्य 
गति प्राप्त कर ली श्र कुछ थोड़ी सी चिलचिला (घन पैसा) हुई तब तो अनेक प्रकारकी ह 
भोग सामग्री इकट्ठी करके उसीमें फूला फिरता है । 

५४३४, विष्नविनाशक णमोकार मंत्रकी अपरानितता-अपराजित मंत्रोय॑ सर्वविध्मविना- 
शन: । मंगलेषु च सर्वेषु प्रथम मंगल मतः ॥ यह अपराजित मंत्र है । किसीके द्वारा भी यह 
पराजित होने वाला नहीं है । इस मंत्रपर पूर्ण श्रद्धा होवे तो प्रत्येक कार्यमें सिद्धि मिलती 
है । यह सब संकटोंको दूर करने वाला है और यह सब मंगलोंमें पहला मंगल माना जाता 
है। यह सर्वकल्याणाका करने वाला है| एक्र बार जैनी भाईको जोरसे प्यास लगी, जिससे 
व्याकुल हो पानीके लिए सभी जगह घृम श्राये, कुआ भी भाग्यसे सूखा पड़ा था | वहीं 
पर थोड़ी देर बाद जाकर देखते हैं--एक मुसलमान भाई पानी कुझामें से निकालकर पी 
रहा है । तब जेनी भाई पूछते है, झ्रापको पानी कंसे उपलब्ध हो गया ? इसके बाद मुसल- 
मान अपनी रामोकार मंत्रपर विश्वासकी बात कहता है । मुझे जैन गुरुने किसी भी संकट 
के समय इस शामोकार मंत्रको पढ़नेको कहा था, जिसके प्रतापसे ही मैं जल पा सका | ऐँव 
जैनी भाई आश्चर्यचकित हो कहता है, इस मंत्रको तो हमारे यहाँ वच्चा बच्चा जानता है ! 
जहां बच्चा बच्चा जानता है वहाँपर कार्यकी सिद्धि न हो, यह अ्रपनी ही श्रद्धामें कमी 
समभनता चाहिए | यह भगवान्‌ श्रात्मा कैसे बसे कार्य कर रहा है ? भगवान्‌ आत्मा संसार 
से छूटता चाहे और अपने माता पितासे सहस्रगुनी रक्षा करने वाले घर्मपर श्रद्धा न करे 
यह उसीकी मूल भूल है। यह मंत्र सर्वोत्क्ृप्ट है। इसके प्रति जितनी भी- श्रीति होगी, 
उतने ही दुःख दूर होंगे । “विश्वास: फलदायक: । जब कोई भी कार्य आत्मविश्वासपूरवेक 
किये जावें उनमें सफलता मिलती है, तब णमोकार मंत्रकी तो महत्ता ही बड़ी भारी है। 
यह धर्म कितना महत्त्वपूर्ण है कि जिसके बिना कोई भी कार्य शोभा नहीं देता । अगर इस 
धर्म तत्त्वको निकाल दिया जावे तो ऐसा प्रतीत होता, कोई कार्य हुआ भी नहीं ! लौकिक 
कार्योको भी धर्मको लक्ष्यमें रखकर किया जाता है । विवाहमें, गर्भमें, जन्ममें, मुंडन संस्कार 
में, यज्ञोपवीत धारण करते समय आदि,सोलह संस्कांरोंमें इसका ही मुख्य ध्यात रखा जर्तीं 
है | ज्ञोभा बढ़ती है, सुख मिलता है, आनन्दपुमिलता है तो वह इस घर्मके प्रसादसे । यह[मंत्र 
अपराजित क्‍यों है ? इसलिये कि आात्मतत्त्व वही हुश्ला परम मंगल, उस तक यह पहुंचाने 
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वाला है तैथा पहुँचनेका सुगम मार्ग है । 

५३५, शमोकारमंत्रकी मंम्लरूपता--एसो पंच णमोकारो सब्वप्पावष्पणासश्णों । 
मंगलाशां च सब्वेसि, पदम हवई मंगल ॥| यह पंच नमस्कार मंत्र सबे पापोंका हर्ता है और 
सर्व मंगलोंमें प्रथम मंगल है। कुछ लोग तो इसको बोलकर नमस्कार करते है, किन्तु यह 
नमस्कारात्मक नहीं है। इस णामोकार मंत्रकों उठते बेठते, खाते पीते, चलते, व्यापार 
करते, यात्रावो निकलतें समय, विद्या पढ़नेके शुरु आदिसें इसे जरूर पढ़ना चाहिए जिससे 

दतसे संकट टलकर कार्यमें सिद्धि मिलती है | णमोकार मंत्र बारबार पढ़नेका यह उद्देश्य 
नहीं रखना चाहिए कि झमुक कार्यसे मुझे अमुक फल मिले । लेकिन मुख्य तात्पय यह है कि 
जिस कार्यको मैं शुरू कर रहा हूँ उसमें आसकत न हो जाऊं, आत्मकल्याणकी भावता सदैव 
दिलमें समायी रहे । भोजन करनेके शुरूमें भी इसे १ढ़नेका उद्देश्य यह नहीं रहना च्राहिए 
क्रि मुझे बढ़िया बढ़िया स्वादिष्ट भोजन मिले, किन्तु यह विचार मनमें आना चाहिए कि मैं 
भोजन कायेमें प्रवृत होकर शुद्ध साक्त्विक भोज़न करता हुआ सन्तुष्ठ रहूं तथा शुद्धताके 
भावसे बचा रहूँ | भोजन करनेके पश्चात्‌ भी यह मंत्र भोजन करनेमें हुए प्रमादके प्रायश्चित्त 
में पढ़ा जाता है। लघुशंकाके बादमें भी ६ बार शामोकार मंत्र इसलिए पढ़ा जाता है कि 
जीवोंकी हिंसा हुई होवे उसका प्रायश्चित्त विशेष है । 

. ४३६, अंन्तःकृतिनिरीक्षण-- जैसे घरके जो भी कार्य होते हैं वह श्रपने करनेसे ही 
पूर्णा होते हैं। यदि उनको न किया जावे तो दूसरा कोई नहीं कर जायगा । उसी तरह 
अपनी आ्रात्माका हित अपने ही आधीन है । उसमें सावधान रहकर सदेव उस तरहके कार्यों 
में प्रवृत्त रहा जा। जो आत्मंत् ल्याणरमें बाधक न होकर साधक ही सिद्ध हो सके । बच्चे 
को जो पाठ याद क्रनेको मिलता है वह याद करनेपर ही होता है श्रन्यथा पिटाई पड़ेगी । 
दुकानदार लोग अपना कार्य करके ही सन्तोष लेते हैं। इसी तरह यह ज्ञानकी बात दूसरोंको 
दी जाय या स्वयं सीखी जाय तब यही भावना रहे--मैं अपना ही कुछ कार्य कर रहा हूँ। 
दूसरेका कुछ भी नहीं कर रहा हूँ । मन्दिर जो भी शञाते हैं, स्वाध्याय करते, सामायिक देते 
हैं तो उन्हें स्वयं अपने उद्धारकी इच्छा है तभी तो ऐसा करते हैं । कोई सोचे इतने मनुष्य 
यह कार्य नहीं करते, मैं क्यों करू ? यह सोचता मूर्खतापुर्णा है, उनको उस तरहके संस्कार 
ही नहीं मिले, इससे वह धर्मकाये नहीं कर पा रहे । उतपर हृष्टि न देकर ताधु महात्माओं 
के जीवनको ध्यानमें रखते हुए अपना धर्मध्यातन करना चाहिए | बाह्य-बाह्यको देखनेसें क्या 
मिलता हैं, अपने अन्तरज्ुको बात देखता चाहिए । बस्तुत: आत्मा जो कर सकता है बह 
अपने खुदका परिणमन हो तो कर सकता है । इसका कारण यह है जो भी क्रिया है आदर 
वह सब परिशणाम ही तो है। परिणाम परिणामीसे श्रभिन्‍त होता है। इरूसे सिद्ध है कि 
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तथा शरीरका वियोग हुआ तब वह अच्तरहितः सुखके अधिकारी हुए । भरतक्षेत्र एवं ऐरा- 
वतक्षेत्र तथा विदे,क्षेत्रसे जीव मुक्त क्‍यों हो सकते हैं ? वहाँ कर्मोका वियोग होना संभव है 
तपस्या करनेपर | प्रत्येक द्रव्य अपने स्वभावसे परिणमता है-। अगर कोई पृजनको वे 
और वहाँ कर्ता कर्म बुद्धि सिद्ध करने लगे तो मिथ्या बुद्धि है। भगवान्‌ आपकी पूजा करू: 
अमुक कार्य बनेगा, मुकब्मा जीत जाऊंगा, पुत्र हो जायगा, धन वैभव मिल जायगा, नौकरी' 
मिल जायगी, भोजन मिलता रहेगा--ये कल्पनायें करना भगवान्‌की निन्‍्दा.करना है, अप- 
मान करना है। जब भगवान्‌ अ्रष्टकर्मोंसे मुक्त हो चुके फिर भी उन्हें यहाँ अपने कार्यमें 
सहायक बनाना यह तो उनको पदसे विचलित करनेके समान है । हालांकि तुम्हारी या मेरी 
दक्ति नहीं कि भगवान्‌की निन्‍दा कर सकें, विच्तु महान पदमें स्थित व्यक्तिको कोई छोटे , 
कार्य करनेको कहा जाय तो उसकी तौहीनी करनेके समान है | एक द्रःय दो का परिणशमत 
कर देता है यह मिथ्या बुद्धि है । कुगुरु कुदेवोंदी मान्यता मनमें बयों बसी है ? इसलिए कि 
वह कुछ कर देते हैं, यह भी मिथ्यात्व बुद्धि है । श्री पं० दौलतरामजी, ने छहढालामें कहां 
है। 'देह जीवको एक गिने बहिरातम तत्त्व मुधा है.” शरीर और आत्माको एक मानता 
अगृृहीत मिथ्यात्व है। यहाँ यह मान्यता समाई रहती है कि शरीर मेरा कुछ कर देता है 
या मैं शरीरकों कुछ कर दंगा । सब पदार्थ स्वरूपास्तित्वमें जैसे हैं वेसे न मात सकती 
भिथ्या बुद्धि है । राग- छोड़ते नहीं और कहते हैं--शांति मिले तो ग्रह कैसे संभव हो सकता 
है? काम तो श्रशान्तिके दिन रात करते रहते हैं। यह म्रेरा भाई है, पत्र है, इसे पढ़ा 
लिखाकर योग्य बना दूँ तब कुछ करूगा, उसका कुछ करू गा, इसमें ही जीवनकी ईति- 
श्री हो जाती है । राग और संयोग बुद्धि जब तक न छूटेगी तब तक शान्ति मिलता दुर्लभ 
है । यह न कभी हुआ है और न होगा । . । 
५४१, वस्तुस्वातन्व्य के ग्रोप्योग्से श्रयोलाभ-- हे प्रभु ! आपने अपने आपकें रत 
अ्रपरव काम करके निर्मेल पद बना लिया है। यही 'मोक्षका मार्ग मेरे लिए है । जिले 
भगवानके दर्शन, पजन, स्वाध्याय, सामायिकसे यह शिक्षा ग्रहरा नहीं क़र पाई तो ,जीवन 
प्राप्त ही क्या किया ? सदेव भाव यही रहें--मरुके एक द्रव्यके द्वारा दोका परिणमत मरते 
दिखो । यह कहलाता है--भूतार्थ, हृश्टिसि जानना |. सुख .दुःख, पुण्य पाप .हपे .विषाद 
ममता मोह सबको जान चुके और अपनी आत्मामें ही सच्ची, रुच जागृत हो चुकी तो 
सम्यक्त्व नियमसे होगा.। आख़व दों त्तरहके होते हैं--(१) जीवारूवः (२) अ्रजीवात्षव | 
जीव स्वयं अपनेमें जीवास्रव रूप परिणम रहा है, उसे कर्म नहीं परिणमा रहे हैं तथा 
अजीव कर्म अजीवास्रव रूप परिणाम रहे हैं, यह भृतार्थ सत्य है। रव तन्व््यपरिच्य ग्रली 
किक शान्तिका उपाय है। कोई कोई मनुष्य कहते हैं--मैं दस व्यक्तियोंका काम अर्केी 
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भा रहे हैं । सभी चीजें न्‍्यारी न्‍्यारी हैं--इसीमें रागी अ्रनेक कल्‍्पनायें कर रहें हैं । शान्ति 
पानेकी इच्छा करे और बाह्य बाह्य पदार्थोमिं ही उलभा रहे तव वह किस तरह प्राप्त हो 
सकती है ? प्रत्येक पदार्थ अपना जुदा-जुदा परिशमन कर रहा है । मनुष्य सोचते हैं-- मैं 
जमींदार हूँ, मैं धनंवान्‌ हूं, मैं ग्रमुकका समागम करता हूँ, मैं आमदनी करता हूं, दूसरोंका 
भरणा पोषण करता हूँ इत्यादि विचार रखना, इस तरह कहना चतन्य प्रभुके तिरस्कारकी 
बात है | कोई यदि परद्रव्ययी बात लगाकर प्रदंसा करे भी तो अपनी निन्‍दा हो करता है 
कि यह अ्रपनेकी न जानकर परहृष्टि कर रहा है आदि | कोई भी द्रव्य किसी दूसरेका कार्य 
लेशमात्र भी नहीं करता है। जो कुछ भी भला बुरा करना है वह सब अपना ही करता 
है | मैं अच्छी तरह तभी रह सकता हूँ जब जगत्‌के विकल्पजालोंसे मुह मोड़ लिया जावे। 
कोई भी किसीका कर्ता नहीं है । 

४३६, एकाकित्वका उपदर्शन --कर विचार देखो मन मांहि, मू दहु आंख कितऊं 
कछु नाहि ॥ मैं एकाकी हूँ, उत्पाद व्यय ध्रौव्य वाला हुूं। न मैं उत्पन्त होता हूँ, न रुष्ट 
होता हूँ; न मेरा कोई सहायक है और न मैं किसी दूसरेका सहायक हूं। किसीके कहनेसे 
मेरा उत्कर्ष या अवनति नहीं होती । यह सब तो मेरे ज्ञान और अज्ञानपर निर्भर है । उसी 
के भ्रनुसार विचार बना बनाकर दु:ख भोगता रहता हूँ । विकल्प करके ही दुखी होता हूँ । 
एक द्रव्यके द्वारा एकका ही परिणमन किया जाता है। यही विचार शान्तिका मुल मंत्र 
है। जगतुसे उद्धार करनेके लिए यह झ्ीघत्रगामी पोत (जहाज) के समान है । एक द्रब्य 
दूसरे द्रव्यका परिणामन कर रहा है--यह स्वरूपास्तित्वके विरुद्ध बात है| जो अ्रहन्त सिद्ध 
हुए हैं उन्होंने राज्यपाट इबच दा नहीं किया था, किन्तु उससे विरक्त होकर सब छोड़कर चले 
श्राये थे और आात्मध्यानमें तल्‍लीन हो गये थे । उन्हें दिग्म्बर मुद्रा ही सुहावती लगी और 
जगतूके विकल्वजालोंसे लक्ष्य हटाकर उच्च पदको प्राप्त कर लिया है, जिससे उन्हें अरब 
अन्त सुख मिलता है, जिसकी मोही जीव कल्पना भी नहीं कर सकते । इसके लिये प्रथम 
आवश्यक है--यह बात मनमें समा जावे कि एक पदार्थ दूसरेका कुछ नहीं करता, (किन्तु 
इसका नाम संयोगवुद्धि है कि दूसरा पदार्थ हमारा कुछ कर देता है या में उसका कर देता 
हैं)--यह प्रतीति होवे । रुयोगवुद्धि रहने तक शान्तिका दरवाजा नहीं पाया जा सकता | 
संयोग्युद्धि छूटनेपर श्ञान्ति रवतः आत्माको व्हिरती हुई आ जायगी | संयोगवी विद्वलताके 
ही कारण नरक तिय॑ज्चगतिमें यह जीव अमण कर अनेक दुःख भोगता है 

५४०, विविक्तत्बुद्धिके बिना विचित्र प्यामोर--पुंदुगल और जीवव! संयोग सदैव 


फारी है जब कि वियोग आदिसे अन्त तक सुखका कारण 


दु । अरहन्त परमेष्ठीका 
चार धातिया कक वियोग हुआ तो अनन्त सुख मिला । सिद्ध परमभेष्ठीके आठों कर्मों 
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तथा शरीरका वियोग हुआ तब वह अच्तरहित सुखके अधिकारी हुए | भरतक्षेत्र एवं ऐरा 
वतक्षेत्र तथा विदे, क्षेत्रसे जीव मुक्त क्यों हो सकते हैं ? वहाँ कर्मोंका वियोग होना संभव है 
तपस्या करनेपर | प्रत्येक द्रव्य अपने स्वभावसे परिणमता है । अगर कोई पृजनकों श्रावे 
और वहाँ कर्ता कर्म बुद्धि सिद्ध करने लगे तो भिथ्या बुद्धि है। भगवान्‌ झ्रापकी पूजा करनेसे 
अमुक कार्य बनेगा, मुकदमा जीत जाऊंगा, पत्र हो जायगा, घन वैभव मिल जायगा, नौकरी 
मिल जायगी, भोजन मिलता रहेंगा--ये कल्पनायें करना भगवावकी निन्‍्दा करना हैं, अप- 
मात करना है। जब भगवान्‌ श्रष्टक्रमसि मुक्त हो चुके फिर भी उन्हें यहां अपने कार्यमें 
सहायक बनाना यह तो उनको पदसे विचलित करनेके समान है । हालांकि तुम्हारी या मेरी 
शक्ति नहीं कि भगवान्‌की निन्‍दा कर सकें, विन्‍्तु महान्‌ पदमें स्थित व्यक्तियों कोई छोटा 
कार्य करतेको कहा जाय तो उसकी तौहीनी करनेके समान हैं। एक द्रय दो का परिणामन 
कर देता है यह मिथ्या बुद्धि है । कुगुरु कुदेवोंबी मान्यता मत्में बयों बसी है ? इसलिए कि 
वह कुछ कर देते हैं, यह भी मिथ्यात्व बुद्धि है | श्री पं० दौलतरामजी ने छहढालामें कहा 
है। देह जीवकों एक गिने बहिरातम तत्त्व मुधा है / शरीर और गआत्माको एक मानना 
अग्रहीत मिथ्यात्व है। यहाँ यह मान्यता समाई रहती है कि शरीर मेरा कुछ कर देता है 
या मैं शरीरको कुछ कर दंगा । सब पदार्थ स्वरूपास्तित्वमें जैसे हैं वैसे न मान सकना 
भिथ्या बुद्धि है । राग छोड़ते नहीं और बहते है--शांति मिले तो यह कंसे संभव हो सकता 
है ? काम तो अशान्तिके दित रात करते रहते हैं। यह मेरा भाई है, पुत्र है, इसे पढ़ा 
लिखाकर योग्य बना दूं तब कुछ करूगा, उसका कुछ करूगा, इसमें ही जीवनकी इति- 
श्री हो जाती है । राग ओर संयोग बुद्धि जब तक न छूटेगी तव तक शान्ति मिलना दुर्लभ 
है । यह न कभी हुआ हैं और न होगा । ि 
५४१. वस्तुस्वातन्व्य के ग्रोष्योग्से «योलाभ-- हे प्रभु ! आपने अपने आपमें अूव्व 
ग्रपृव काम करके निर्मल पद बना लिया है। यही 'ोक्षका मार्ग मेरे लिए. है । अिनेन्द्र 
भगवानुके दर्शन, पूजन, स्वाध्याय, सामायिकरस यह शिक्षा ग्रहण नहीं कर पाई तो जीवन में 
प्राप्त ही क्या किया ? सदेव भाव यही रहें--मुक्रे एक द्रव्यके द्वारा दोका परिणमन म्त 
दिखो । यह कहलाता है--भूतार्थ दृष्टिसे जानना | सुख दुःख, पुण्य पाप हरे विषाद, 
ममता मोह सबको जान चुके ओर अपनो आत्मामें ही सच्ची रुच जागृत हो चुकी तो 
सम्यवत्व नियमसे होगा । आखब दो तरहके होते हैं--(१) जीवारूव (२) हक । 
जीव स्वयं अपनेमें जीवासव रूप परिणम रहा है, उसे कर्म नहीं हे रहे हैं तथा 
अजीव कर्म अ्रजीवास्नव रूप परिणम रहे हैं, यह भृतार्थ सत्य है। स्व तम्त्यपरिच्य भ्लो 
किक शान्तिका उपाय है। कोई कोई मनुष्य कहते हैं--मैं दस व्यक्तियोंका काम अकेले 
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करता हूँ, मैंने यह सारा कार्य किया है, यह संस्था चलाता हूँ या मेरा कार्य अ्रमुक् व्यक्ति 
करता है इत्यादि विचार दु:खके ही कारण हैं। यह बुद्धि श्रा जाय कि मैं त किसीका करता 
हूं और न मेरा कोई करता हैं तब सच्ची हिंतकी कामना जागृत हुई समझना चाहिए। 
किसी भी यहाँके कार्यमें आत्मा तथा शरीरका प्रक्रम रहता है, ,लेकित वह दोनों जुदा-जुदा 
ही पंरिशमन करते हैं.। मनुष्यकी अ्रनेक अवस्थायें 'चल रही हैं । कभी यह पुन्रोंमें रम 
जाता है, कभी स्त्रीमें, कभ्मी धन कमानेमें, इस तरह इसके अनेक काये|ँ चलते ही रहते हैं । 
वहाँ सर्वत्र प्रत्येकमें केवल स्वयंभें परिणम रहा है । वैभवशाली पुरुषोंने तथा अनेक परि- 
वारके मनुष्योंने, दासदासियोंकों धन वैभवकों छोड़कर आत्मकल्याणकी अनुपम वस्तु आत्म- 
तत्त्वकों ही. अपनाया है। कदाचित्‌ रामचर्ू जी इतनी अनेक विपत्तियाँ फ्रेलकर अन्तमें 
दिगम्बर जैन मुन्रि नहीं होते, तो उनका चरित्र भी साधारणा राजा जैसा रह जाता है । 
जितना कि श्राज उनका नाम श्रद्धासे लेकर शिरोधार्य किया जाता है। क्‍योंकि वह आत्मा 
संसारबंधनसे छूटकर मुक्त हो चुझा है। उत्तरजीवन .अ्रच्छा बीतनेपर सभी अच्छा कहते, 
पूर्व श्रवस्था भले ही न निकली होवे । श्ररऊजन छोर को कोन जानता ? शअ्रगर वह दिगम्बर 
जेन मुनि होकर सोक्ष नहीं गया होता । सब कुछ निर्भर है अन्तिम जीवन सुधरने पर । 
अगर इस जीवममें प्रत्येक क्षण रत्वत्नयकी आराधनामें बोता तो सफल है। रत्तन्रय तत्त्व 
की जीवन भर उपासना करने से वह स्वयं: अपनी निधि हो जाती है। मरते समय तक भी 
इसे न छोड़ता चाहिए । अपने आत्यतत्त्वके पास ही अ्रपना परमात्मा बसाना चाहिए।' 

. ५४२, सहज परमात्मततके उपयोगमें ही कल्याशल्लाभ--आत्मा सो परमात्मा तो 
जल्दी कह लेते हैँ, किन्तु उस आत्मतत्वके तथ्य समझे बिना कहना क्‍या महत्त्व रखता 
है ? धन्य है वह जिनदासन जिसे पाकर स्वयं उस वीतराम प्रभ्ुुकी श्रेणीमें आ जाते हैं । 
स्वतः अन्तरज् में प्रकाशमान यह आत्मतत्व. अनादिसे परिणमन करता चला आ रहा है । 
जो इस आत्मतत्त्वमें विश्वाम लेता है उसे ईइ्वरसे भेंट जरूर होती हैं। भगवाचुका प्रति- 
बिम्ब हमें साक्षात्‌ उपदेश दे रहा है, जिस तरह नासा दृष्टि करके हमने अपनेकों निहारा 
उसी तरह तू भी अपनेको अच्तरंग हृष्टिसे ज्ञानदशैनका पुञ्ज देख। केवल बाहर बाहर 
ही देखकर, भाव ग़ाकर और. वाह वाह, धन्य घन्यकी आवाजें लगाकर मत रह जा । 
विषयवासनाम्रोंमें घूमते अ्वन्त काल हो गया, लेकिन अपनी निजकी सुधि नहीं ली जा 
सकी । चेतन्य प्रश्न तो अपने पास ही विराजा है। एक चतुर आदमी था । जो कि रास्ता 
चलते आदमीसे बात छेड़ देता और उपदेश देने लगता । एक दिन कुछ जैनी निकले तो 
बोला-सत्में बहत्तर कलायें होती हैं, किन्तु जैनियोंमें ७४ कलायें होती हैं। जैनी लोग 


प्रसस्‍त होकर ठहर गये। बादें चर्चा होते होते एक जैनी भाई ने उस चतुर व्यक्तिसे 
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पूछा--दो कलायें कौनसी ज्यादा होती हैं ? तब उसने उत्तर दिया--खुद जानना नहीं 
और दूसरेकी मानना नहीं-यह दो कलायें अधिक हैं। छुदका भी यत्न हो तथा समभने 
वाले हों तो कुछ उद्यम हो । बुढ़ापा आने पर अपने आप समभमें झा जायया, मुन्ना मुत्ती 
कितनी सेवा करते हैं श्रापकी तथा क्या क्‍या उपहार आपको साथमें ले जानेके लिए देते 
हैं। ये सब पदार्थ अनादि कालसे चले श्रा रहें हैं। फिर भी मोहवश- उन्हीं-उन्ही' में 
फंसते जाते हैं । अब तो यही उपास्य रह गया कि कोई किसी अन्‍न्यकी परिणति कर रहा 
है यह मेरी दृष्टिमें मत जमो, न जंचो । जैसा भाव बनता है वैसा काम होता है| श्रव तो 
अपना एक निज प्रश्नु ध्यान करने योग्य है, वही सच्ची शान्तिका उपाय है । 

५४३, दिक्रियावादके मिथ्या होनेको कारण-- एक पदार्थ दो की क्रियायें करे इस 
तरह समभने वाला पुरुष मिथ्याहष्टि क्यों कहलाता है ? उसका उत्तर इस गाथामें दिया गया 
कि उकि इस अज्ञानीने अपने आत्माका ऐसा माना है कि यह में आत्मा अपना परिणमन 
भी करता हूँ और पौद्गलिक कर्मोंका परिणमन भी करता हूँ, इस ही का अर्थ तो है ना 
द्विक्रयावाद । तो ऐसी जो दो क्रियावोंकों माचते हैं वे मिथ्याहष्टि जीव हैं। यह सिद्धान्त 
है । मिथ्यात्व ही जीवपर बड़ी भारी विपदा है, अश्रन्तरज़में यदि किसी प्रकारकी आकृलता 
ग्रशान्ति बनी है तो समझता चाहिये कि हमारा मिथ्यात्व अ्रभी गया नहीं है | थोड़ी बहुत 
ग्रशान्ति श्राकलता तो ज्ञानीके भी हो जाती है लेकिन वह धुल जाती है। उसे उपयोगमें 
बसाये रहे और उससे बेन रहा करे ऐसी बात ज्ञानीमें नहीं होती । तो यह मिथ्यात्व ही 
घोर संकट है, जिसको इस प्रसंगमें भी समझ लीजिये कि दो क्रियावोंके करने वाले रूप 
आशय घोर संकट हैं । कहीं भी किसीको एक द्रव्यके द्वारा दों द्रव्योंका परिणमतन हुआ 
प्रतिभासमें नहीं आया । जैसे कोई बहुत संकटमें डालने वाली बात होती है, ये जगतके प्राणी 
उसके प्रति यह भावना करते हैं कि यह बात किसीपर मत गुजरे | तो यहाँ संकट दीख 
रहा है यह कि एक द्रव्य दो द्रव्योंका परिणमन करता है, तो यहाँ जो संकट देख रहा है 
ऐसा ज्ञानी पुरुष समस्त प्राशियोके श्रुति यह भावना करता है कि एक द्रव्यके द्वारा दो द्वव्यों 
का परिणमन प्रतिभासित मत होवो । एक द्रव्य दो द्रव्योंका परिणमन कर दे, यह बात 
भ्संगत कैसे है ? तो दृशन्तसे देखिये जैसे कुम्हार कलशकी उत्पत्तिके अनुकूल अपने हाथोंका. 
व्यापार कर रहा है लेकिन वह भी वास्तवमें जिस प्रकार अपनेसे भिन्‍त परिणति कर रहा 
है उसी प्रकार मिट्टीके कलश परिणाममें भी जो कि मिट्टीसे अ्रभिन्‍्न है और इस तरह निरले- 
कोई कि मिट्टीसे अभिन्न रूप.क्रियासे व अपनेसे अभिन्‍तरूप क्रियासे ग्रह कुम्हार मिट्टीके 
परिणमनको भी कर रहा है तो यही कहलाता हैं दो क्रियावोंके द्वारा होगा । ऐसा जो निर- 


खता है वह भज्ञानी है। 
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कर्ता हैं, मैंने यह सारा कार्य किया है, यह संस्था चलाता हूँ या मेरा कार्य अमुक्त व्यक्ति 
करता है इत्यादि विचार दख़के ही कारण है। यह बुद्धि आ जाय कि मैं न किसीका करता - 
हैं और ते मेरा कोई करता है तव सच्ची हितकी कामना जागृत हुई समक्तता चाहिए 
किसी भी यहकि कार्यमें आत्मा तथा झरीरका प्रक्रम रहता है, लक्रित वह दोनों जुदा-जुदा 
ही परिशामत करते हैं । मनप्यकी अनेक अवस्थायें चल रही हैं। कभी यह पृत्रोंमे रम 
जाता है, कमी स्त्रीम, कभी बन कमतानेमें, इस तरह इसके अनक काय चलते हा रहते है | 
वद्ां सर्वत्र प्रत्येक्रम केवल स्वयंगें परिणाम रहा हैं। वेभवज्ञाली पुरुषोंने तथा अनेक परि- 
बारके मनुष्योनि, दासदासियोंकों धन वेभवकों छोड़कर आत्मकल्याणकी अनुपम वस्तु आत्म- 
तत्वकोी ही अपनाया है। कदाचितु रामचन्द्र जी इतनी अनेक विपकलियाँ फ्रेलकर अस्तर्मे 
दिगम्बर जन मुनि नहीं होते, तो उनका चरित्र भी सावारण राजा ज॑सा रह जाता है । 
जितना कि आज उनका नाम श्रद्धासे लेकर शिरोधार्य किया जाता हैं। क्योंकि वह आत्मा 
नंसारबंबनसे छुटकर मृक्त हो चुहा है। उत्तरजीवन अच्छा बीतनेवर सभी अच्छा कहते 
पूर्व भ्वरथा भले ही ने निकली होवे | अञ्जन ओर को कौन जानता ? अगर वह दिगम्वर 
न मुनि होकर मोक्ष नहीं गया होता । सब कुछ निर्भर है अन्तिम जोवन सवरने पर । 
अगर इग जीवनमें प्रत्येक क्षण रलूत्यकी आराबतामें बीता तो सफल है। रत्तन्रय तत्त्व 
की जीवग भर उपासना करने से वह स्वयं अपनी निधि हो जाती है। मरते समय तक भी 
इस ने छोड़ा चाहिए । अपने आत्वतत्त्वके पास ही श्रपना परमात्मा बसाना चाहिए | 
५७२, सहज परमात्मतलके उपयोगमें ही कल्याणुलाम--आत्मा सो परमात्मा तो 
जल्दी इह जेते हूं, किस्त उस सरात्मत्त््वके तथ्य समझे बिना कहना क्‍या महत्त्व रखता 
से? धन्य & वह जिनशासन जिसे पाकर स्वयं उस वीतराप प्रभुकी श्रेणीमें आ जाते हैं । 
स्वतः प्रलर तू मे प्रदादमान यह ग्रात्मतत्व अनादिस परिणमन करता ऋइला ग्रा रहा है । 
ता इस आत्सतत्वम विश्लाम लेता है उसे ईश्वरसे भेंट जरूर होती भगवाबूका प्रति- 
विम्ध उम्ें साज्ञात्‌ उपदेश दे रहा है, जिस तरह नासा दृष्टि करके हमने अपनेक्ों निहारा 
उसी तरद तू भी अपनेका प्न्तरंग दृष्टिसे ज्ञानदशेनक्रा पुझम देख | केवल बाहर बाहर 
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अंधकार है, जीव तो सुद्धी है, इसको किसी प्रकारका कष्ट नहीं है, जितना इसका स्वरूप 
हैं उतने मात्रपर दृष्टि दें तो इसको कोई कष्ट नहीं है, विस्तु जब अच्तस्तत्वरूप स्वरूपसे 
पृथक बाह्मपर दृष्टि करता है और उसे अ्रपनाता. है, ग्रह मैं हूं, बस वस्तुकी विपरीत कल्पना 
करनेमें इसको क्लेश होने लगता है | 
५०६. भूवाथपद्धतिसे वस्त॒के:निरखनमें बन्धनका विच्छेद--यदि यह जीव भृतार्थ 
पद्धतिका ही अनुसरण करे, प्रत्येक पदार्थेका उसका उसमें परिणाम्तनन निरखे और उस निर- 
खनके साथ हम यह भी समभते जायें कि यह वस्तु परिणमती तो इसका प्रयोजन क्‍या है ? 
किसके लिए परिणमी ? तो बह अपने लिए परिणुमी । कोई किसीके लिए नहीं परिणमता, 
न कोई किसीका कर्ता है। जैसे लोकव्यवहारमें कहते हैं कि-अमुकने मेरे उपकारके लिए 
कितना कठिन परिश्रम किया, रिब्च॒यसे यह बात गलत: है। अरे-उसने जो भी श्रम किया है 
वह अपना विकल्प शान्त करनेके लिए किया है। प्रत्येक पदार्थकेः भ्ममका प्रयोजन उसको ही 
मिलता है । अच्छा तो बताश्रो-- पुद्गल पदार्थमें जो १रिगामन होता है उस पुद्गलके परि- 
णमनका प्रयोजन किसे मिला ? तो उसका प्रयोजन उस पुद्गलकों ही मिला । क्‍या मिला ? 
यह मिला कि वह अस्तित्वमें रह रहा है | परिणमे बिना पदार्थ भ्रपना अस्तित्व तो नहीं 
रख सकता । तो- अचेतन- पुद्गलके परिणमनका प्रयोजन यह है. कि उनकी सेत्ता बनी हुई 
है | यदि वे न परिणमते तो उनका अस्तित्व न रह सकता था-। तो ये पदार्थ अपने अ्रस्तित्व 
के लिए परिशाम्ते, रहते हैं, इनमें उपयोग- तो, है नहीं जो कुछ विकल्प कर सके, अ्रन्य कुछ 
बात प्रयोजनकी इसमें बतायी जा सके ऐसी. गूंजाइश- नहों है | ये पुद्गल पदार्थ, ये अचेतन 
पदार्थ भ्रपने आपके अरस्तित्वके लिए परिणाम रहे हैं, ये अचेतन पदार्थ जो इतना श्रम करते 
हैं उसका भी. प्रयोजन है उनका स्वयंका अस्त्वि बताये रखनेका । आकाश: द्रव्य किसेलिए 
परिणमता है ? अपना अस्तित्व बनाये रखनेके लिए | क्या परिणमा, यह हमः नहीं समझ 
पा रहे । अ्गुरुलघुगुणकी: हानि वृद्धिसे उनका परिणमन चल रहा- है। जो भी परिशमन 
चल रहा है वह अपना अस्तित्व बताये रखनेके लिए चल रहा है । ये चेतन परिरामते हैं 
तो किसलिए ? अपना अस्तित्व रख़नेके लिए और अपनी शान्ति प्राप्तिके' लिए । इसमें 
दो प्रयोजन मिलते हैं सो भी वस्तुगत एक है और अचेतन पदार्थोके पा णमनका प्रयोजन 
ही । तो यह भूतार्थ पद्धति है कि एक वस्तुका परिणाम उस एक वस्तुमें ही निर- 
खना इस पद्धतिसे यदि एक वार भी यह अज्ञात अंधकार दूर कियाःजाय तो फिर इस ज्ञान- 
घन गआत्माक्ा बन्धत न होगा । बच्चन तो मिथ्यात्वभावका है। अज्ञानका बच्चन है, अन- 
न्तानुबंधी कषायका बंधन है | जो ,बांधकर रखे, जो से सारमें बढ़ाये उसका नाम-बन्धन है । 
ज्ञानी जीवके- भी जो श्राश्रय बंध चलता है: वह चलता है लेकिन इसने बच्चन तोड़ दिया । 


_. >- -+ ->५ -०० खा के ५ अअथ पक की डलकील ना जकिलशरार 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक ३३७ 


४४४, एकक्रियान्वितताके निर्णयसे शिक्षाग्रहए --इस प्रसंगसे हमें यह शिक्षा लेनी 
है कि मैं केवल अपना परिणाम कर सकता हूं दूसरेका कुछ नहीं व.र सकता । मैं वस्तु हूं 
और मैं अपनेमें श्रपनी परिणति करता हूँ, इसके खिलाफ जो यह मान्यता हो गई है कि मैं 
अमुककों यों कर दूगा, अमुकवी ऐसी व्यवस्था कर दूंगा, जो परके प्रति ये बातें सोची 
जाती हैं वे सब मिथ्या बातें हैं और मनुष्य किसी कार्य रचनामें व्यस्त रहकर दुःखी रहा 
करता है | वह विस बातका दुःख है ? परको मैं करता हूँ, कर दूंगा, इस प्रकारके श्राशय 
का दुःख है अ्रथ त्‌ मिथ्यात्वका दुःख है। आत्मा अपने परिणामको करता है | जो परिशाम 
पुदूगल कर्मके कर्म रूप परिणमन होनेमें नि्मित्तभ्ुत हो जाती है वह पुद्गल कर्मके परिशामके 
अनुकूल बैठ जाती है। बैठ जावो फिर भी आत्माश्रोंने पुद्गल कर्मका कुछ नहीं किया, अपने 
परिणामको ही किया । तो अपनेसे अभिन्‍न अपने परिणामकों और अपनेसे अभिन्‍त अपनी 
परिणति मात्र क्रियासे किया है लेकिन कोई जीव ऐसा निरखने लगे कि मैं अपने परिणामको 
अपनेसे अ्भिन्‍न परिणति क्रियाके द्वारा करता हूं, इसी प्रकार पुद्गलको भी तो मैं करता 
हैँ तो वह श्रज्ञानी मिथ्याहृष्टि हुआ । ज्ञानी संत तो अपने आपका निर्णय किए बैठा है कि 
एक द्रव्य दूसरेका परिशमनत नहीं करता । जो लोग मानते हैं कि एक द्रव्यने किसी दूसरे 
द्रव्यका परिणामन कर दिया तो उसका वह श्रज्ञान है । यह एक अपूर्वे करुणाकी बात कही 
जा रही है जिसे समझ लेनेपर संसारके समस्त संकट टल जाते है । 

५४५, वस्तुस्वरूपसे विपरीत कल्पनाम क्लेशका उद्भव--जो परिणमता है उसको 
तो कर्ता कहते हैं, जो परिणति होती है उसे क्रिया कहते हैं। तो ये तीन बातें हैं-परिणमने 
वाला, परिणाम और परिणति । ये भिन्‍न-भिन्‍न बस्तुमें तो नहीं रह सकते । एक ही व तुमें 
हैं, ये तीनों वस्तुसे भिन्‍न नहीं है । पदार्थ हैं और द्रव्गत्व गुरके कारण वे निरन्तर परिणमते 
रहते हैं, बस यह वस्तुका स्वरूप है। उस स्वरूपमें दूसरेका क्या हक, क्‍या प्रवेश ? प्रत्येक 
पदार्थ अकेला ही परिणमता है, दूसरेको साथ लेकर दूसरेकी क्रियासे परिशमता हो ऐसी ' 
वात नहीं है। उसका जो कुछ भो परिणाम होता है इकला ही होता है | उसमें दूसरेका 
कुछ कथन ही नहीं है। दो मिलकर एक परिणाम नहीं करते और एक दोका परिणाम 
नहीं करते । क्रिसी कार्यकों मिलकर दो पदार्थ करे सो नहीं होता। निम्मित्त उपादान भेद 
करके कहा जाय तो गलत तो नहों है, पर निश्चय प्रकरण है | यहाँ उपादान रूपसे दो मिल - 
कर किसी एक कार्यकों करें यह बात नहीं बनती । जितनी वस्तुयें है उतनी ही अरवस्थायें 
हैं, इस कारणसे प्रत्येक पदार्थ अपने-अपने परिणामक्रों ही करता रहता है। कोई किसी 
दूसरेके परिशमनको नहीं करता | वस्तुस्थिति तो है ऐसी लेकिन श्रज्ञानीजन अ्रनादिकालसे 


में परको करता हूँ, परको करता हूँ--इस ही धुनमें दौड़ रहा है । यह महान अहकार है 
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विकास दी विकास चल रहे है वे तो आत्माके स्वभावस और कानमात्रका निभित्त पाकर 
ही गया हू । श्लात्माके परिणामोंकों ही आत्मा करता है, आत्मा ही आत्माके भाव ई 
पर परके भाव हूँ । मैं दो पदार्थोके परिशमनकों नहीं करता, में केवल अपने परिशमन को 
ही करता चला जा रहा हूं । 

५४८, एक द्रव्यक्रे द्वारा श्रनेक द्रव्यका परिगमन मत प्रतिमास हो-- एक द्रव्यके 
द्वारा दो या अस्य द्रव्योंका परिणमन होता है या किया जाता है यह मुझे मत जंचो तथा 
इस तरह भुमे मत दिसो । जसे--कुम्हार जब घड़ा बनाता है उस समय वह अपने परि- 
णामको कर रहा, जो घड़ा बनानेके अनुकूल है । कम्हारकी इच्छायें और ज्ञान परिगामन है 
चह चल रहे है । जिस समय घड़ा उत्पन्त हा उस समय अपने परिशमनकों प्रकट करता 
है। कुम्हार दंड चाक चीबनके साधन जुटादा है और वह अपना अपना परिणमन करता 
है। दंडका परिणमन दंडमें हा रहा है, चाकका चाकमें तथा चीबरका चीवरमें परिशमन 
हो रहा है । यहाँ इन सबकी क्रिया देखकर हो वात सोचना चाहिए। कुम्हार शरीरसहित 
सचेतन है | वह घड़ा बनाते समय अपने हाथ चला रहा है तथा उसके विपयमें सोच रहा 
है । यह सब अ्रपता ही परिणमन कर रहा है । वह्ट क्रिया भी कुम्हारसे श्रभिन्‍न है । कुम्हार 
अपने परिणमनके द्वारा ही अपना कार्य कर रहा है । कुम्ह।र मिट्टीके परिणमनकों नहीं कर 
रहा है। वह उससे भिन्‍न है। कुम्हार अगर घड़ा बनानेका अहंकार करे तो भी मिट्टीका 
कर्ता कुम्हार नहीं । यदि कुम्हारको अपना व मिट्ठीका कर्ता कहो तो फिर पिट्टोंकी और 
कुम्हारकों अभिन्‍न एकमेक मानता पड़ेगा । उसके करनेके लिए परिणाम करना पढ़ते हूं । 
वह सब प्रतिभासित हो रहे हैं। मान लो कुम्हार इस तरहके अ्ञ्जनको लगा लेवे जिसमें 
कृम्हार (मनुष्य) न दिखे तो वह घड़ा बनाता रहेगा, चाक घूमता रहेगा ओर घड़ा बनकर 
तैयार हों जायगा तथा पत्थरके सहारे लकड़ीके चटठुआसे ठक ठक ठक् होने लगेगा, तत्र 
कितना बढ़िया हंसाने वाला मेसमेरिज्म जेसा दृश्य उपस्थित हो जायगा | कुम्हारके घड़ा 
बनानेमें जो जो साधन सहायक या आश्चयभृत हैं वह अ्रपता-अपडा परिणमन कर रहे हैं। 
उसी तरह मेरा परिणमन कोई दूसरा नहीं करता है । में स्वयं अपना परिणमन करता हूं । 
मेरे द्वारा भी दूसरेका परिशमन नहीं होता है । 

४४६, परात्मबुद्धिमं व्तेशभाजनता-- ५रपदार्थमें सयोग्वुद्धि होना दु:खका कारण 
है। अनादिसे परपदार्थकों अपना ही मानते आये इससे दुःख है । कोई किसान लेतमें हल 
चला रहा था। हल चलाते समय हलके साथ सर्प कसकर आ गया तथा बैलके पेरसे वह 
दव गया। फिर क्या था, सर्पने एकदम गुस्सेमें;आकर फन फुलाकर किसानको डस लिया । 
इससे किसानके शरीरमें विप फैल गया । तब सर्पके मंत्रवादी गुर्याने मेर फोरे । जिससे 


| 
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मिथ्यात्व श्रेजांनंभाव इसका दूर “हो गया । इस सम्यवत्वी ने यह निरख लियाँ कि प्रत्येक _ 
पदार्थ परिपू्ी संत्‌ है, अपने आपमें संत्‌ है, अपने परिणमेत के लिए सत्‌ है। एकबार 
भी यदि:यंह विंशुद्ध बोध जग जाये तो फिंर इसे कुछ बन्धन नहीं है । ह . 
। प्४७, आत्मपरिणामका ताचिक उद्वोधन--उक्त कर्थनंका निष्कर्ष यह निकेला 
कि आत्मा अपने परिणामोंको करते है, परभांवोंको नहीं करता -। अश्रंब इसमें भी जैसे अन्त- 
हष्टि विशेष लगेते जायें वैसे ही अर्थ श्रांता जायेगा । मैं अपने परिणामको करता हूँ, परं- 
द्रव्यकें परिणामकी नहीं करता हूँ, श्र्थात्‌ रागांदिक विकार आदिक जो कुछ भी हो रहे हैं। 
इनको मैं कर रहा हूँ। पुदुर्गल कर्ममें कर्मेत्व श्राये' झ्रादिक बातोंको मैं नहीं करता । और 
कुछ अन्तहं शिसें चलें-तो ये रांगांदिक विंकार- पुंदूंगल कर्मके उदयसे उत्पन्न होते हैं, इस 
कांरण परभाव हैं, विपरीत हैं। इने १रभांवोंका मैं कर्ता नहीं हूँ। मैं तो अपने विकासरूप 
भावोंकों करंता हैँ। जब कुंछे और गटरी अन्तह शिमें चलते हैं तो जेसे पहले यह दीखा था ' 
कि ज्ञान होता यहँ तो आओऑत्मोंकें गुणोंको विकास है, राग होना यह आत्माके गुणोंका 
विकास नहीं है ।. तो जो विकासंबहिभू ते हैं वे परभाव हैं, उनको मैं नहीं करता हूं, जो 
विकासरूप है वह मेरा परिणाम हैं, उसकों ही मैं करता हूँ । श्रंब यहाँ इस अन्त शिमें यह 
देखो कि यें जो छुटंपुट विकास हैं, अल्पज्ञान हैं ये यद्यपि मेरे गुणके विंकांस हैं, पर इंतना' 
ही प्रकंट होना इतना ही तो मेरा स्वरूप नहीं हैं, सेरा काम नहीं हैं, यह भी मेरा परिणाम 
नहीं । मेरा परिणाम तो स्वभांवतः उठकेरें धाराप्रवाह जो भी विकास होता है वह मेरा 
परिणाम है। यहे भी परभावे है । मर्मोके क्षयोपंशमसे उत्पन्न हुए भाव हैं। मैं अपने 
परिणामको करता हुं .। जबें औरं गहरी दृष्टि पहुँचती है ' जब एकदम इस विशेषतामें आते 
हैँ तो वहाँ यह रखना बनंता हैं कि धर्म अधमे आकाश आदिक द्रव्योंकी तरह मेरेमें भी 
पड्भुण हानिवृद्धिरुपसे अगुस्लघुगुंरसे परिणमन चल रहा है। मैं जिस सहजपरिणशमनसे 
परिणमता रहता हैं बहूं तो भेरां आत्मंपरिणाम है और कर्मोके उपशम क्षय आदिकेके 
नि्मित्तसे जो भाव उत्पन्तं होते हैं यद्यपि मेरे वे स्वभावमें मिल गए इसीलिए वे परिणाम 
हैं, लेकिन जब निमित्तयर हृष्टि देकर निरखां जाता तो ऐसे क्षायित्वसे विशिष्ट परिणाम 
मेरा परिणाम नहों है, मेरा तो अविशि2 परिणाम है । फिर तो मेरी वही अवस्था है जैसी' 
अवस्था झाकाश आदिककों है । जब यह जीव मनुष्यः शरीर श्रादिकसे रहित -हो गया तो 
उस हालतमें ऐसा हो गया जेसे कि आकाश आंदिककी हालतमें | आकाश आदिक 
द्रव्योंके परिणमतका' निममित्त काल मात्र है। इसी प्रकार उस सिद्ध प्रशुके अब परि- 
णमन जो! अनन्तकाल तक होते रहेंगे उर्न परिशमनोंका निमित्त काल मात्र हैं।' कर्मका - 
. क्षय नहीं-है। कर्मका क्षयं तो निम्त्ति है, प्रथम ही प्रथम हुएं विकासमें है। उसके बाद अब - 
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मेरे सामने क्या करता हे ? मैंने जितनी बात समभी है वही सर्वश्रेष्ठ है, इसके आगे क्रौन 
क्या बतावेगा ? अनेक साधु भी इसे तरहके मनोनुकूल मार्गपर चलने वाले मिल जावेंगे। 
क्या पंडित, क्‍या त्यागी, क्या सेठ, क्या जैन, क्या विद्यार्थी, क्‍या ब्राह्मण, क्या क्षत्री, बया 
अन्य मतावलम्बी सभी का यही हाल चल रहा है। एक छोटा श्रावक्र भी श्रपने छोटे मोटे 
नियमोंके अ्रनुसार, त्यागी, मुनि तक को कुछ नहीं समझता है और उनकी भर पेट निन्‍्दा 
करता है । यह रवैया किस तरह बदल सकेगा, यह भविष्यके गतंमें समाया हा है 

४५१, हठका कठुक फेल---एक स्त्री हठीली थी | वह पतिसे जो भी वस्तु लानेकी 
कहे वह उसे लाना पड़ती थी । साससे बहुकी आपसमें लड़ाई हो जाया करती थी | तब 
तंग आकर बहुने सोचा सासको इस वार भगड़नेका कुछ फल मिलना चाहिए | अ्तएवं बहू 
बीमारीका बहाना बनाकर लेट रही । बहुतसी दवायें की गई, लेकिन किसीसे भी उसका 
रोग नहीं दवा । ज्यों ज्यों दवा की त्यों त्यों बीमारी बढ़ती गई। तब उस स्त्रीसे ही पूछा 
गया, तेरी बीमारीका निदान क्या है ? तब वह स्त्री बोली 'मेरा जो पति है, वह अपनी 
माँके बाल मुड़ाकर काला मुख करके बड़े सबेरे उसे देखेगी तव बच सकेगी । तव उसका 
पति सोच विचारमें पड़ गया, क्‍या करना चाहिए ? वस उपाय उसके मनमें झा गया। 
इसलिए उसने अपनी मांको यह बात कहनेके बदले पत्नीकी मां अर्थात्‌ अपनी सासको 
खबर भेज दी 'सास॒ जी तुम्हारी लड़की काफी बीमार है, उसका कहना है कि मैं अपनी मां 
को बड़े तड़के बाल मुड़ाये काला मुख करे देखू गी, तब वीमारीसे अच्छा हो सकू गी, देवता 
कह गये हैं । तब फिर क्‍या था, मां का पुत्नीके प्रति प्रेम जो होता है । अपना मूड़ (सिर) 
मुड़ाकरं काला मुंह करके अपनी लड़कीके पास झा गई । यह सब देखकर उस व्यक्तिकी 
पत्नी बड़ी प्रसन्‍न हुई और बीमारी भी भाग गई, क्योंकि उसकी हृष्टिमें तो उसकी सास 
थी । तब वह पतिसे कहती है:--देे बीरवानोके चाले, सिर मुड़े और मुख काले । इसके 
उत्तरमें पतिदेव कहते हैं--देखी मर्दों की फेरी, अ्रम्मा तेरी कि मेरी ॥ अ्र्थात्‌ स्त्री बोली 
कि तुमने स्त्रियोंकी चालाकी देख ली, जो मैंने तुम्हारी माँकों सिर मुड़ाये मुंह काला करे 
अपने सामने बुलवा ली । उत्तरमें पतिने कहा, पुरुषोंकी बदला फेरी भी देखी, तुम्हारा जूता 
तुम्हारे सिरमें ही पड़ गया । देख तो श्रम्मा मेरी है श्रथवा तेरी । कोई किसी तरहका भी 
हठ करें, हठ श्रच्छा नहीं | हठ कहाँ तक चल सकता है, किसपर चल सकता है ? परवस्तु 
पर हठ करनेसे विफल हो जाते हैं। 

५५२, विवेककलासे स्वपरसंरक्षण--कुछ लोगोंको देखा होगा, छोटे मोटे व्यक्ति 
हंसी उड़ाते रहते हैं और बड़े ग्रादमी उसपर ध्यान भी नही देते । रास्तेमें अगर कुछ 
खिलाड़ी गुण्डे वगैरह किसी सेठजी की या बाबुजी की हंसी उड़ाने लगें तो वह चुपकेसे श्रन- 
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किसाठने बकना शुरू किया | तो किसान सर्पकी तरफसे कहें--बैलने मेरे ऊपर पेर क्यों 
रखा और यह कहता जाय तथा बैलको मारनेको भिड़ गया। उस समय एक व्यक्तिने 
किसानकों समक्लाया कि बैलको क्‍यों मारते हो, वह मर जायगा तो हल किसके द्वारा चला- 
ओगे और हल न चलेगा तब पेटकी ज्वाला भी किस वस्तुसे शान्त करोगे ? बिना खेतीके 
अ्रनाज कहांसे पैदा होगा ? इसी तरह हम संसारियोंकी बुद्धि विपरीत हो गईं है. जिससे 
कहते हैं, अ्रमुक कार्य मेरे माफिक क्‍यों नहीं हुआ ? वह इस तरह क्यों हो गया ? अब मैं 
इसे इस तरहका बनाकर रहूंगा । मेरे द्वारा यह काबूमें हो सकेगा, इत्यादि अनेक कल्पनायें 
करता रहता है और दुखी स्वयं होता रहता है । कुछ लोंगोंकी बुद्धि इस तरहकी बन जाती 
है--जो होगा सो देखा-जायगा । उन्हें तो अपने मनोनुकूल कार्य करनेसे मतलब रहता है । 
श्रागे कुछ सुध नहीं रखते या उनके लिए यों कहा जाय 'मरता क्‍या नहीं करता? की कहा- 
वतको चरितार्थ करते हैं। वे सोच लेते हैं--जो मेरे मनमें श्राया उसे तो कर ही गुजरू , 
जो आगे होगा उसे अभीसे विचार कर दुःखी क्‍यों होवें ? उस समय इस तरहके हठ्वादी 
को कोई कितना ही समभावे, किन्तु उसकी बुद्धिमें #च्छी बात स्थान नहीं पाती | 
. ५५०, पर्यायवुद्धिमें हठवादका स्थायित्व-दो मित्र किसी रास्तैसे चले जा रहे 
थे। भागे चलने पर दो रास्ते श्राते हैं। उनमें जिस मित्रकी बात उसका साथी मानता है, 
ग्रगर वह जो कह देवे तब दूसरे मित्रकों भी मानना होगी, नहीं तो उसकी बातमें बट्टा 
लग जायगा | तब मुख्य माना जाने वाला मित्र अपनी बुद्धि अनुसार रास्ता चुनता है और 
ग्रच्छे रास्तेको छोड़कर ऊबड़ खाबड़ रास्तेमें से चल देता है। उस सःय उसका मित्र 
समभाता है, अपने लिए इस राप्तेसे जाना योग्य नहीं है, यह रास्ता खराब है, इसमें 
चोरोंका भय है, जीव जत्तुओंका भी भय है। लेकिन हठवादी मुख्य मित्र अपने सामने 
किसीकी एक नहीं सुनता और आगे बढ़ता जाता है | उसके दिमागने जो रास्ता चुन लिया 
तब उसे ब्रह्मा भी क्‍यों नहीं मनाने श्रा जावे, वह किसीकी एक नहीं सुतनेका । आगे जाकर 
भले संकट भेजेगा, लेकिन इस समय जो उसके दिमाममें समा चुका, जो मैं कर रहा हूं 
अ्रथवा जिस रास्ते मैं जा रहा हूं वही ठीक है। यही हाल अनेक समभदार कहे जाने वालों 
का हो रहा है । एक तो शुरूसे श्रच्छी जगह जन्म नहीं हुआ, जहां कल्याणकी बात मिले । 
दूसरे संगति और खोटी ही मिल गई तब तो उसे हजार समझाया जावे वह किसी की एक 
नहीं मानेगा । इस प्रकारकी वृत्ति, अच्छे संस्कार मिलने वालोंकी ही नहीं हो रही है, 
समभावे तो उस पंडितके लिए वह सब हृसीके ः । लय हक ऊआ 
हे सब हसीके समान है। वह तो यदी सोचता हू, ५ 


| है 
गए 
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५५४. भान्तिज भआाकुलतांका आरान्तिनाशसे अभाव - एक समय १० जुलाहे कपड़ा 
बेचनेके लिए गाँवसे ४-५ मील दूर हाट करने के लिए गये । रास्तेमें एक नदी पड़ती थी | 
जाते समय उसे वे सावधानीसे पार कर गये। बाजारमें जाकर कपड़ी बेचा । करीब 
४ बजे हाट उठ जानेपर दशों घर आने को तैयार हो गये। सभी वहाँसे वापिस चल 
दिये । लोटते समय रास्तेमें नदीके पास आये । नदीका बहाव कुछ बढ़ चुका था। तब भी 
हिम्मत करके उन सबने नदी पार करना तय किया । कोई किसी रास्तेसे चला, कोई किसी 
से, इस परह वह किनारे आ गये । उनमें से एकने सोचा कि सभी आये या नहीं, गिनती 
कर ली जाय । एकने गिना तो कहा-- &€ ही रह गये, दूसरेने भी गिना तो वह बीला € ही 
हैं। इस तरह हरेक स्वयंको गिनना छोड़ जावे औरको गिनता जावे | तव वह सबके सब 
पत्थरोंसे सिर मार मार कर रोने लगे | एक ने कहा, २॥) की तो मुनाफा की होगी और 
बदलेमें एक आदमी खो चले, नदियामें वह गया है । इतने में एक घुड़सवार श्राया और 
उनको रोता देख सब समाचार पुछा । उत्तरमें कहा, हमारा एक आदमी नदीमें बह गया 
है, दसमें से नौ रह गये । तो घुड़वार बोला--अगर हम दस ही कर देंगे तो कया इनाम 
दोगे ? कहा जन्मभर तुम्हारा जस गावेंगे । तव उसने सबको एक कतारसे खड़ा किया और 
एक, दो, तीन कहता हुआ अन्तमें बोला त्वमेव दशमोसि! । फिर भी सन्देह जो दिमागमें 
बैठा था इसलिए फिर उसकी बात सच नहीं मात्ती । तब घोड़े वाले मुसाफिर ने क्रमशः 
दस बार गिनकर बताया 'त्वमेव दशमोसि' तुम्हीं दसवें जुलाहे हो। तब वह प्रसन्‍न हुए. 
तथा अपनी भूलपर पश्चाताप किया | वह कहते हैं हममें से कोई बिछुड़ा नहीं, सबके सब 
हैं। भ्रब उन्हें क्या दुःख हो रहा है ? जो भ्रमसे दुःख उपाजा था वह अब नहीं है । लेकिन 
ग्ज्ञानतावश जो सिर फोड़ लिये थे वह घाव अब भी हैं । उन्हें भरनेके लिए समय लगेगा । 
इसी तरह जो अज्ञान श्रवस्थामें कर्म बांधे थे वह कुछ समय तक रहते हैं और उनके उदय 
से विशेष विशेष रागमें भी प्रवृत्त होता है । इस रागका जो इलाज करता है उस तत्त्वज्ञानी 
को श्रन्तरज्भमें व्याकुलता नहीं है । मे 

४४५, अन्यमें अ्रकव त्वके अनेक दृष्टान्द--अनेक दृष्टान्त हैं, उदाहरण हैं कि 
कोई एक द्रव्य दूसरेका परिणमन नहीं कर देता है । बच्चा रोनेसे चुप हो जावे, तो वह 
भ्रपनी ही परिणतिसे ही चुप होगा श्रोर शान्त भाव धारण करगा । न 030 बुद्धिक 
बलसे ही विकास करता है | वह दूसरेमें कुछ नहीं करता है । प्रकाश है, उसमें हाथ किया 
तो छाया दिवाल या जमीनपर आा गईं, किन्तु यह छाया हाथसे नहीं आयी । हाथकी परि- 
णतिने छाया नहीं बनाई । हाथ तो केवल श्रपना ही गा करता है । चौकीके उठाने, रखने 
में भी हाथ कर्ता नहीं है। हाथका परिणमन हाथ हो रहा है और चोकीका परिणमन 
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सुतती-कियें चंले जाते हैं | जैसे हंसी उड़ाने वालें यहं समझें कि सेठजी को मालुंमें ही नहीं _ 
हथ्रा । अगर वहाँ मंह बोल देवें तब भी. फजीहत है । एक बड़ा घराना था । उसंमें सेठजी 
श्रांदि सभी रहते-थे । एक समय उनके बेटेकी पंत्नी चक्की: पीस रही थी | उसंके पेटमें 
कुंछ दर्द: था, जिससे उसे अ्धोवायु सर गयी । उसे: बड़ी शर्म लगी वंयोंकि वहीं पर उसके 
रे? मरने तककी सोचली 4 तब वह ससुर बेढंगी बात बंनाकर कहता है 'मोरे संसुर किंसे 
ईने पीढ़ा (पीढ़ी) बनाये"हैं कि वह चररमररं बोलता हैं ।॥लो जान बंच गई । कोई 
कैसा: भी हठ हो उससे आत्माका हित नहीं है । बच्चा तो रो रहा है फिर भी पीटंने लगे 
कहते हैं-चुत होता यां नहीं, इस 'तरट बार-बार पीटते जावें और कहें चुप होता या नहीं । 
वह चुप क्या: पीटनेसे होगा, उसे 'तो प्रेमसे भले मना सकते हो । पीटंकर तो दब्बू बना देना 
है । उसके मनमें एक ऐसी भावंना घंर कर लेगी कि सदेव घृणाकें भाव जबरदस्ती पीटने 
सजा देनें वालेके प्रति हो जावेंगे । : जिसे:तत्त्वज्ञान हो गया उसकी कला सदेव उत्तेम कार्य 
ही करेगी । तत्त्वज्ञानके द्वारा अ्रन्तरज्भ और बाह्मयकी व्यवस्था सुन्दर रखंते हैं । परस्परमें 
जो कर्ता कर्प बुद्धि लगी है वही भ्रम है। भगवान्‌ तो एकं निमित्त है। कर्म उपाधिको 
पाकर यह परिणमंन कर रहा है | भगवानकी पूजन करते समंय उनका कुछ भी नहीं कर 
रहा है। उतके दर्शनसे अपने ही नेन्न खछुलतें हैं| वे सर्वोत्कष्ट पुज्य हैं। अ्रतः उन स्वरूप 
बन्नेके लिए दर्शन, पूजन, स्वांध्याय सामायिक की जाती है । 

.._ ४४३: बस्तुस्वातन्व्यद्शनकी - भावना-- इस लोकके श्रन्दर पदार्थोका जो -विचिन्न 
परिणमन चल 'रहा है वह उपाधिकों पाकर चल रहा है। तब भी वह अपने श्रेस्तित्वकी 
क्रिया करता हुआ है, किसी दूसरेकी क्रिया करता हुआ नहीं है । जंब आत्मा 'कषोयभाव 
करता है' तब निमित्त पांकर. नवीन कर्म बंध जाते हैं। वह अंपता परिणाम आत्मा स्वयं 
करता है। वह परिणाम अपनी “परिणाति द्वारा करता है। अपनी अभिन्‍त क्रियाके द्वांरा 
अपना परिणाम करता है, यही तथ्य मेरेमें समाया रहे । यह द्विक्रियाबांदित्व मुझे -मत 
जंचो । यद्यपि पुदूगल कर्म यों ही नहीं बध रहे हैं; उसका 'निमित्तभूत आत्माका वषाय 
परिणाम है। वह पुद्गंल' कमंको बाँधता है-+इस तरहका अंहंकार भर रहा है पुदुगलका 
जो परिणमन है वह पुद्गलसे अंभिन्‍न है, वह परिंणमन मृभमें होता है, इंस तरह मत 
जंचो । कोई मेरा कुछ कर देता है यहं मत. जंचो । जैसा सिद्ध प्रभुका आत्मा है उसी तरह 
का मेरा है । यह जो विकट अन्तर आओ गया है कि भगवान्‌ वीतराग हैं और मैं नहीं हं-यह 


भिथ्या बुद्धिका किया हुआ श्रन्तर है। मिथ्या बुद्धिके ढ्वरा बांधे कर्म काफी समय तक घूमते 
रहते हैं । - ' ' 
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है, अ्मुक मेरा मित्र है, पित्ता है, इन्हींको अपना शरण माने हुए है या उनकी सहायता 
करने वाला अपनेको मानता है | निशचयसे कोई किसीका न शरण है और न कोई किसीका 
सहायक है । नि३चयसे अपने आपको सहायक मानना तथा अपने आात्माकों ही शरण मानना 
स्वतन्त्रता है। अपने आपको श्रन्यका सुधारक, विगाड़क समझना स्वयं अपना हित अ्रहित 
करना है । 

५५७, अन्योन्य अकृत्‌ त्वकी प्रतीतिमं आत्मविजय--जिनेन्द्र भगवानकी भक्ति करते 
समय यहे भावना करें--है नाथ ! तुम्हारी भक्तिके प्रसादसे मेरा ज्ञाननेत्र खुल जाओो ! 
श्राज तक ग्ज्ञान अन्धकारमें घूमता रहा, परको कर्ता मानता रहा, अब मुझे ऐसा ही प्रतीत 
होंवे कि प्रत्येक द्रव्य स्वयं अपना-अपना परिणमन करता हुआ चला जा रहा है । मैं मात्र 
अपने आपका कर्ता हूं । किसीके द्वारा मेरा कुछ बनता बिगड़ता नहीं है। एकने श्रगर दूसरे 
की निन्‍दा की तो दूसरा क्‍यों क्रद्ध होता है ? निन्दासे तुम्हारा कुछ छीन तो नहीं लिया है, 
निन्‍्दा करने वालेने अपनी ही कपाय बढ़ाई है। प्रशंसा करने वालेने भी अपनी कपायका 
परिशमन किया है । तुममें उसने किन्हीं गुणोंकी वृद्धि नहीं कर दी । अपने ही भूठे विकल्पों 
द्वारा फूला जा रहा हैं। मैं बड़ा हुं, मेरी शान इतनी है, मेरे अन्डरमें इतने व्यक्ति रहते हैं, 
उनपर मेरा प्रभाव पड़ता है | अतएव मेरी कोई शानमें बट्टा न लगा देवे--इन्हीं विकल्पों 
ने मुझे यहाँ जकड़ रखा है। अगर इन्हीं विकल्पोंके श्राधीन रहे और नरक तियंज्च गति 
की खाक छानना पड़ी तब यह प्रभाव किसको दिखेगा ? मैं अपने झ्रापका कर्ता दिखता 
रहूं। मैं अपने श्रापको किसी अन्यका ग्वामी न समझ तथा मैं अपना स्वामी अन्यको न 
देखू' । यही दृष्टि अमृतपानका कार्य करेंगी । दुःख किस कारण है ? 'सुख दुःख दाता कोई 
न आन? सुख दुःख अपनी बुद्धिकी कल्पनासे बनाये जाते हैं। मेरा राग द्वेष ही मुझे चक्कर 
में डाले हुए है। शान्तिकों चाहने वाले, इतना जान तो लो में इतना ही हूं, इससे ज्यादा 
कुछ नहीं हूं । इस देशकी बात संभाली तो क्या संभाला ? शत्येक पर गरुजरेगी तो उसके 
परिणामके श्रनुसार ही । जैसा निर्मल या खोटा भाव होगा वैसा फल मिलेगा ) मैं चत-य 
मात्र हूं। जगत्‌की सत्तासे भिन्‍त अपना परिणमन करता रहता हूं । अपने आपके सत्त्वको 
संभाले, फिर दुःख कही नहीं है। जो अपने झ्रापको संभाले वही जगतको जीत सकता है | 

५ घ८, प्रत्येक पदार्थमें स्वचतुष्यसे अपनी ही अद्देतता--देख लो सवैश्न--जो 
परिणमता है वह कर्ता है, जो परिणाम है वह कर्म है, जो परिणति है वह क्रिया है। ये 
तीनों ही वस्तुतः भिन्‍न नहीं है। आत्मा निशचयत: शुद्धोपयोगरूप या शुभोपयोगरूप या 
श्रशुभोपयोगरूप परिणमता है, सो यही परिणमनेवाला आत्मा कर्ता हैं और वे उपयोग कर्म 
हैं तथा वही परिणति क्रिया है। ये तीनों वस्तुतः भिन्‍न गहीं हैं। आत्मा परमार्थतः चित्स्व- 
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चौकीमें हों रहा है। उन दोनोंकी परिणति उनके प्रदेशों तक ही सीमित है। मैं अपना 
ज्ञानवर्तनमात्र काम करता हूं, यह अ्रवगम करना अमृतपानके सहश है । यह समझ लेनेपर 
दु:ख छूट जाते हैं । एक द्रव्य स्वयंका परिणमन कर पाता है। एक व्यावहारिक जीवन ऐसा 
बनाये बिता महाच्‌ आनन्द पाना कठित है। कभी-कभी समागमोंमें रहकर भी यह देखा कर 

सके प्रदेशोंमें ही इसका परिणमन हो रहा है । यों ही भ्रमसे जीव मानता है, शरीर ही 
मैं हुँ। मैं बुद्धिमाच्‌ मूर्ख त्यागी,.ग्र स्थ, धनवान, गरीब आदि हूँ-- इन विवल्पोंके कारण 
दुखी हुआ करता है। मैं: इतनी प्रतिष्ठावाला हूं, मेरी इज्जत गिर गई इत्यादि कल्पनाश्रोंके 
द्वारा दुखी होता रहता है। शुद्ध अपने आपको देखे, जाने तो कोई कुछ नहीं विभाड़ेगा । 
मेरी निन्‍दा, मेरी प्रशंसासे मेरा हित नहीं है । हित श्रपती निज स्वभावपरिणतिसे होगा। 
मैं ऐसा अनादिसे हूं । किसीके द्वारा में इसी भवमें दो  मित नहीं हुआ हूं । 

५५६, अन्यसे अन्यकी »शरणता - राजा भोजकी सभामें एक पंडित तथा उसके 
पिता जी बैठे थे । यह कोई नियम नहीं कि पंडितका पिता भी पडित ही हो, वकीलका पिता 
भी वकील हो । पंडितजीके जो पिताजी बेंठे थे, राजा साहबने उनसे कहा, श्राप कुछ कविता 
कहिए । तब वह अपने लड़केसे बोला--'पुरारे वापा' श्रर्थात्‌ इस कविताकी पूर्ति कर दे । 
पंडित जी भी संकोचमें आये, अगर मैं इसकी कविताकी पूर्ति करनेमें रह गया तो इज्जत 
गई और. इसके शुरू शब्दकों छोड़ देंगे तो पिता जी मूर्ख माने जावेगे । इसलिए वह उन्हीं 
दब्दोंमें बोलता हैः--पुरा रेवा पारे गिरिरतिदुरारोहशिखरे, गिरो सब्येध्सव्ये दवदहन 
ज्वालाव्यतिकर: । धनु:पारि पस्चान्मृगयुशतक धावति भृशं, क्व याम: कि कर्म: हरिणशिशु- 
रेवं विलपति |; इसमें एक हरिएाका चित्रण खींचा गया है ।|हिरिणका बच्चा ऐसी जगह था 
जहाँ एक ओर रेवा नदी बह रही है तथा अगल-बगल प | उस हिरणके बच्चेके पीछे 
शिकारी लगा हुआ है तथा जंगलमें आग लग चुकी है। इस समय हिरण कहाँ जावे, वह 
चारों ओरसे फंस चुका है। उसे रास्ता मिलना कठिन हो गया | दुतियामें चारों ओ्रोरसे 
पाप किये जा रहे हैं। अज्ञान्में अज्ञानकी बात सूझती है और ज्ञानमें ज्ञानकी बात सूभती 
है। जंसा परिणाम होगा बैसी योग्यता उत्पन्न होगी । कछ भी मायाचार किया जाय, 
दूसरोंकी आाँखोंमें हल भोंकी जाय, फिर भी कर्म जैसा होगा वैसा पुण्य या पाप रूप भोगना 
ही होगा.। उसे कोई टालनेमें समर्थ-नहीं है.। चैतन्य. प्रभुको श्रमवश अन्तरज्भसे श्रोफल कर 
दिया है । बहिरज़से युद्ध या कायेकलाप चल रहा है। जिसने जैसी भ्राप्ति की उसके अनु 
सार परिणाम किये और उसका फल उसी समय तथा आगे भी मिलता है | बालक पर 
विपदा झा जावे तो पिताके पैरोंपर लिपट जाता है। लेकिन जिसका जैसा भाग्य है. उसका 
वेसा ही काम होगा । जगतुके जीवोंने मान रखा है--श्रमुक मेरी स्त्री है, अमुक मेरा पुत्र 


उेजद समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 


अपना विकल्प स्वच्छ बन जायगा, वैसे-वैसे ही निविकल्पता सुल्च शान्ति की भलक आती 
जायगी । कोई किसी का कुछ काम करके ऐहसान नही' करता । माँ कहे, मैंने बच्चेका 
पालन पोषणा किया है, तब वह होनहार बन पाया है। मांको ममता थी इसलिए उसको 
पाला पोसा और पुत्रके पुण्यका उदय था | उस बच्चेको इस तरहकी माँ मिल गई जो मोह 
ही करती रही । कोई किसीका सुधार करके ऐहसान नहीं कर देता है और तो क्या 
आचार्य स्वयं नही मानते । यह ग्रन्थ जो बनाये हैं तो किसीका उपकार किया है, उनका 
भाव तिर्मल था, इसलिए स्वयंके कल्याणके लिए लिखते रहते थे । | 

५६०, जीवोंका अपनी-अपनी योग्यतासे अपना-अपना परिणमन--जगत्‌में श्रतन्‍्त 
जीव है । जिसका जब जो परिणाम होगा उसके अनुसार सुधार बिगाड़ होगा । उस समय 
किसीके द्वारा उस सुख दुःख पाने वालेका कुछ हुआ हो यह बात्त सर्वथा असिद्ध है। जो 
भी जिसका अच्छा बुरा सोचता है वह अपनी कषायकों करता है। जग्रतके सभी जीव 
अपनी-अपनी कषायके अ्रनुसार चेष्टा करते हैं| जिसकी जितनी तीव्र या मन्द कषाय होगी 
उसीके अनुसार उसका परिणमत होगा । मैं किसी कारणसे हर्ष या विषाद करू वह अपने 
ही लिए फलदाता है | वस्तुत: मुझे कोई नहीं चाहता है लेकिन चाहने वाला मुभमें अपने 
जैसी कषाय देखकर राग करने लगता है। हम भी उसके रागमें मोहित होकर उसी तरह 
का परिणाम बना लेते हैं। अगर एक राग करने वाला हो और दूसरा उपेक्षा कर जाय 
तो राग करने वाला स्वयं उस तरहके भाव छोड़ देगा | शास्त्र सुनानेमें भी हमारी कषाय 
है तथा सुनने वालोंकी भी कषाय है। दोनोंकी कषायें एकसी मिल गई हैं । इसलिए सुन 
रहे तथा सुना रहे हैं | एक द्रव्य श्रकेला ही परिणमता है। जो वह परिणाम पापरूप या 
पुण्यरूप हुए वह एकके हुए हैं, दूसरे के नहीं । 

५६१, अपने-अपने भावसे हृप॑विपादादिरूप परिणम --किसीके यहां खुशी हुई है 
तो साथमें और भी प्रसन्‍त हो रहे हैं। लेकिन वह किसी दूसरेकी खुशीसे खुश हो रहे हों यह 
संभव नहीं । जैसे किसी के यहां विवाह शादी हुई ती वह सब अपने-अपने कषाय भावके 
अनुसार हषित हो रहे हैं। कुछ इस तरहके भी हो सकते हैं, जो उस प्रसस्नताके विषयमें 
भी किसी कारणसे दुःखी हो रहे होवें तो उनके लिए वह कारण सुखका निमित्त क्यों नहीं 
पड़ा ? वहां उसका भाव ही नहीं है । यह सुख दुःख किसीके आधारसे नहीं होता है, वह 
तो अपने-अपने परिणामोंके अनुसार होता है। रामचन्द्रजी, भरत, लक्ष्मण, शन्नुष्त, कैकेयी 
जसोदा, सुमित्रा, सीता, दशरथका कुटुम्ब भरा पूरा था । सभी प्रेमसे रहते थे, किन्तु जब 
रामचन्द्र जी को राजगद्दी न देकर भरतके लिए तैयारी होने लगी तो कंकेयी ने जो चक्र 
रचा था उसमें सबके परिणाम भिन्‍न-भिन्‍नत हुए। रामचन्द्र जी बनको जा रहे हैं। सीता 


कि 
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: झ्ावके।धधकनः रूप अर्थात्‌ >भ्रगुरुतघुगुणकी, वृद्धि; हा निरूप - अर्थपर्यायिसे. परिणमता सी यहे 
. चिदात्मा-कर्ताः है और यहीः स्वभाव ; श्रथपर्ग्ाय कर्म -है. और यही. परिशति क्रिया है। ये: 
: तीनों'वस्त॒तः, भिन्‍न नहीं: हैं:। देख, लो संवेत्र--संदा- एक ही अकेला प्रत्येक अथ परिणमंता क्‍ 
हि है, संदाः एकक़ा ही:अकेलेक़ा-परिणाम होता: है और एक अकेले की. ही परिणतति गीतीं है । 


सो कहने को: तो कर्ता कंर्स क्रिया:-+गे:अंग्रेक: चीजें. हैं, किन्तु-हैं.ये-सब एक.हीं वस्तु |. 


परखलो ,सर्वेश्न--दो:: पदार्थ: मिलकर कश्नी:- नही परिणंमते. हैं, दो प्दा्धोका कोई एक 


परिणाम नही होता, दो की: मिलकर-क़ोई-परिणति नही होती! इसलिये श्रनेक द्रव्य _ 


 अनेक- ही हैं:और- भीः :निरख लो: एकके- दो-कर्ता नहीं. होते, एकुके दो कम नहीं होते ह 


एककी: दो :क्रियाग्रें: तही! -होतीं:। इस-कारण एक एक.ही. रहता, एक अनेक नहीं ही पाता | 
देखो तो भैया: ! वस्तस्थिति:तो ऐसी है, -किन्त यह मोही प्राणीके अनादि कांलसें ही “मैं . 


_ परको- करता हूँ?'-ऐसा।| अ्रध्यवसान, महान अहड्ढा रखूपी अ्रन्धकार..लग रहा है. । यदि भूतार्थ 


अर्थ तू: यथार्थवस्तुस्वरूपका; -ग्रहणा -करके इस, आ्रात्माके एक बार भी मोह विलयको प्राप्त 


हो जावे-तो ज्ञातघन:भ्ग़्मवाच्‌: इस ,आत्माके .फिर बन्ध्‌त. हो सकता, है क्या, कैसे हो सकता ?ै 


5 भ्र५६९, बस्तुत्वपरिज्ञानकी शरणरूपता--भैया ! यथार्थ. वस्त॒त्वपरिज्ञात हो जीवको. 
शरणाः है... इस तत्त्वज्ञान. बिना यह, प्राणी अपने भगवत्स्वरूपको. भूलकर नाना विकल्प 
बच्धतोंमें पड़ गया. है. ।: यह. देखो. कि: प्रत्येक द्रव्य अपने आपका ही. परिणमन्त करता है ।. 
कोई, द्रव्य अपना व देसेरे का -परिणमत़् नहीं करता है। जीव अपने परिशामकोीो करता 


. है। उसमें: पुदगल- कमका बन्ध्र हो. जाता. है। पर ऐसा नहीं समझता चा.ए कि जीव 
. पुद्गल 'दोनोंका .एक!प्ररिशमत्त. हुआ । - पुद्गल़का  बन्ध;जिस. तरह बंघता है, -बंधा, उसमें 
'जीवने कर्मको नहीं किया। आत्माने अपनेसे अभिन्न अपने परिणशमसतको किया । इस 
'जीवने - पुदगलका परिणाम नही - किया, केवल- निमित्तनैमित्तिक भाव हैं। पर कर्ता कर्म 


भाव नहों है:। रागद्वेषमें अपना ही परिणमन करता है जिसके सम्बन्धमें रागह्ेष क्या 
उसका कुछ भ्षी नहीं कर सका । एकमात्र अपना ही कर्ता है। व्रास्तवमें देखा जाय तो. 
कर्ता कर्म क्रिया-एक ही .वःतुकी '.होतो है, अन्यकी नद्गी । ज़ब कोई किस्तीशा हाथ. पकड़कर 
टेढ़ाः करे तो मरोड़ने . वालेते. उसके: हायप्रें क्रिया नही की |. वह. स्वयं अपने आप हुईं है । 


. जो“परिणामः है वह/करे: है ःतथा-ज़ो परिणमता: है वह क्रिया है ।. सर्पते कुण्डली बनाई तो 
. वह उसने उत्नयं बत्ताई-है, उसका बत्ताने वाला ,अन्य नही है । सर्पकी क्रिया सर्पमें हो रही 


है । कोई भी बात-आदियें, मध्यमेंकरे-वह. सब - भ्रपने परिगामनोंसे अभिन्‍न. है. ।... कोई भी 
द्रव्य किसी अन्य द्रव्यंको परिणमा- नही सक़ता--है। कोई -दुःखी होगा तो वह. अपने ही 


-परिणामसे ही. होगा । जो भी दुखी: है वह अपने-अपने परिणुमनसे दु:खी है.।. जेसे-जैसे 
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छोड़ा, फिर भी तुमपर क्या आपत्ति ओ गईं है ? तब रानी बोली 'श्राज-तुम्हारा « जन्म- 
दिवस. है, जिसकी यादसे दु:ख है, वह कैसे मनाया जायगां ? इसलिए श्राज'बहुतसे फूलोंकी 
जरूरत है ।” तब राजा फूंल लेनेंके लिए वंनमें' चल दिया, वहाँसें बहुतसे फूल तोड़ लाया 
ओर उनकी मालायें बनाई गईं। वे मालायें राजाकेः गलेमें डांली गदँ तथा बादमें' रा 
बोली-- सिंहासनकी जरूरत है। इसलिंए समीपमें' जो ऊँचा पहाड़ हैं, वहां! चलकर पत्थर 
लाया जाबे। राजा राती दोनों पहाड़ पर पहुंचें। वहाँ जाते ही रानीने देवरति राजाकों 
मालाओोंसे ही हाथ पैर बाँधकर कस दिया और वहँँसे' रक्ताने राजाकों एक धकका' दिया' 
जिससे वह लुढ़कता हुआ नदीमें झा पड़ा तथा रोनी कुंब्जाको सोथमें लेकर चल' दी | पेंट 
गुजरके लिए भी अब कोई साधन चाहिए | तो रक्तों रानी बढ़िया नाचना जानती' थी और 
कुब्जा बढ़िया गाना जानती था| इसलिए दोनों नाच गाना कर पैसा माँगकर उदर पोषरा 
करने लगे | रानीकी दृष्टिमें तो राजा देवरति मर चुका थां, किन्तु' भाग्यसे वह नदीमें बहता 
हुआ आगेके शहरमें किनारे लग चुका थां तथा जहां किनारे लगा वहाँका राजा मृत्युलोककों 
प्राप्त हो चुका था । अतएव मंत्रियोंने, प्रंजावालोंने तंयें किया कि प्रंधान हाथी छोड़ा जाय 
ग्रौर वह हाथी जिस व्यक्तिके गलेमें माला डाले देंगा वहीं इस राज्यका राजा होगा । देव- 
रति राजाका पुण्य बलवान था। इसलिए हाथीने जाकर इसके गलेमें माला डाल दी। तब ' 
देवरति इस राज्यका ठाटबांटसे राजा बना दिया गंयां । वह सुखसे राज्य करने लगा | 
५१६३, विकारकी दासताकी एक एंदाहरंणं-- कुछ दिनों बाद रंक्‍ता रानी कुब्जाको 
सिरपर रखे घूमती घूमती उसी राज्यमें आई । वह रोज्य दरबारमें भी पहुंच गई । वहाँपर 
सबके सामने राजा बैठा और वंहों पर रानीका नाचना यांता शुरू किया गया । देवरति यह 
सब देख रहा था | उसने सोचा - यह तो रक्‍ता रानी जैसी मालूम पड़ती है । तब उसने 
पता चलानेके लिए दासीं भेजी | दासीने सभी बातें पूछीं, नाम स्थान वगैरह सब पता 
चलाया गया । अब राजाने उसे बुलवाया औरं स्वयं कंहा, 'तुम॑ कया रक्‍ता हो ? तुम्हारी 
यह दशा क्यों प्राप्त हुई आदि प्रइने सब संभाचार ज्ञात कर लिए रांजाके मनमें एकदम 
ब्रैराग्य उठा और कहा थिक्कार हैं इन विषयभोगोंकी, जिसे रानीके लिए मैंने राज्यपाट भी 
छोड दिया था तथा दर दरकी तंकलीफें उठानेको मंजूर थां, जिस रानीको प्राणोंके समान 
प्यारी समभता था, वही मुझे कुछ भी नहीं चाहती थी | इसलिए उसने मेरी यह दशा की 
थी तथा वह भिखमंगीका भेष बनाकर अंगहीन कुब्जैको सिरपंर रखकर उसमें श्रासकत होकर 
गली गलीमें भीख माँगती फिरती है ।” राजाने एकंदम विरक्त होकर मुनिके पास जाकर 
मुनि दीक्षा ले ली। इन विषयभोगोंका कौन विश्वास केरेगा ? जिसे मैं चाहता हूं वह प्रिय 
भोगकी सामग्री मुझे नहीं चाहती है तब भी उसपर आसकत होकर जीवन बेर्बाद कर रहा 
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को भी कषागय्र थी, राग था, इसके निमित्त कारण रामचन्द्र जी थे, इस लिए वह भी साथ 
में चल दी | लक्ष्मणाक्रों भी राग- भाव था, बिना रामचन्द्र जी के वह पूर्ति होना असंभव 
था। अतः लक्ष्मण जी साथ चल दिये। यहाँ समी प्राणी ३६ के अंक समान हैं। माह 
कहते हैं-तम हो, सो ही सब कुछ हो, तृम्हारे बिना कुछ नहीं, हमारा तुम्हारा प्रेम साथमें 
भी जायेगा -तम्हारे दुःखमें हमें दुःख-है, तुम्हारे सुखमें हमें सुख हैं। इन कल्पनाओंकी 
कोई क्‍या कहे ? श्रगर पत्नी भोजन भी थोड़ी देरमें परोसती है तो वहाँ आग बबूला हो 
जाते हैं। फिर भी समभमें नहीं श्राता, क्‍यों इस तरहका भूंठा मायाजाल दिखाया जाता 
है ? यह सब इसलिए कि मेरा साथी मुझसे ही प्रेम करता रहे, उसका भाव न बदल 
जाय, इसी लिए वह कुछ भी कहने में नहीं चूकता । जो रागका साधन था वह खत्म होवे 
तो कभी-कभी तो उसके साथ चितामें भी जल जाते हैं। क्‍योंकि उसके रागमें खलल पड़ने 
लगी, तव उसपर नहीं रहा गया ।, किन्‍्तू उसे यह नही मालुम, इसका परिणाम क्या 
होगा ? झगर वह दोनों एक जगह निगोदिया जीव हो गये तो वहाँके दुःख भोगते क्या राग 
आवेगा ? यह सब होनेपर जीव अकेला टो परिणमन करता है। एक द्रव्य अनेक रूप 
नही' होता, कोई किसीका साथी नही है। प्रत्येक जीव स्वत्न्त्र स्वतन्त्र परिणमन कर 
रहे हैं । 

५६२, कपायानुसार चेष्टा होनेका एक दष्टान्तसे स्पष्टीकरए--देवरति राजाकी 
रानीका नाम रक्ता था। वह स्त्रीमें इतना ग्रासक्त था कि उसे राज्यकाये संभालनेमें भी 
मन नहीं लगता था । काफी दित मनुष्योंकी देखते हुए हो गया, तब उन्होंने राजासे कहा या 
तो आप राज्य-व्यवस्था संभालें अ्रथवा रक्ता रानीको ही संभाले रहें । तब राजा राज्यकार्य 
ने संभालकर रक्ता रानीको लेकर निकल गया। राजा आगे जाकर क्सी गांवके किमारे 
खेतोंके पास ठहर गया तथा रानीको वहीं छोड़ गया और राजा भोजन सामग्री लेनेके लिये 
बाजार चला गया। रानी जी अकेली बेठी थी तम्बुके नीचे। वहीं थोड़ी दूर पर एक 
श्रादपती रहट हाँक रहा था । जो कि लंगड़ा, कुब्जा था । रानी उसे देखकर मोहित हो गई । 
रानों उस लंगड़े व्यत्ति के पास गई और याचता करने लगी--तुम मेरे लिए अति प्रिय लगते 
हों, हमें तुमसे प्रेम हैं, तृम हमारे साथ चलो । इसे गीत गाना अच्छी तरह ग्राता था | तब 
वह लंगड़ा व्यक्ति बोला--श्राप राजा राहबबी रानो हैं तथा मैं शरीरसे हीन कुब्जा हूं। 
मुझे राजा यह सब चेष्टा करते देखकर खत्म करवा देगा । तब रानी बोली--तुम इसकी 
चिन्ता मत करो, मैं इसका सब इलाज कर लू गी। फिर क्या था, कुब्जेने भी अपनी स्वी- 
कृति दे दी । उसी समय राजा आनेको हुआ तो रक्ता रानी उदास चित्त होकर बैठ गई । 
राजाने कहा, आप उदास क्यों बेठी हैं, क्या तवलीफ है ? हमने तुम्हारे पीछे ही राज्यपाट 
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वतता आत्मव त्याएकी साधक नहीं । इसमें द्ेषघकी भावना समाई रहती है। सोचते हैं मेरा 
इसने अपमान कर दिया, गालियाँ दे दीं तो मुह नहीं बोलने दो । पिता पुत्नसे, पति पत्नी 
से; भाई भाईसे भी भिन्‍न मानने लगते हैं। - ह 

५६६, तत्तज्ञानोका आन्‍न्तरिक चिन्तन --तच्ज्ञानी अन्तरज्ु की दृष्टि फैलाकर देख 
रहा है । प्रत्येक पदार्थ स्वयं परिणमता है, उसे कोई दूसरा नहीं परिणमाता है। तत्त्वज्ञानी 
अपनी वृत्तियां, खूबियां प्रमाशित कर चुका ज्ञान व ज्ञानियोंसे परिचय पा जानेके' बाद | 
श्री अमृतचन्द्राचायेसूरि कहते हैं--प्रत्येक पदार्थ अकेला ही परिणमता है, किसी दूसरेके 
द्वारा वह नहीं परिणमता । दो द्रव्य मिलकर नहीं परिणमते, न दो की मिलकर एक परि- 
णति होती है। यह लोकव्यवस्था अ्नादिसे चली आ रही है,। एक द्रव्यके दो कर्ता नहीं 
होते हैं, एक द्रव्यके दो कर्म नहीं होते हैं ।. एक द्रव्यकी दो -क्रियायें नहीं होती हैं | ज्ञानी 
द्रव्योंकी स्थायी मानता हुआ भी परिणमन स्वभाववाले मानता है । इस जगत्में सभी आ्राते 
हैं भऔौर कुछ समय रहकर दूसरी जगह चले जाते हैं | अपने पूर्व जन्मका किसे स्मरण है, 
में कौन था ? अनादिसे चक्‍कर लगाता हुआ यह संसारमें भटक रहा है। एकका कोई दूसरा 
हित नहीं कर सकता है | जो समामम प्राप्त हुए हैं वह हितके लिए नहीं हैं। श्रात्माका 
धात्मा ही हित है | आत्माका आत्मा ही रक्षक है। श्रगर सभी शास्त्रोंकोी पढ़ लिया तथा 
उनको रटकर दूसरोंको भी कल्याणका उपदेश देने लगे, किन्तु स्वयं मार्गपर नहीं आये तो 
वह गजस्नानके समान ही रहा । जैसे गज याने हाथी नहाकर भी ध्वूल शरीर॒पर उठाकर डाल 
लेता है। इसी तरह बातोंकी स्वच्छता करके यह अज्ञानी विषयकषायोंसे ्रपनेको मलिन 
कर लेता है । सूरजके प्रकाशमें सब कुछ दिख जानेपर अगर स्वयं नहीं चले तो इष्ट स्थान 
की प्राप्ति नहीं हो सकती है । जाननेपर भी प्रतीति नहीं की तो वह आत्मतत्त्व प्राप्त होगा 
भी किसे ? बिना प्रतीति या ग्ञात्मविश्वासके तो छोटा भी काम नहीं हो सकता । विश्वास 
करनेपर उस तरहके विचार बनाये जावेंगे, भावोंका आश्रय भी उसी तरह॒का रहेगा तब 
द्वान्ति स्वयंमें कलकेगी, वह कहीं बाहर नहीं है । यह भोतिक धन आज आया, कल गया । 
यह चञ्चला लक्ष्मी किसके पास स्थायी रही या रहेगी ? यह तो सब विनम्बनायें हैं । कुछ 
लौकिक सुख भोगनेके लिए, पुण्यसे मन बहलानेके लिए उन्हें सुखकारी मान रहा है | लेकित 
यह भी तुझे इस तरह पछाड़ेंगे कि चारों कोनों चित्त होकर निजको जाननेका अवसर भी, 
दूर हट जायगा । आत्माका हित आत्मा ही है । ःल्‍ 

५६७. विवेकसे आत्मका्यकी सिद्धि--हितकी बात बोलना यह कुमार्गपर ले 
जानेका कारण नहीं है तथा दूसरोंको उपदेश देवा, शास्त्र श्रादि सुनाना यह भी कुमार्ग 
पर ले जानेका कारण नहीं है। हाँ, साथ ही प्रतीति व श्राचरण हो तो भला है। एवा- 
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हूं । रानी अपनी परिणतिसे कुब्जापर आसक्त थी तथा राजा निमित्तको पाकर अपने पुष्य 
से भी विरक्तः होः गया: । ल्‍ 

५६४, द/खका कारण अनथ कल्पना--+कोई, भी किसीकी मानता नहीं; है; कल्प- 
नायें' करतेः जातेः हैं; दुखी. होते जातेः हैं: । जैसी: कल्पना, करके. दुखी. होः रहे- है बसी, बात है 
नहीं । सब-स्वयं' अपने परिणामोंसे दुखी होः रहे. हैं.। पदार्थोक़ी कुछ भी, कुल्पना करो, किन्तु 
वह स्वयं अपनेमें' परिणमते चले' जा रहे हैं।।. मे: इनसे बया लाभ, उठाऊंगा ? मैंने, अपनी 
साम्यतामें ही संसारकों बसा.रखा है, इससे रागद्वेष करके. दुखी सुखीक्ी-कुल्पनायें, करता 
हुआ तृप्त नहीं: हो' पाता हूं'।. में आ्राज यहाँ- पैदा हुआ, सो इन. सबक़ो अपना मानने लगा 
तथा कुछ समय: बाद- दूसरी' जगह पैदा. हुआ तो वहाँ: अपना; मानने: लगूःगा । स्थायी, किसीक़े 
पास कुछ नहीं! रहनेका । सब- झूठी कल्पनायें. हैं ।. निश्चयसे कुछ भी अपना नहीं है। यह 
वस्तुस्वरूपका अस्तित्व जाननेसे: भान होता: है. । 

५६५. एकत्वके अलुभवमें मनुष्यगतिकी सफ्लता--मनुष्यगतिकी सफलता धन 
इकट्ठा करनेमें ही नहीं है। न इज्जत पानेके चक्‍करमें पड़े रहनेमें ही, है.। इन कार्योसि 
शान्ति नहीं होगी । अपनेको- यथा ज्ञाता द्रष्टा जातना ही. श्रेयश्कर है। जो परपदार्थोकी 
चाहमें फिरते रहते हैं, वह क्या तीत कालमें भी अपने हो सकेंगे ? शरीरके प्रस्पर परमाणु 
भी अत्यन्त भिन्‍न हैं। में चेतन आत्मा शरीरसे भिन्‍त हूं । भ्रनादिकालसे साथमें लगा तैजस 
कार्माण शरीर वह भी मुभसे भिन्‍त है। पर-उपाधिके निमित्तसे रागद्वेष होते हैं, उनसे भी 
में भिन्‍त है। में केवल चतत््यमान्न हूं | मैंने जगतुकी सत्ता पहिचान ली, श्रब में उसे देख 
रहा हूँ । कपोलकल्पित कल्पनायें करके झ्राज तक मेने स्त्री पुत्र भाई माता पिताको अपना 
माना था। नियमसे उनसे मेरा कोई नाता त्हीं है । जितनी ही क्टुम्ब एवं रिश्दारियां हैं 
उतनी ही विडम्बनायें है। भूलसे आपत्तियोंकों संपत्तियाँ मान रहे हैं औऔलौर विजका श्रात्म-. 
वेभव ज्ञान धनकी खबर ही नही है | जग़तुके जितने पदार्थ परिणमन रहे हैं वह किसीकी 
आवीनतासे नहीं । दूसरे पदायोके जो साथमें में रहता हूं, उतका भी मैं कुछ नहीं करता 
हूं। सब पदार्थ स््रतन्त्र स्वतन्त्र हैं । ग्राज जो करोड़पति अरब्रपति भी हो गये हैं, उनके 
पास क्‍या सुख है ? वह उतने ही ज्यादा दुखी.है । इस दुःखको वही ज़ानते हैं, दिन रात 
चिन्ताकी चक्‍्कीमें पिसते रहते हैं । जिनके मनमें ग्रह वासना घर क़रे है, परप्रदाथथोंके संग्रह 
से या उनके समीपमें रहनेसे सुख होता है, वे त्यागी, सेठ, पंडित, नेता, कर्मचारी आदि 
सभी दुखी हैं। इन दुखोंसे छूटनेका उपाग्न है 'निज़को निज परक्रो पर जान, फिर दु च््का 
तहीं लेश निदान ।” में एक हूं, यह जानते हुए दूसरे पदार्थोंको पर ही जानता रहे । मनुष्य 
आदि लड़ाई भगड़ासे विरक्त हो जाते हैं। पशु तक +»ी विरक़्त हो जाते किन्तु यह विर- 
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भूतार्थकी जानकारी हो जाय तो इसका.बन्धन स्वयं शिधथिल हो जाय । 'जीव स्वयं अपनेसे 
बंधा है, अ्रन्य इसे कोई भी ब्रांथने वाला नहीं है। लक्ष्मण रामचन्द्रजीसे नही बंधा था । 
लक्ष्मण स्वयं श्रपने भांवोंके अनुसार .बंधा .था | .रामचन्द्र जी तो उसके लिए: आ्राश्नयभुत - 
निमित्त मात्र ये । मालिक ऐसा सयभते हैं नौकर .हमारे झ्राधीन है। पंति-समझता है 
पत्नी मेरे आधीन है | पत्नी समझती है पति मेरे-आधीन.है । “पिता समभता है पुत्र मेरे: 
आधीन है | इत्यादि माता पिता भाई आदि सभी अपनी-ग्रपनी -कहल्पनायें बनाते रहते हैं । 
जब तक जो इस तरहके भाव कर रहा है वह स्वयं अपने भावोंसे बंधा है, कोई भी' किसी 
से नहीं बंधा है। पुराणोंमें उल्लेख आता है--कोई किसीसे विरक्त होनेकी पूछने नहीं गया 
था। अचानक उन्हें वेराग्य आया और आत्मध्यानके लिए दिगम्बर जैन मुनियोंके * समीप 
चल दिए प्रद्युम्नके विरक्तिके परिणाम हुए | वह आकर अपनी स्त्रीसे पुछता है--अब मैं 
विरक्त हो रहा हैँ। तब स्त्री छत्तर देती है--यह सब असत्य कहते हो | भ्रगर विरक्त हो 
गये थे तो मुझसे क्‍यों पूछने झाये ? अपनी श्राजादी अपने पास है, न कि दूसरेके पास, उसे 
स्वयं सभालना चाहिए । स्वयं उद्दंडता करता ठीक नहीं । आजाद होनेमें किसीका बन्धन 
नहीं पड़ सकता है। उच्छुद्लडलता वृत्तिको आजादो याः त्यागपना नहीं कहते | आजाद ' 
होकर भी जिनेन्द्रदेवके शासनके श्राधीत चलना होता है क्योंकि जिनशासनका सच्ची आजादी 
से सम्बन्ध है। श्राजादीका भाव वाला दूसरोंको भी आजाद देखना चाहता है। आ्राजाद 
व्यक्रित दसरोंकों भी आगे बढ़ाता है, वह उन्हें पीछे नहीं धकेलता है । यह रवतन्त्रता वस्तु 
स्वरूपकी प्रतीतिसे ही श्राती: है । 


५६६. रागके दूर होनेमें, ही स्व. परको- सत्य लाभ--जो: राग्रपूर्णा व्यवहार करता है; 
वह अभी अपने. कल्याणसे दूर है । राग करके किस-किसका- भला अपने द्वारा हो सकता- है ? 
भला तो अपना करना है, अपने, भलेको देखकर सज्जन पुण्यात्मा स्वयं-लाभन उठावेंगे-| किसी 
दूसरेक़ो अपनेमें क्या करनेकी शक्ति है ?. दूसरेका भला:करनेका; चक्कर स्वयंको बाधक .पड़. 
जाता है। मकड़ी अपने पेटसे तन्‍्तु निकालती. है. जसका बार-बार जाला बुनती: है. और 
बढ़े स्वयं. उस बंधनमें पड़ जाती है । उसे किसी दूसरेने नहीं बाँच्रा हैः। यही-संसारी-प्राणियों :. 
की दशा हो रही है.। उन्हें सुख्र व.दुःख देने: वाले, उन्हींके-परिणाम हैं. शुभभाव: पुण्यके. . 
कारण माने गये हैं. और अ्शुभभाव-पापके: (दुःखके) कारणा:मानेः गये हैं॥ शुभःभावोंकी 
रक्षाके.बाद शुद्ध, ,भावोंकी: रक्षा करना चाहिये । जिसके:'पास शुद्ध परिणामोंकी-कुड्जी: झा: 
गई उसे क्‍या दुलंभ है ? जिन्हें आत्मतत््व समभमे श्रा गया उन्हें; दुनियामें -पुनः:कोईः कारये:: 
नहीं रह जाता । जिन्हें आत्मतत्व समभमें नहीं, आया. उन्हें :दुनियाके काम; :रविकर लगते 
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बता यह उत्तम है कि आत्माक्ों लक्ष्ममें लेकर स्वयंका मार्ग चुना जाय | जो लक्ष्य है उससे 
चूक गये एवं व्यावहारिक वातोंमें ही पड़े रहे, वहीं पर अटक गये ता शान्ति तक नहीं पहुंच 
सकते । आत्मध्यानके लिए अक्षरात्मक विद्या जानना ही आवश्यक नहीं है । शास्त्रोंमें इसके 
उदाहरण हैं । जिन्हें आत्मज्ञान था वह विद्यासे रहित भी संसारसमुद्रसे तिर गये तथा कई 
११ अज्भके पाठी होते हुए भी संसारसमुद्रसे नहीं तिर पाये। सही तरीके से आत्मविद्याका ' 
पाना ही संसारसमुद्रसे निकलनेका उपाय है। यह समभकर निरुत्साह होनेकी जरूरत नहीं 
है । यह नहीं सोचना चाहिए कि हम संसारसमुद्रमें रलनेके लिए ही हैं । .तकुल, सिंह, 
बानर, रीछ, मेंढ़क, बैल, कुत्ता यह तिर्यञ्च क्या शास्त्रोंसे पढ़े हुए थे ? फिर भी यह पूर्व॑-' 
भवके संस्कारसे तथा दूसरोंके निमित्तसे कुछ कल्याण कर सके व घीरे धीरे संसारसमुद्रसे - 
पार हो सके .। क्‍या मनुष्यगति पाकर तथा जैन: कुलमें . उत्पन्त होकर उतनी भी ताकत नहां 
है ? एक हृढ़ता लानेकी जरूरत है। भ्रन्य किसीके द्वारा मेरा हित नहीं है । थोड़ा भी मेरा-: 
किसीसे सम्बन्ध नहीं है । मलिनतावश्य व्यवहार ८ल रहा है। अगर व्यवहार खत्म हें 
जाय तो भला है। एक अपने आपमें ही समाधिस्थ हो जाऊं यह उत्तम है। व्यवहार * 
मिलता नहीं, करता पड़ता है। पर उसमें सत्य लक्ष्यको देखते हैं । तत्वज्ञानी अपने आपको 
देखता है । एक अनेक नहीं बनता है । वह सत्य देखकर प्रसस्त है, संतुष्ट है ।। में किसीका 
कछ कर देता हूं, मरा कोई कर देता है--यही विकल्पजाल दुःखके कारण हैं। अनादि 
कालसे श्रज्ञान जीवोंमें दोड़ रहा है। मैं किसी दूसरेकों कुछ करता हूं, ऐसा यह दुरनिवार 
मोह श्रज्ञानियोंको चल रहा है । जहाँ यह प्रतीति बठी है कि परपदार्थेसि मेरा कुछ भला : 
होगा, वह दुःखका कारण है। दूसरेकी बात देखकर खुश होना या दुखी होना स्वयंक्रा 
वैसा परिणमन करना है । इसके द्वारा किसी दूसरेका भला बुरा नहीं होता । इस मूछित 
प्राणीपर अनादि कालसे अज्ञान-अन्चकार छाया है। इस श्रज्ञान श्रन्धका रमें कछ दिखता 
नही । समय बीतनेपर अ्रगर किसीके निमित्तसे विवेक जग गया तो मोह नींदसे एकदम 
उठता है। सोचता है, में कितना विपयोंमें लोलुपी था । दिन रात उनकी चाहरूपी अ्रम्निमें 
जलता रहता था। उनके लिए दिन रात अच्छी बुरी बुद्धि लगाता रहता था। श्रव मुझे 
स्वयं अपने परोपर खड़े होनेकी शक्ति दीजिए। है वाथ ! यह पुलवाड़ी आपकी ही 
अनुकम्पासे ठहरी हुई है, फूलोंमें सुगन्ध आ रह इस जीवनकों उच्चस्तर पर ले जाने 
शी आपका संकेत है। मेने नरक गति, तिर्मण्चगंति एवं निगोदके खथ दःख भोगे, उन्हें 
टालनेम निमल परिणामोंको भक्ति हो कारण हो सबती 
इस अहंकारको दूर कर दो । 

५६८, निज सहज सर्तत्ख॒रूपके अवलस्थनसे बन्धनका अभाव--जेया ! अगर 


। अब है निजनाथ ! चत्न्यप्रभु 


३९६ ह समयसार प्रवचन चतुर्थपुस्तक,: 
सहयोग देवें तथा बह भी धर्मपूर्वक जीवन-बितावें॥ , . चर 

५७१. पदार्थोका विकारपरिणसन और स्वातरूय--जीवद्रव्य ..एवं- पुद्गलद्रव्य . 
दोनों सत्‌ हैं। चू कि दोत़ों सत्‌ हैं अत: एक पदार्थ दूसरेका परिणमन- नहीं करता | यह भी , 
सत्‌ है, वह भी सत्‌ है। जो सत्‌ होता है वह परिणातिशून्य, नहीं होता है ॥.. जग़त॒के सभी ' 
पदार्थ ऐसे हैं| ,जीव .ऐसा तत्त्व, है, वह उपयोग करे तो श्रपना चमत्कार <दिज़ाता है; ' 
अगर ध्यानकी लीला अपरंपार है तो मोहकी लीला भी कम नहीं है । यह आत्मप्रभ्ु द्रव्यसे . 
क्षेत्रसे, कालसे अ्रखंड है | ऐसा सर्वागुस्व॒रस विभोर भी यह जीव मोहकी द्षामें कैसी कैसी 
विचित्र लीलायें कर रहा है: ? कभी वृक्ष हुआ .तो यही, ज़ीव किस तरह. पत्तों प्त्तोंमें फैल - 
जाता है। कभी. मनुष्य, देव, तिर्यंच, नारकी ,होकर- अनेक प्रकारसे दु:ख उठाता हुआ 
अमण कर रहा, है। यह सब इस आत्मप्रभ्॒ुकी ,लीला': है | 'जगतुके सब प्रदार्थ अपने-ग्रपने 
स्वृरुपमें परिणशम रहे हहैं। -पुरुष स्त्रीका- क्या उपकार कर सकता है,? पिता पुतन्नका क्‍या, 
उपकार क़र सकता है? भाई, मित्र, साला, -बहिनोई, मामा, . मामी, फूफा, फुकी आदि ये 
कौन किसका क्‍या उपकार कर सकते हैं, जब कि प्रत्येक पदार्थ श्रपती सीमा लहीं:तोड़ते -। . 
सभी: अपनी-अपनी ,सीमाके भीतर ही तो परिणमन;करेंगे। जो,एक.दुसरेको परिशमयिता 
मानना है, यह. अ्ज्ञान है; ; संसारमें रलनेकी निशानी-है। जितना, परको अपन! समझकर: 
नाता जोड़ा-वह > सब संसारको दीघ करना है.। जीवनमें सभीको,तो देख; लिया; 'परख ' 
लिया, किसने तुम्हारा हित कर दिया है ? कौन इनमें अपना है ? ज़वानीके जोशरमें अन्धे - 
होऋर विषयभोगोंके सेवनमें रत रहे.। मोहमें कामान्ध होकर हिताहितका विवेक भी. एक 
तरफ रख-देता है। उनको अच्छा मानकर दिनरात- उन्हींकेः चिन्तनमें लीन रहा । वृद्धावस्था : 
आते पर कुछ और. ही ताटक. रचा जाता है | इन्द्रियाँ शिथिल; पड़ जाती हैं, फिर भी . 
इच्छायें नहीं घटती हैं तब दुःख भोगना पड़ता- है | मरते समय कुछ और ही भाव -होते हैं। 
विचार उठता है जीवन यों ही खो दिया, कुछ 'सार इस आत्मतत्त्वसे नहीं. लिया है | जगत्‌ 
का मूल कारण ही कतृत्व. बुद्धि है। इस तरह ढु:खोंसे भरपूर संसार है.। इसी संसारसे 
निकल कर ज्ञानी सिद्ध हुए हैं । भरी सभाओंमें श्रपमावका कारण, मित्रोंमें विश्वास न. 
रहनेका काररा, परिवार वालोंसे प्रेम न पा सकनेका कारण यह सब शरीर: है ।.- भगवानके 
पूत बनकर रहनेमें. कुछ सार है । प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे उत्वाद, व्यय, प्लौव्य सहित : 
है । वह स्वयं परिणमति रहते, हैं । यह मोह-अजञान ही तो है.जो: कहता है या सोचता है: 
मैं किसी को कछ कर देता हूं। इस अन्नानमें परमात्मापन कहीं ,भी नजर नहीं आता हैं । ह 
समस्त. संकटोंसे, .संक्लेशोंसे, संकल्प-विकल्पोंसे हट कर केवल: श्रपते आत्मस्वरूपमें ही रह : 
जाना प्रमात्माक्रा: स्वरूप पाना है । 
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हैं । निजतन्वकी दृष्टिसे रहित जीव रागद्वेपमें मकड़ीके समान स्वयं वनन्‍्चनमें पड़ा रहता है। 
वह इनसे निकल नहीं पाता | कभी-क्रमी इनका प्राकृतिक विछुड़ता भी कल्याणके लिए 
कारण पाया गया है। यथा-चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शान्तिसागर जी महाराज जी जिनका 
कुन्थलमिरिमें समात्रिमरण हुआ था, पिताकी आज्ञासे उतके होने तक घरमें रहे, उनके 
बिछुड़ते ही कल्याणके लिए निकल पड़े थे । इस तरहके अनेक उदाहररा खोजनेपर दृष्टि 
गत हो सकते हैँ । े ॥ 

५१७०, अज्ञानान्धकारके विनाशते सुपधगमनकी बृत्ति--अपनी आत्माका ' विश्वास 
करना भी शास्त्रोंके ज्ञानसे श्राता है । कुछ मनुष्य तो अपनी आत्मोपर भी विद्वास नहीं 
करते । उन्हें तों यह मालूम पड़ता भी नहीं तथा सोचते हैं--यह शरीररूप मेरा निर्माण 
हुआ है, वह कुछ समय बाद खत्म हो जायगा । इस तरहका मानते वाला मनुष्य अपने 
क्या कल्याणाकी सोचेगा ? लेकिन डहिन्‍्हें आत्मतत्त्व समभमें आ चुका, उन्हें कल्याण करता 
सुगम हो जाता है । अज्ञान अन्धकार मिटनेपर ज्ञाबघग की उपलब्धि होती है | एक बार भी 
सम्यक्त्व हो चुका कदाचित्‌ वह छूट भी जाय तो उसे यह विश्वास हो जाता है कि अश्रव 
कोई संकट रहेगा नहीं । कोई कोई जीव ऐसे होते है उन्हें शुरूमें उपशम सम्यक्त्व हुआ, 
उपश्षमके वाद क्षयोपशम सम्यवत्व हुआ तथा क्षयोपशमके बाद क्षायिक संम्यक्त्व होनेपर 
पूर्णातया विश्वास हो जाता है कि यह संसारका बन्धन रहेगा नहीं | सबसे बड़ा बन्बन मोह 
का है। मोहमें ही सुकौशलकी माँ ने कीतिघरका अपमान किया था | कीतिबर सुकौशलके 
पिता थे । बादमें मुनि होनेपर आहार लेनेके लिए वहीं पर आये तो उसने अपमान करके 
भगा दिया था। क्योंकि सुकोशलके बारेमें भविष्यवाणी की गई थी “यह सुकोशल मुनिके 
दशेन करते ही विरक्‍त हो जायगा” | तब सुकोशलको वह विरक्‍त होना नहीं देखना चाहती 
थी । अतएव मांने पुत्रके मोहमें यह मुनिका अपमान किया था । बादमें दासी रो रही थीं। 
तब सुकोशलने रोनेका कारण पूछा । धाय (दासी) ने कहा, तुम्हारे पिता जी जो कि मुनि 
हैं, वह आहारके लिए नगरमें आये थे, उन्हें तुम्हारी माँ ने भगा दिया .” 'यह सुनते हो 
सुकोशल जंगलकों चल दिये और वहाँ पर जाकर दिगम्बरी दीक्षा ले ली। बादमें सुकौशल 
की माँ सिहनी हुई और उसने सुकौश्यल मुनि जो कि पूर्व भवका पुत्र था, उसे भक्षण करने 
लगी । सुक्रोशल तो शुक्लध्यान्‍की परमसिद्धिके प्रसादसे निर्वाण॒को प्राप्तह ए । पर्चात्‌ श्री 
कीतिधर मुनिराजने सिंहनीको पूर्व वृत्तान्‍्त समक्ाया | सिहनीको पुश्रपनेत् ज्ञान हआा, तव 
उसने श्लावकके व्रत लेकर समाधिमरणसे यह जीवन विताया और वह मरकर रबर गईं । 
ये सारे बन्धन तत्त्वज्ञानसे ही छूट सकते हैं । तत्त्वज्ञान होते ही शल्य नहीं रहेगी । जीवन 
सफल करनेका यहा उपाय श्रेयस्कर है। घरमें भी वह क्रान्ति करें कि सभी कुटुम्वी जन 
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यह आत्मा भगवान्‌ प्रतीतिमें आता है तब अन्य कुछ भी प्रतिभास नहीं: होता है। 

४७३, सहज आनन्दके अनुभवमें प्रशुदशन--जगत्के' जीव समभते हैं, मैं कुछ हूँ । 
इस प्रकारके अहंकार संस्कार जिसके लेश भी चलते हैं उसे भगवान्‌ अनुभवमें नहीं आता 
है | भगवानका दर्शन आत्मामें ही होगा, किन्तु भगवानुकों जिस जातिका आनन्द चलता है 
उस तरहसे कुछ तो परिणाम जाना ही भगवानुके जाननेका उपाय है क्योंकि वह आनन्द 
भगवानके आनन्दकी जातिका आनन्द है । यह चेतन्य भगवान्‌ इतने-इतने आरवरणोंके भीतर 
स्वतन्त्र स्‍्वरसनिर्भर लोकप्रमागाप्रदेशी देहप्रमाण सर्वप्रदेशोंमें व्याप्त है या क्वचित्‌ लोक- 
प्रणदशामें लोकाकाश प्रमाण समस्त लोकप्रदेश्षोंमें व्याप्त है । इसके जो दर्शन करता है 
उसे कहते हैं शिवपथका अनुयायी तथा जो बाहरमें सुख देते हैं वे संसार-पथके अनुयायी 
हैं। जैन धर्मकी विशेषता वस्तुस्वरूपके वर्णनमें है । वैज्ञानिक ढंगसे परीक्षित जिसको वस्तु- 
स्वरूपका ज्ञान हो गया, प्रतिभास हो गया, ऐसा व्यक्ति जो भी बोलेगा वह सत्य ही बोलेगा। 
सही बातका जिसका अनुसरण होता है वह श्रादिसे ग्रन्त तक सत्य सत्य ही बोलेगा । जो 
म्रूठ बोलता है उसे उसकी पुष्टईके लिए अनेकों झूठे उदाहरण खोजना पड़ते हैं। सत्यको 
एक बार ही कहनेसे ही काम चल जाता है तथा सत्य बोलने वालेका गौरव रहता है, वह 
प्रभावशाली माना जाता है। सत्यको कहनेके लिए असत्यकी जरूरत नहीं पड़ती है| सत्य 
बोलने वोलेकी बात प्रत्येक जगह मान्य होती है । सत्यवक्ताको नीचा नहीं देखना पड़ता है । 
चैतन्य प्रभुको किसी भी तरहका दु:ख नहीं है । यहाँ भी सिर्फ उदरपोषणाका किव ल्‍प तो हो 
सकता है। अन्य चिन्तायें पैदा होना जरूरी नहीं है । आत्मा अनुभवमें आ चुकने वालेको 
किसी अनन्‍्यका मुँह नहीं ताकना पड़ता, वह स्वतस्त्र श्रपने श्राश्चित रहता है । उसे परपदार्थों 
के द्वारा हित अहितकी चिन्ता नहीं है । निज आत्मघन कहीं खोजन्। नहीं है| सच्ची शान्ति 
के लिए दुनिया भरकी *- न्‍ता सिर॒पर सवार करनेकी जरूरत नहीं है । 

५७०४, यथार्थ ज्ञानके अनुभवमें ही शान्तिलाभ--लोकमें तो अगर स्त्रीने भी कोई 
बात न मानी तो इसके लिए अनेक विकल्प पैदा होंगे । इसके लिए अनेक प्रकारकी भाव- 
पंगियां उठेंगी । इसने अपनेको बड़ा समभकर निजका अहित किया है । जिनको वस्तुस्वरूप 
कय यथार्थज्ञान हो गया, उनकी दृष्टिमें तो आत्माकी सीमासे बाहर रहने वाला अणु भी 
भिन्‍न है । तब परपदार्थ कैसे अपने हो जावेंगे ? यह बात गहराईसे सो«नेकी.है। जिसने 
हिम्मत बदाई, परका मोह छोड़ा तथा हृढ़विश्वाप्त हो गया श्रब मुझे जगतुसे कोई प्रयोजन 
नहीं है, मैं अपने आपमें हुं । यह उसका एक निश्चिस्त कार्यक्रम बन चुका । कोई पागल 
कहता है तो कहो, मखौल शरीरवी उड़ा लेगा, आत्माकों तो वह स्पर्श ही नहीं कर पावेगा | 
जिसकी प्रबल भावना हो गई उसकी आत्मकल्याणमें रुचि जय गई समझता चाहिए। अब 
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५७२. अन्त! खतच्का सख--कहते हैं 'घट घटमें भगवान्‌ बसने हैं ।! यदि धट 
का श्र्थ जीव लेते हैं तों वह परमात्मतत्त्व घट-घटमें है। यही पूरा सुखी, पूरा दुखी है 
जीवमें ऐसा कछ नहीं है कि श्राधा दुखी, आधा सुखी हो। आधा संसारी रहे और आधा 
भगवान्‌ बना रहे ऐसा क्छ नहीं है । घट-घटका अर्थ मोटे रूपमें शरीर लो तो उसका श्रथ 
यह समझो कि प्रत्येक शरीरमें परमात्मा है। सो परमात्मतत्व तो जीवका स्वभाव है, वह 
जीवमें है श्रौर जीव एक क्षेत्रावगाहसे शरीरमें है । गरीरमें जीव है--- इसका ग्र्थ यह कभी 
न समभना कि शरीरके स्वरूपमें जीव है। जीवका परमात्मतत्व अज्ञान मिटे बिना नहीं 
मिल सकता | ग्रज्ञानदेशा आई है, वह व्यय होकर ज्ञानदशा उत्पन्त हो सकती है । यह 
अपने हाथकी बात है । जो जो समागम हैं वह वह विडम्बनायें तथा श्रापत्तियाँ हैं । मोहमें 
लीन होकर उन्हें संपत्तियां मान रहा है यह मोही । बाहरी पदार्थ कुछ नहीं कर देते हैं 
किन्तु विकल्प करता रहता है उनका लक्ष्य करके यह । जो आया वह नियमसे मरणाकों 
प्राप्त होगा । लिकिन मरणाके बाद जन्म हो या नहीं यह निश्चय नहीं । श्ररहन्त भगवान्‌का 
पंडितपंडितमरण होता है । मरण पाँच तरहका होता है--(१) बालबालमरणा, (२) बाल- 
मरण, ३) बालपंडितमरणा, (४) पंडितमरण, (५ पंडितपंडितमरण । (१) सम्यरदौन में जो 
बाल है तथा चारित्रमें जो बालक है उनका मरण बालबालमरण कहलाता है। (२) जगत्‌ 
के वे जीव जिन्हें आत्माका भान तो हो ग्या अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन हो गया, किन्तु चारित्रमें 
नहीं बढ़ सकते हैं उस भ्रविरत सम्यंग्हष्टिके मरणकों बालमरण कहते हैं। (३) पाचव्वां 
देशविरत गुणस्थान हो गया । इस तरहके श्रावकका मरणा बालवंडितमरण कहलाता है 
तथा (५) भ्ररहन्त भगवान्‌ नियमसे निर्वाणको जाते हैं, उनका बह निर्वाण पंडितपंडितमरण 
कहलाता है । रागी जीवका जन्मके बाद मरण जरूर होगा । ये दशार्य झ्रात्मस्वभावके भान 
विना ही चल रही हैं। एक क्षेत्रावगाह रूपसे शरीर आत्मा इकट्ठा होता हुआ भी मेरा आ्रात्मा 
भिन्‍न है । इस शरीरको छोड़कर यह आत्मा दूसरे शरीरमें जायगा तब उसके साथमें तैजस 
कार्माण शरीर भी जायगा | देखो कार्माण सृक्ष्म शरीर भी आत्ताके साथ होते हुए भी 
आत्मा उस शरीरसे भिन्‍न है । कार्माण शरीरके कारण तथा कर्मोके निमित्तसे आ्रात्मामें जो 
रागहप उठ रहा है उन विभावोंसे आत्मा भिन्‍न है । हमारा जो #च्वुरा छुटमुट ज्ञान चल 
रहा है--अ्मुक इन्द्रियका विषयका जानना, वह जाननेसे भी मेरा आत्मा शिन्‍न है । सम्पूर्ण 
विश्वकों जानते हुए भी मेरा आत्मा विध्वसे तथा परिणतिसे भिन्‍न है। सव पर्यायोसे परे 
अथवा पर्यायोंके मूलभुत आत्मीय दर्शन ज्ञान चारिन्न आदि गुरणोंके भेदसे परे यह आत्मा 
है । समस्त गुणोंका पुओुज होकर जो ध्येय बतता है वह अखण्ड रूपसे जो समझा गया वह 
तो में हूं । मैं संपूर्ण संकल्पविकल्पोंसे रहित शुद्ध चैतन्यमय हु । अन्त:प्रवेश करने पर जब 
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५७६, मिथ्यात्वादिका हंषिध्य--मिथ्यात्व, अ्रज्ञान, अविरति, योग, मोह, क्रोध 
आदिक ये भाव दो दो प्रकारके हैं- (१) जीवरूप और (२ ) अजीवरूप । मिथ्यात्व दो 
प्रकारका है- (१) जीव मिथ्यात्व; (२) अजीव मिथ्यात्व | जीव मिथ्यात्तर तो जीवमें होने 
वाला मिथ्या अभिपष्राय है। अ्रजीव मिथ्यात्व श्रजीव कर्मकी प्रक्ृतियोंमें होता है | इसी 
तरह अज्ञान भी दो तरहका होता है--(१) जीव अज्ञान, (२) श्रजीव श्रज्ञान। जीव 
अ्ज्ञान खोटे ज्ञानकी परिणति होना है। श्रजीव अज्ञान जिन कमंप्रकृतियोंके क्षयोपशमसे 
होता है तथा उदयसे होता है वह कर्म है। अ्रविरति भी दो तंरहकी होती है--: १) जींव 
अविरति, (२) श्रजीव भ्रविरति । चारित्रपालन न हो सकना अथवा कुछ कुछ चारित्रपालन., 
होते हुए भी सर्वपालन न होना जीव श्रविरति है । जीव श्रविरति जीवमें होने वाला अ्रसंयम 
भाव होना है । जिनके संयोगसे उदयसे असंयम भाव श्राते हैं वह अ्रजीव अ्रविरति है:। जितने 
भी श्रौपाधिक भाव हैं उन सबमें कैसे भेद करना चाहिए ? इसके लिए दृष्टान्त है । दर्पणके 
सामने होने वाला प्रतिबिम्ब है | दर्पशके सामने मयर नाचता है। दर्पणमें पड़ने वाले प्रति- 
बिम्बको भी मयूर कहते हैं तथा मयूर मोर) को भी मयर बोलते हैं | एक दर्पणमें परछाईं 
विशेष है | दूसरा ताचने वाला मोर है | यहाँ दर्पणमें मयर दिश्व रहा है, दूसरेका-प्रतिविम्ब 
भलकनेसे तथा दूसरा तियंजञ्च जीव विशिष्ट दिख रहा है | जबकि दर्पणकी स्वच्छताको 
विंकार झूपसे देखते हैं तो दर्पण मयूर दिखता है | दूसरा साक्षात्‌ दिखने वाला मोर नाच 
रहा है। दर्णणका मयूर बता कैसे ? क्‍या दर्पणके स्वभावसे बन गया ? दर्पणरूप बने रहना 
तो दर्पणका ही स्वभाव है। फिर दर्पणपें मयूर न होनेपर भी उसमें पाया जाता है। इससे 
सिद्ध होता है वह मयूर औपाधिक है । इसी तरह जिस तरहके विकारोंसे हम परेशान होंगे 
वे औपाधिक भाव होंगे । ये विषयकषायके भाव आत्माके निमित्तसे नहीं हैं, वे श्रोपाधिक हे 

५७७, एक पदाथ द्वारा दो या अनेक यदार्थोकी क्रियाक्ी अशवयता-दो क्रियावोंको 
एक पदार्थ कर लेता है ऐसा म्रम हो जानेका कुछ तो कारण है । एक कारण तो यही है 
जो मुख्य है-- वह तो है उदय पर यहाँ युक्ति व्यवहारकी अपेक्षा वह रहे हैं कि विभावपरि- 
णमनमें निमित्त सम्बंध है और यहाँ अ्रनुकूलताकी बात निरखी जाती है। अनुकूल निमिन्त 
होनेपर उपादानमें परिणमन होता है, तो इस अनुकूलतासे कुछ सहशतामें निकटता कार्ये- 
कारिता जैप्ती बात धीरे-धीरे क्रमशः प्रवेश करने लगती है और फिर एकदम यह ॒ विश्वास 
बन जाता कि एक द्वव्यनें दूसरेका भी तो कुछ कर डाला । इस भ्रमके मूलको खतम करने 
के लिए यहाँ दोनों पदार्थोका, दोनों अ्रवस्थाओंका स्वरूपरूपसे वर्णान किया जा रहा है। 
मिथ्यात्व दो प्रकारका होता है--जीव मिथ्यात्व और अ्जीव मिथ्यात्व | जीव मिथ्यात्व तो 
जीवका जो मिथ्या परिणाम है, तत्त्वका अश्वद्धात रूप है, सो है।.अजीव मिथ्यात्व--जो 
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तो उसे अपने करनेकी बात समाई हुई है | विश्वास करके, भी; स्वभावसे गिर गया तो कुछ 
नहीं रहा । जगत्‌के -जीव सुख शान्ति चाहते हैं। यह ग्रात्मकल्याणार्थी शान्ति पानेकी तत्पर 

हो गया है। लहरोंसे क्षुब्ध हुआ समुद्र, उसीमें समा गया । उसी तरह राएढ्वेष़ादि- विकारों, 
से रहित होकर खुद ही शान्तिमय हो जायग़ा | अब कभी उपयोगक़े द्वारा परकों जान रहें, 
है तो उसीके द्वारा निजमें शान्तिका अ्रथाह सागर पा लेंगे ।,जो अपनेमें लीन होनेका अ्भ्यस्त 
हो जाता है. उसे सुन्दर'विषय भी रुचिकर नहीं रहते । सुन्दर देवांगना भी रुचिक्र विषय 
नहीं रहती । उस आात्मज्ञानीके लिए राज्यपाट वैभव, पुत्र, मित्र, भाई; च्धु, स्त्री आद्वि 
किसीसेः मोह नहीं रह. जाता है । देखो; परखों और निरखों-- श्रात्मा केवल अपने ही, भावों 

को करता है। परंपदार्थ केवल अपने (रवयं परके) भावोंकों ही करता है. और वे आत्मु- 
भाव आत्मासे जुदे नहीं, अ्रत: आत्मा ही है तथा वे परभात्र परसे जुदे नहीं सो वे पर ही 

हैं । समस्त शासनकी शिक्षा यही है कि, हे आत्मच्‌ ! अपने वैभवोंको परखकर अपने सहज, 
स्वरूपका परिचय प्राप्त करो, अनु +व प्राप्त करो । 

५७५, सत्‌ कर्तव्यसे सुख शान्तिका ल्लाभ--ह६म वीरशासनके उपासक हैं। बीर- 
प्रभुका शासन निर्वाव रूपसे देखनेमें ही शान्ति है। वीर भगवान्‌ २४८४ वर्षसे पूर्व मोक्ष 
जा चुके हैं, किन्तु उनका प्रभाव परम्परासे अवाध गतिसे चल रहा है। जो सव दुःखोंसे. 
रहित हो गया है, उसका हमपर बड़ा भारी उपकार है। वीर शब्दका शअ्रर्थ , है--वि + 
विशिष्ट, ई > ज्ञान लक्ष्मी, राति ८ ददाति इति वीर: अश्र्थात्‌ जो विशिष्ट ज्ञानलक्ष्मीको देवे 
सो वीर है। निमित्तहृष्टिसे सिद्धार्थनन्दन वीर है। भुताथ्थेइष्टिसे श्रात्मा वोर है। उपयोग 
वीर प्रभ्ुके दरबारमें साक्षात्‌ पहुंचेगा तब सम्यक्त्व बन जावेगा । हम अपनी ही भावनासे 
सुखी तथा दुखी हैं | कोई पुरुष वेश्यागामी रहे, श्रनेक ह॒त्यायें करवा डाले, अन्यायके धन 
का उपभोग करे वह आरामसे रहता हुआ दिखने पर भी दुखी है। किन्तु एक गरीब 
आदमी जो पूर्णो परिश्रम करके पेट भरता है, न्यायपूर्वक उपाजित धनका उपभोग करता 
है, उसे जो पदार्थ मिले हैं उनमें हषित नहीं होता है तथा स्वस्वरूपका ज्ञाता द्रष्टा रहता है, 
वह बाहरसे दुःली दिखता हुआ भी अच्तरज्धसे सखी है। सदाचार हो तो सुखका भंडार है 
उसके सामने करोड़ोंकी संपत्ति भी पल समान है। श्रब सैद्धान्तिक ढंगसे विवेचन करते हैं 
कि रागद्वेष क्यों होते हैं ? राधद्वेष आ्रात्माके स्वभाव नहीं है। इससे सिद्ध होता है, वह 
किसी उपाधिकों पाकर हुए हैं। इनका रुम्बन्ध भी कुछ आत्मासे है इसको खुलासा करेंगे 
झ्रोर साथ ही स्वतन्त्रता भी घोषित करेंगे | 

मिच्छत्तं पुणा दुविहं जीवमजीवं तहेव अण्गारां | 
अविरदि जोगो मोहो क्रोवादीवा इमे भावा ॥८७॥ 
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उस छायाका भी निमित्त हाथ: है श्र उस निमित्का भी ताम हाथ है, क्योंकि. उस क्रियामें : 
जो दर्षएकी बात आयी. सो दर्पणमें औरः .दूसरा क्‍या काम हो। सकता है ? लेकिन दर्परामें 
छाया दर्पणरूप है श्लौर हाथ हाथरूप है वे दो एक न हों जायेंगे |. यहाँ नाम- दोपदो बताने 
का प्रयोजन यह है कि वे दो एक न हो जायेंगे। वे भिन्‍न-भिन्‍न हैं। इसी प्रकार जिन 
कषायोंके उदयका निमित्त पाकर जीवमें कपायभाव- हुआ है तो .यह कषायभाव जीवभाव ' 
है। 'यह तो आत्माका एक परिणाम है, इस रूपसे परिणमने -वाला:आ्रात्मा है और जो 
कषाय प्रकृति है, कर्मेत्वरूप- परिणमन जिसका है वह मेरी तात्कालिक' चीज है, मेरा उसमें 
परिणमन है । उस रूपसे. ये कर्म परिणमें । तो जब ये दो दो बातें हैं तो वहां दो दो परि- 
णमन देखिये । अपने-अपने द्रव्यके स्वभावरूपसे परिणमन हुआ करता है। अ्जीवमें हुए 
परिणाम अजीव हैं और जीवरूपसे, चतन्‍्यके विकार रूपसे जो परिणाम होते हैं वे जीवके 
हैं--ऐसे दो द्रव्य हैं, दो परिणमन हैं, वहाँ एक द्रव्यके द्वारा ढो द्रव्योंका परिणमन हो रहा 
है, ऐसा किसीको भी प्रतिभासमें नहीं आये, ऐसी भावनाके साथ यह निर्णय किया है कि 
एक पदार्थ दो को नहीं परिणमाता, दो मिलकर एक पदार्थंको नहीं परिणमाते । 

५७९, ओपाधिक भाषोंसे हटनेकी शिक्षा--हे जीव-! तू औपाधिकमें रत होकर 
निज प्रभ्ुका' तिरस्कार कर रहा है। जो झौपाधिक हैं, उन्हें तो त्‌ श्रपना मान रहा- है । 
चेतेनको 'भूंल कर परमें आया मानकर दुःख उठा रहा है। अगर बच्चा-ऊंधम करता हैः तो 
उसे हितमें चलनेके लिए समभाते हैं, भ्रत्यधिक, उधम करतेसे शिक्षाक्ी कमी रहेगी आ्रादि । 
इसी तरह है चेतन ! तू जड़में मत फंक्त, जड़की प्रतीति: मत कर, अपने निज .द्रव्यस्वभाव 
को संभाल, उसीमें रमणा कर, वही सुखका का कारण होगा । जड़की प्रतीतिमें क्या मिलना: 
है ? जो इतने पर भी परमें आत्माकी प्रतीति करते जाते हैं वह अपनी: भवसागरकी- भंवरें. 
बढ़ाते जाते हैं । परपदार्थोंसे कुछ भी तो सम्बन्ध नहीं है। परपदार्थ-तो स्पष्ट कहते जाते 
है, हम तुम्हारे नहीं, तुम हमसे मोह नहीं करो! । वह तो खुला चेलेन्ज- दे रहे हैं--तुम्हारा 
हमारे साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है.। तुम्हीं मूर्ख बनकरः हमारे पिछलगा, बने फिरते हो । 
बार-बार अनादर तुम्हारा होता है। तब भी मकान, कुर्सी, टेबल, एंख्रा; थाली, 'लोठा;. 
सोना, चाँदी आदिसे अपनी शोभा बढ़ाता चाहते हो । शोभा तो: उव पदार्थों की हैं, न कि | 
तुम्हारी | वह अपना उत्पाद-व्यय-प्रौव्य अलग अलग करते हैं। उनका स्वभांव ही-परि- ' 
णमन करना है तथा तुम्हारा परिणमन जुदा हो रहा हैं। मोही कल्पना करता है-- यह 
समागम सब इसी तरहके बने रहेंगे | न्यायकी- बात तो यह है. उन पदार्थोके प्रति यही भाव 
रहे कि हे पदार्थों ! तुम अपने-अपने स्वभावसे परिणम कर ज्लुव रहो'। हमःओर कुछ नहीं 
चाहते- हैं, तुम्हारे स्वरूपको विक्ृत देखनेमें मुझे लाभ नहीं: है । 


| 
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मिथ्यात्व नामक प्रकृति है उसमें जो कछ भी स्थिति प्रदेश अनुभाग आदिक हैं उनस युक्त 
जो कर्म हैं वे हैं श्रजीव मिथ्यात्व । इसी प्रकार अज्ञान, अविरति, योग, मोह क्रोधादिक 
सभीके सभी दो दो प्रकारके होते हैं- एक निमित्तरूप और एक उपादानरूप । जीव और 
कर्मके परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धके प्रकरणसे जो जो नाम आरा रहे हैं वे नाम दोनों 
के समान हैं। जैसे यहाँ दोनों नाम समान नहीं होते । चौकीका निमित्त पाकर यह शरीर 
इस तरह बैठ गया । तो नाम यहाँ भिन्‍न है। इसका नाम चौकी है, इसका नाम शरीर 
है। आगका निमित्त पाकर रोटी पक गईं तो यहाँ ताम भिन्‍न है, उसका नाम भ्राग है 
इसका नाम रोटी है, पर इस पुदुगलकर्म और आत्मविभावके प्रसंगमें ताम समात-समान 
ग्रा रहे हैं । कर्मका नाम भी मिथ्यात्वप्रकृति है और मिथ्यात्वप्रकृतिके उदयके निमित्तसे जो 
परिणाम होता है उसका नाम मिथ्यात्व है। कषाय नामक प्रकृति होती है और कषाय- 
प्रकृतिके उदयसे जो कषायभाव आत्मामें जगता है उसका भी नाम कषाय है। क्रोध नाम 
दोनों जगह है। प्रकृतिका भी नाम क्रोध है और जीवके परिणामका भी नाम क्रोध है | 
तो एक तो नामकी समता है। यह भी अज्ञानमें अ्रमका कारण बनाया जा सकता है । 
यहाँ नाम भिन्न-भिन्न क्‍यों नहीं मिले कि भिन्‍त-भिन्‍नत नामरोंके कहनेका कुछ प्रयोजन न 
था । जैसे यहाँ चौकीसे श्रनेक काम लिए जाते है। पर उसके अ्रनेक नाम तो नहीं धर दिये 
जाते । उसकी जो स्वयंकी विशेषता ,,ख रही है उसके अनुसार उसका नाम धर दिया | 
इसके चार कोने हैं तो नाम रख दिया चौकी । पर पुद्गलकर्म बांघे, उनका काम क्‍या है ? 
उनका काम तो बस एक ही है । क्रोध कषाय प्रकृति बंधी तो उसका काम एक ही है । क्रोध 
कंषाय हो जाय जब उसका उदय आये । उसमें और कोई काम तो नहीं है, तो उसका काम 
ही एक है तो फिर नाम श्रलग रखनेकी वहाँ क्‍या आवश्यकता है ? कौन धरे, क्‍या धरें ? 
जो फाम दीखा वही उसका नाम पड़ा । 

५७८. एकविध प्रतिनियत निमित्तनेमित्तिक भाव होनेसे नामकरणकी सरशुत[--- 
भेया ! कुछ गहरी दृष्टिसे देखो तो नाम अ्सलमें कर्मका नहीं है, इस जीवके परिणामका 
नाम है। मोह, क्रोध, मिथ्यात्व, अज्ञान ये सब जीवके परिणामके नाम हैं। श्रब जीवके 
परिणाम ये जिस निमित्तसे हुए हैं निमित्त तो बन गए थे पहिले, पर हम उनका किस शब्द 
से व्यपदेश करे ? तो उसके लिए जो परिणामका नाम है उसी नामसे कह्दा जाता है । रुत्त्व 
है, निमित्त मिला है बन्धन होगा, पर उसमें निम्ित्तका व्यपदेश और निमित्तका व्यपदेश यह 
कार्य देखनेके बाद किया गया है, पर व्यपदेश तो भले ही कार्य देखकर किया जाय, लेकिन 
कार्यकी निप्पत्ति जिस विधिसे जो होनेको बात हैं वह उस प्रकार होती है । जैसे दर्पणमें 
सामनेकी चीजका प्रतिबिम्ब आता है तो यहाँ जैसे हाथके निमित्तसे दर्षणमें छाया आयी तो 
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तुष्टि मिलिगी । क्योंकि एक तरफका पक्ष कमजोर होनेसे इसके मोहभावमें कमी श्रा 
जावेगी । इसके विपरीत धर्म दिलमें समा चुका तो वह स्वयं झपठा जीवन उसी रूप बना 
लेगा, तथा अपने आधीन जनोंको भी इसके लिए बाध्य करेगा। प्राय: मनुष्य स्वभाव देख- 
कर अपने. उसे आचरणके लिए प्रेरित करते हैं। इससे ज्ञात होता है अ्रच्छे बुरे मनुष्यकी 
खूबियाँ उसके वचनोंसे प्रकट हो जाती हैं। वादमें उसके विचार ही कार्य रूपमें परिणत 
होते हैं । जो स्वयं घारमिक जीवनको पसन्द करता हो तथा दूसरेमें भी उस तरहके संस्कारों 
को पा लेवे तब उसका कर्तव्य हो जाता है जिस तरहसे त्रत सके वह उसे भी कल्याण पथ 
पर बढ़नेके लिए हर तरहसे मदद करे, प्रोत्साहन देवे | इसकी भावना इस तरहसे नहीं जगी 
है, उसे सही तरीकेसे धर्मानुयायी न कहना चाहिए । जैनधर्मके शास्त्रकारोंने भी मुनि बनाने 
को लिखा है । योग्यता देखकर विद्या पढ़ाना, धनसे मदद करना, सज्जनोंका सत्संग मिलाठा, 
व्याख्यान कला बताना आदि जिस तरहसे उपवार करनेकी सामर्थ्य होवे उसमें पीछे न रहे । 

प्८२, अन्तशशुद्धिके बलकी दृष्टि-- दुःख भी वेराग्यका कारण है। नरकोंमें रहने 
वाले जीव भी सम्यग्दर्शन पा लेते हैं । वह दुखोंसे तड़फ कर आत्माकों पहिचाननेकी भावना 
करते हैं। वैसी हालतमें उन्हें सम्यग्दर्शन हो जाता है। जिन्हें सम्यग्दशन हो चुका उन्हें दुःख 
भी क्‍या बुरा लगता है तथा जिन्हें मोह सता रहा है उन्हें सुख क्या भला लगता है ? हे 
नाथ ! मैं दरिद्र, भले बना रहूं, किन्तु जिनधमंकी उपासनासे जुदा न होऊं.। चाहे दरिद्वताके 
दुःख आते रहें, परिवार वालोंके वियोग संयोगके या अन्य दुःख आते रहें किन्तु आपको 
उपासना न छूटे । जो भी पदार्थ आया वह चला जाता है, उनसे मेरा क्‍या सम्बन्ध है ? 
जितना भी जो कुछ प्रिय लग रहा है, वह उतना ही आगे जाकर अनर्थका कारण बन रहा : 
है | धर्ममावका अवसर प्राप्त किया है तब तो विकल्पजालोंको विदा कर देना चाहिए | अब 
उनमें चित्त रमानेसे लाभ नहीं प्रतीत होता है। यह संसार ही दुःखोंसे भरपूर है। इसमें 
विरले ही जीव होते है जिन्होंके सुमत्ति जग जाती है तथा धर्म रुचने लगता है । 

प्८३, मोहमदका ग्रभाव--यहाँ बड़ी सावधानीसे - समभनेकी आवश्यकता है। 
क्योंकि प्रबल बहुमत मोहमिथ्यात्व वालोंका है | जगत्‌में कहीं भी चले जावों उन मोहियों ' 
वा जमघट नजर अआवेगा । वहाँ उनकी ओर आकर्षित होनेसे बचाव रखना होगा। शिक्षा 
भी तो वैसी ही मिलेगी, उनके पास जो मैं करू उन्हीं जैसा क्‍यों न करूगा ? जितना यह 
स्वयं मोह नहीं करता, जितना दूसरोंको देख देखकर भोगोंमें इच्छा दौड़ती है। देहातोंमें 
चले जाओ, वहाँ न बड़ी बड़ी हबेलियाँ मिलेंगी, न मन फुसलाने वाला मा मिलेगा । 
बहाँ न मोटरें हैं, न लाइट बिजली है, न बिजलीसे चलने वाले पंखे हैं, न चका “षर उत्पन्न 
करने वाली: वेशभूषा है। फिर वहाँ उन वस्तुओ्रोंको प्राप्त करनेकी ईर्ष्या भी न होती है। 
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५८५०--निमित्त उपादानकी स्वत॑त्रता--यहाँ निमित्त उपादानकी रवतन्त्रताका 
विवरण किया है। मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि भाव प्रत्येक दो दो प्रकारके है, 
जैसे जीव' मिथ्यात्व, अजीक मिथ्यात्व आदि, । वे दोनों अपने-अपने द्वव्यके आश्रय हैं, स्वतन्त्र, 
हैं। जैसे: कि दर्षणके सामने मयूर नाचता हो तो वर्षशामें मयूर प्रतिबिम्ब होता है, होश्ो, 
परन्तु वहां दर्षण और मयर दोनों जुदे-जुदे पदार्थ हैं । मयर श्रपने नील. रूपादिरूप परिणाम 
रहा है और दर्पण स्वच्छताविकार मात्र मयर प्रतिबिम्बरूंपमें नीलखरूपाद्विरूप- परिणम रहा 
है । इसी तरह विकृत' जीवके सामने मिथ्यात्वादि प्रकृतियोंके उदय हैं तो; जीवमें मिथ्यात्वादिं 
होते है, होश्रो, परन्तु वहाँ मिथ्यात्वप्रकृति और जीव दोनों जुदे-जुटे पदार्थ हैं'।. मिथ्यात्वादि" 
प्रकृति अपने प्रकृंतिप्रदेशादिरूप परिणम- रहे हैं और जीव चेतन्यविक्रारमाक्र मिथ्यादर्शनादि 
विभावरूपमें परिणम रहा: है । भैया' ! असल बात तो यह है, भिमित्त नेमित्तिक सम्बन्धः तो 
है परन्तु कर्ताव मंभावः नहों है । श्रत्तः तुमः तो प्रत्येक पदार्थको उसही पदार्थके रूपमें देखो-॥ 
ग्रात्माको आत्माके स्वरूपसे ही देखो। अ्रपत्ते आपको जाननेकी वृत्ति स्वयं निर्माण हो 
सकेगी, वह किसी शअ्रन्यके द्वारा नहीं । अगर थोड़ा भी विवेकसे। काम लिया, दृष्टि बंदलीं 
तो कुछ कर सकेंगे। अ्रनादि कालकी भुल समभमें भ्राने पर- तापके श्रश्न॒ बाहर निकल 
पड़ेंगे 

५८१, अपना क्॒तव्य--भगवाचुके दहन अ्रकेलेमें सुहा जावें तो, समभें हम कुछ 
करने जा रहे हैं। २४ घंटोंके समागममे यह अज्नषप्रांणी समयः नहीं निकाल पाता कि मैं 
अपने आपको कुछ तो कह लू । भगवाचसेः अकेलेमें, भेंट कर कुछ तो ममतारूपी तापकी 
दाहको शमत कर लू! । जड़का समागम ही इसे सुहा रहा है। अपने परका भेद मखौल 
समभ रहा है। इसकी दृष्टिमें जो भी दिखता है वह अपना हीः अपना दिखता है। विषय 
कषायकी कथायें इसके सामने खूब अपना रूफः लेकंर इसके. पास शआ्राई हैं, उन्हें दी यह 
स्थान देता गया | थोड़ा बहुत धर्मके प्रति उन्मुख हुआ और विषयोंकी चपेट इसके सामने ' 
थाई तो सबको एक तरफ. रखकर फिरसे उनकी ओर दौड़ गया | बार-बारके इसके संकल्प 
फिसल रहे हैं । श्रनेक बार उनसे मुख मोड़नेकी बात भी सुनी, लेकिन थोड़ा स्वाद और 
ले लेने दो-यह सोच सोचकर उत्तम नररत्त कई बार खो चुका है| संभवतया यह मनुष्य- 
जन्म काफी दुर्लभतासे मिला है तब भी यह गाफिल बना सो रहा है । इन विक्ल्पजालोंसे' 
केसे उपकार होगा ? इन्हीं विकल्पोंमें यह जीव अपनेको बड़ा भलां मान रहा है। इसकी 
वेशभूषा ही इसे अपनेको नहीं देखने देती । उसीकी साज संभार ठीक रहना चाहिए--यह 
दिलमें समाया हुआ है । धर्मकार्योसे भी उसमें कोई कमी न झा जावे, इस बातकीः ही धुन 
रहती है । स्त्री पुत्र सभीको वेसा'हो राग रंगमें रगाः देखना चाहता है। तभी तो इसको 


पे 2 समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 
पुगगलकम्म॑ मिच्छे जोगो अ्रविरंदि श्रणाणमज्जीव॑ | 
उवश्रोगो श्रण्णाणं अ्विरइ मिच्छ च जीवों द ॥८८॥ 

५८५. जीव ओर अजीवरूप मिथ्यात्वादिका वर्णन--पुद्गलकर्म रूप मिथ्यात्व, योग 
श्रविरति, अज्ञान तो अजीवरूप है और उपयोगरूप अ्रज्ञान, भ्रविरति और मिथ्यात्व ये 
जीवरूप हैं। मिथ्यात्व, योग, श्रविरति, श्रजान जो जो जीवरूप है वह जीव मिथ्यात्व 
आदि है। अ्ज्ञानको जो जीव जीव कह रहे है वह उपयोग ही है । कर्मरूप ,मिथ्या श्रविरति 
श्रश्ञान जीवसे जुदा है। मिथ्या श्रज्ञान अविरति रूप पुदूगलकर्म जो है वह श्रजीव है तथा 
जीव भिन्‍न है । पुद्गलकर्मकी प्रकृतियाँ श्रजीव है तथा जीव उनसे भिन्‍न है। जीवका 
निरपेक्ष स्वभाव ज्ञान दर्शनसे सहित निर्मल है तथा अविरति आंदि ज्ञान, दर्शन, ग्रभेदसे 
जीवके विकार हैं। जिस तरह दर्पणमें विकार आया वह दर्पणका नहीं है। इसी तरह 
रागद्वेष जीवमें नहीं है फिर भी जीवविकारं है| वे रागद्वेष पैदा होते हैं और चले जाते 
हैं । जो श्राकर चला जाता है उससे अधिक मोह क्‍यों करना ? उसमें आसक्त रहने से क्‍या 
स्थायी या अस्थायी लाभ मिलना है ? कुछ संमयका वह परिणमन हैं उसे ही ग्रहण करके 
क्या रहना ? यह सोचे केवल चेतन मात्र मेरा स्वभाव है। कोई लम्बे सफरपर जानेवाला 
यात्री अगर बीचकी ही स्टेशनोंपर मोहित होकर उतर गया तो उसको लक्ष्य ही बिगड़ 
जायेगा | निर्धारित समयपर पहुँचता असंभव हो जायगा । अन्तिम लंक्ष्य मोक्षेकाी बताकर 
ज्ञाता द्रष्टा मात्र रहो। अपनी निर्मलताके भी ज्ञाता द्र॒ष्टा रहो। व्यर्थमें सोचो या कहो 
विकल्‍प हटाये ही नहीं हटठते । उन्हें हटाया नहीं, इससे वह अ्रा आ्राकर टिकते हैं। उत्त 
विकल्पोंके बारेमें सोचते रहना चाहिए यह तो सब औपाधिक हैं । इससे इनकी हठ नहीं 
करता चाहिए | लौकिक कार्योकी भी हठ नही करना चाहिए। हठ करने वाला जानेता है 
कि मैं बड़ी चतुराई कर रहा हैँ तथा बात करनेमें भी बहुत चतुरता महसूस करता है, लेकिन 
वह यह भी जानता है, यह मेरी चतुराई ठीक नहीं है। अगर कलई खुल गई तो दुःख 
होगा । है कुछ भ्रोर भाँति तथा मान कुंछ और तरहसे रहा है। संस्कार चलनेसे शरीरमें 
प्रीति कर रहा है। कभी किसीको अनुकूल मान लेता है तथा कभी किंसीको प्रतिकूल मात 
लेता है । 

भ्८६. अपने क॒तव्यपर दृष्टिपात करनेका अनुरोध--अगर किसी रईसके लिए 
अपराध करनेपर (सी) तृतीय श्रेणीकी कैद होने तो वहाँ उसे चक्की पीसंना पड़ेगी, पानी 
भरना पड़ेगा, टाट पद्टियाँ आदि बुनना होंगी | अगर वह यह काम न करे तो उसप्रैर हंटर 
पड़ेंगे । वह श्रगर अपने पूर्वके सुखको स्मरण करे और वह इस समय सुख चाहे .तो क्‍या 
मिल सकता है ? नहीं । अगर सुख चाहिए था तो वह कंष्ट पाने वात्रा पाप अपराध ही 
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_ वहाँ ज्ञान्त कोलाहलरहित वातावरण रहता है.। प्रकृति जहाँ अटठखेलियाँ कर इंतराती है 

स्वास्थ्यका साम्राज्य वहाँ उपलब्ध रहता है;। विल खोलकर परिश्रम करने वाले वहाँ 
मिलेंगे । परिश्रमसे उनकी क्षुधा भी जागृत रहती है। उन्हें श्रनेक चिन्तायें भी सवार नहीं: 
होती हैं.। वहां थोड़ा कमाकर भी. जीवन-यापन शान्तिपूर्वक निर्बाध रीतिसे होता हैं। वे ही 
यदि शहरमें.थ्रा जांयें तो. कुछ. प्रसंगके बाद क्या हालत हो जाती. है सो सब जानते ही हैं । । 
बशहरोंमें एक दूसरेकी संपत्ति. देखकर स्वयं प्राप्त करनेकी ईर्ष्या जेसी बढ़ती है ! अनेक तक- 
लीफोंको सिरपर लेना पड़ता है, जबकि शान्ति दर भाग जाती है। फिर भी भोगकी 
सामग्री- साधारण व्यक्ति ज्यादा काममें नहीं ले पाता | हाँ, ग्रुणोंमें भले ऊंचे देजेंकी वस्तुं 

_ काममें ली जा सकती है | अ्रगर. किसीको दुखी करवा है तो एक बार आराम देकर भोग- 

विलासकी सामग्रियां उसे चखा दो.।. तब तो वह भी उनको पानेके लिए प्रयत्नशील. हो 

जावेगा और उन्हें न पाकर दुखोंमें. तड़फा करेगा | सात्त्विकता उससे मुख मोड़ लेंती है । 

ऐसा व्यक्ति जीवनकी बलि.देकर भी अन्यायपर तुल जाय तो क्‍या भरोसा है ? इस कारण 

से सुपथगामी- व्यक्ति भी कुपथपर चलनेको त्त्पर हो जाता है। यह गोरखधन्धा कबसे चल 

रहा है; कब. तक अब यह चलेगा, इसका .*£ शंय विवेकीके ही हाथमें है । जो जीवर्नमें विषय 

अच्छे लगते हैं, वही आगे जाकर दुःखके हेतु हो जाते हैं। । 

... ५८४, अन्योन्याकर्त त्व ग्रतीतिरूप भावना--मुझे यही दिखे कि प्रत्येक पदार्थ अपनी 
परिणतिमें परिणम रहे हैं यही हितकर है । जसे -दर्पण है, उसके सामने मयर है, वह मयर 
हरा. नीला, पीला, काला अनेक रंगोंको लिए हुए है। वह दर्षणमें उन्हीं रंगोंसे सहित 
दिखाता है,. किन्तु मयरके ही खुदके. स्वभावसे पाये जाने वाली बातसे- देखा जांय, उसके 
 गुणोंसे देखा जाय तो.वह मयर ही है तथा दर्पणकी ओर देखनेसे वह काला, नीला, लाल 

दर्षणकी स्वच्छुताका विकार है । वह दर्पण ही है.। दर्पणकी लेश (थोड़ी) भी बात मोरमें 
नहीं है तथा लेश भी सम्बन्ध मोरका. दर्पणमें नहीं है । उन दोनोंका केवल निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध है । फिर भ्री <दर्पणमें स्वच्छुता जेसीकी तेसी देखी जा सकती है.। उसमें, जरा भी 
सम्बन्ध मोरका नहीं है। यह बात स्पष्ट जंच रही है। इसी प्रकार मिथ्यादर्शन श्रज्ञान 
गविरतिके विभाव परिणाम हैं । कर्म रूपसे देखा गया वह मिथ्यारूप श्रज्ञान कर्म हीं है तथा 
' वह अझ्जीव है। चेतनकी ओरसे विचारे तो .जीवके भाव जीव ही हैं। भ्रजीवकां विकार 
अजीव ही. है.। जीवकी श्रजीवमें क्या बात गई,-फिर भी-निमित्त-नैमित्तिक बात अवस्थित 
है | कर्मका अंश जीवमें. तहीं गया । फिर भी कर्म औपाधिक है | किस हृष्टिसे देखनेमें क्या 


- जंचता है, इसका कौशल ज्ञानीके हो जाता है । जीवका वर्णन स्वतन्त्र करते हैं। वह जींव 
और गअजीव कौन कौनसे हैं, इसे स्पष्ट करते हैं । ह 
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उपाधि और उपादान की भिन्‍नता है। उपाधि उपादानकों अशुद्ध करती है । किसी वा 
किसीमें प्रवेश नहीं है । | 

५१८७, मिथ्यात्त आदिक दो दो पदार्थ परिणमनके नाम--मिथ्यात्व, योग, अ्रवि-- 
रति, भज्ञान ये अजीव पुद्गल कर्म हैं म्रौर जो जीव मिथ्यात्व अविरति योग है, अनज्नान है. 
वह जीव है| जो जीव मिथ्यात्व भाव है वह रस, गंध, स्पर्श रहित है । श्रविरतिभाव विषय - 
कषायोंमें लगनेका परिणाम रूप, रस, गंध, स्पर्श रहित है, श्रज्ञानभाव है; ज्ञानकी हीनता, 
ज्ञानका खोटापन आदिक जो कुछ भी जीव रूप है, रूप, रस, गंध, स्पशसे रहित है | उपयोग 
है वह सब जीवरूप है, और इसका कारणभूत मिथ्यात्व प्रकृति, योग प्रकृतियोंके वातावररा 
में जिनके उदयमें योग हुआ करता है, भ्रविरतति भाव जो भ्प्रत्यास्यानावरण आदिक कषा-: 
यादिक रूप है, अज्ञान ज्ञानावरण आदिक वर्म हैं ये अजीव पुदुगलकर्म हैं। जो भिथ्यादर्शन 
अज्ञान अविरति आदिक जीव हैं वे वे मृ्ते पुदगलव मंसे भिन्‍न हैं श्रौर चेतन पुद्गल कमेंका 
विकार है | दो दो भेद बतानेका प्रयोजन यह है कि यह समझ लिया जाय कि अपने-अपने 
परिणमनके ये सब कर्ता हैं, एक दूसरेंके परिणमनके कर्ता नहीं । यह विकार कंसे आया ? 

भ८८, शान्तिकलाका स्मरण-- इस गाथामें निमित्तभूत पदार्थकरा और उपादान भूत 
पदार्थका स्वरूप बताया है | वे दोनों बिल्कुल पृथक्‌-पृथक्‌ है । पू्वगाथामें मिथ्यात्वादिकों दो 
प्रकारका बताया था। यहाँ उन प्रकारोंका स्पष्टीकरण किया है जो अजीवरूप मिथ्यादर्शन, 
ग्रज्ञान, अविरति इत्यादिक भाव हैं वे पुद्गलकर्म हैं और अमूर्त चेतन्य परिणामसे भिन्न हैं 
मर जो जीवरूप भिथ्यादर्शन, श्रज्ञान, अविरति इत्यादि भाव हैं वे चतन्य १रिणाम्के विकार 
हैं और मूर्त पुदूगलकमोसे भिन्‍न हैं । जो जुदे जुदे पदार्थ हैं उनका क्तृत्व कसे हो सकता 
है ? इस जीवको शान्तिकी कला याद नहीं हैं तथा कर्मोको दोष देता है। जसा कि कहा 
है नाच न आवे आँगन टेढ़ो' । शान्तिकी कला स्वयं पाना नहीं चाहते, इसलिए स्त्रीको 
दोष देते हैं, माता पिताको दोष देते हैं । पुत्र बान्धवों, भाइयों, साथियों, यृह॒स्थों, त्यागियों, 
ग्रन्य मतावलंबियों, जैनियों, सेठों, पंडितों, बाबू लोग्यों आदिकों दोष देते है। इसके लक्ष्यसे 
क्‍या दोष पानेमें कोई खाली जा सकता है। किस्तु अपने दोषोंपर हृष्टिपातः ही न देंगे । बड़ी 
विचित्रता है इन अनाविकालीन संस्कारों की । अगर कोई मर गया तो कहेंगे डाक्टरने रवा 
खराब अजानकारीकी दे दी, (यह भी हो जाता है) अच्छा डाक्टर नहीं बुलाया, पथ्यसे 
नहीं रखा, भूत नावतेकी मान्यता पूर्णो नहीं की आदि । न जानें कल्पनाभ्रोंकी कोई कमी नहीं 
है । यह नहीं सोचेगा इसका आयुकर्म पूर्ण हो गया था। कोई राहगीर किसी जगह आया 
मर वह तो चला गया, किन्तु उसके पीछे मोही जीव नाना प्रकारकी कत्ताय कर करके 
दुखीं होता रहता है | जो जाने वाला है उसके प्रति श्रभिरुचि क्या करना ? जैसे कोई कोत- 
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क्यों करती ? इंन विकल्पों तथा. काममें .ढील क़रनेपर्‌ कोई .समझदार व्यक्ति आराकर कहता. 
है--सेठ जी ! भूल जाओ पहलेंकी हुकूमतको, यह जैल है, ससुराल नहीं है। यहाँ 


जमादारके कहेः माफिक -ही कार्य करना: पड़ेगा. ।. उसी तरह मोहसमें दुःख तेथा क्लेश सहने 
ही पड़ेंगे। स्वयं बंढ़ा:बढ़ा कर-दुःख--सह रहे हैं।. मकात- हवेलियां बढ़ाई, रिश्तेदारियाँ 
बंढ़ाई! ढुँकानमें वृद्धि। व्यापारका- क्षैत्रःबढ़ाया: यह: सब क्लेशका ही क़ारण है। अनावश्यक 
कार्य बढ़ा लेना- दुःखकोः ही . बढ़ावेगा..। : भ्रगर पति पत्नी हैं,.. सच्तान, नहीं हुई तो दूसरेके 
बंच्चेंकों गोद लेः लिया: ।- अब- अनेक विक़ल्प बढ़ गये ।. सारी. शांति चौपट हों गई | गोद 
न लेंने! पर' वैभव रहा:आयो, :उसे किसको देवें.? जिस .त्रह गोंद लेकर उसे अर्पी कर 


- रहें'थें, उसी तरह: इस पृथ्वीपर अनेक. बालक बिलख़ते-.मिल जावेंगे, उन्हें भी तो दें सकते 


हो जो अपने जीवनमें तुम्हारे यश गावेंगेः। जितना भी. कमाया वह. क्या साथमें. ले जायगा ? 
सबंका सब -यहींपर छोड़कर. जाना होगा । एक व्यक्तिते अपने. जीवनमें खूब धन कमाया 
प्रौर" वह सब धेनको- अपने कब्जेसें रखता जावे । तिजोरीमें बन्द करके चाबियां अपने पांस 
रखे | जीवं॑त्रभर .उसने बच्चोंपर- भी विद्वास नहीं, किया. । लेकिन जब मरने लगा.तो लड़कों 
को” बुलाकर कहंता--ये चाबियां संभालो । तब. लड़के कहते--पिता जी ! आप अपने साथ 
ही लेते जाओ । इससे शिक्षा मिलती है, जीवन भर जो कम्ताया उसे सांथमें खर्च »भो करते 
जाओ । मरलेकेः साथ कुछे भी नहीं जावेगा ।.दुनिया भरकी तृष्णा करके खूबं कमाया, अन्त 
में सब यहीं पड़ा रहेगा.। इसलिए जो. मिला. है उसका दान उपभोग भी कर लेना चाहिए । 
दान करों यह तो उत्तमं ब्रोत है, किन्तु धनका जीवनमें उपभोग भी कर लो । क्योंकि उप- 
भोग करंनेसे अनेक तरहकी तृष्णायें मर जावेंगी तथा इन तुष्णाश्रोंके शमंनसे मरते समय 
उतना क्लेश तो नहीं होगा. + धनको- कोई मनुष्य नहीं कमाता, उसका पुण्य कमाता है । 


- धन कमाग्रा उसको विवेकपूर्वेक खर्च करे |,झगर सभी खर्च हो जावे तो सोचे ऐसा होना ही 


था | अश्रचानक ऐसा भी तो हो. सकता है, आज सब कुछ है कल राज्य पलट जावे या कोई 
सारा धन लूट खसोट जे जावे तो कुछ भी नहीं रहे । उस समय भी सनन्‍्तोष तो रखना ही 
चाहिए, किन्तु इस चंचला लक्ष्मीका पहलेसे सदभोग करते रहना चाहिए तो संतोष पानेमें 
कठियाई नः पड़ेगी | कुछ: भी न रहनेपर भी. आ्रात्माक़ी- भ्रनन्‍्तशक्ति तो अ्रण्ने पास है। में 
रहेगा, मेरे आत्मधनके  सामने-सब क्या महत्त्व - रखता है जब कि दूसरा व्यक्ति आसक्त 
होकर परपंदार्थोके साथ रहता है । मैं उनसे विरक्त भाव हो स्वरूप. विचारूगा, परपदार्थ 
किसीके पास भी कितने क्यों न्‌. हों उन्होंने किसी को सुख नहीं दिया । वह तो अपने रवरूप 
में परिणम रहे. हैं और मैं अपने स्वरूपमें प्रिणमता रहूंगा, जो राग आया वह नियमसे 
जावेगा यह विभाव चेत्ननाका. ही बिगाड़ करते हैं। शरीर भर आझात्मा भिन्‍न-भिन्‍न हैं। 
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रहे जानना चाहिये--(१) मिथ्यात्व, (२) श्रजान, (३) अविरतिभाव । जैसे कोई स्फटिक 
काँच है, उसका स्वभाव है कि वह अपनेमें भलकाहट बनाये रखे । फिर भी हरे, पीले, 
नीले, लाल रंगके कागज आदिके सम्बन्धसे उस तरहकी झ्राभाको पावेगा या उस तरहके 
रूपको भलकावेगा । हरा, पीला, नीला ठागके सम्बन्धसे स्फटिक मणि भिन्न-भिन्न रूपकी 
दिखती हैं । इसी तरह जीवका उपयोग ज्ञान दर्शन चेतनमय है । आत्माका ज्ञान स्वभाव होने 
से कुछ न कुछ जानेगा । आत्मा बाह्य सम्बन्धको पाकर राग हेप मोहको भलकाने लगता 
है। यदि दर्पणका व अन्य वस्तुका सम्बन्ध सामने आवे तो उसमें जिस तरहका सामने या 

अन्य पदार्थ आवेगा वह उसमें झलकने लगेगा | यह जीव उपयोगके बलसे इसी तरह अनेक' 
प्रकारके भावोंको राग द्वेषके सम्बन्धसे करता है | उपयोगका स्वभाव ही ऐसा है । जो कुछ 
उसमें आवे उसे भलका देता है, उसको अपनी मानता है यह भूल है। इसी तरह यह जीव 
पुन्र, स्त्री, मित्र, भाई, कुटुम्बीको अपना मानकर भलकाता है । बाह्य कारण पानेसे उनके 
प्रति राग या द्वेष जिस तरहका उपयोग होगा उसी तरह उनको प्रगट करेगा अपनेमें । ये 
परिणाम यहाँ तीन तरहके कहे हैं-- (१) मिथ्यात्व, (२) अ्ज्ञान, (३) श्रविरति । ज्ञानकी 
कमी होना, परपदार्थोकी श्रपना मानना, चेतन या अचेतनको कर्ता मानना, मैं उन्हें कर 
देता हूँ या वे मुझे कर देते [हैं--इस तरहके भाव होना मिथ्यात्व है। ज्ञानका कम *'होनाः 
व संशयादिरूप होना श्रज्ञान है | त्याग संयम नहीं होना, अपनी ओर नहीं रमकर परपदार्थों 
के प्रति आकषित होना अविरति है। उपयोगके ऐसे विकार होते हैं । 

१६१, अशुद्ध उपयोगके त्रिविध विकारपरिणाम--उपयोगके अपने वस्तुके स्वभाव- 
भूत स्वरूपके परिणाममें समर्थंता होनेसे अपने स्वरूपके परिणाममें समर्थ है सो ठीक है, 
परिणमन चलता है, पर ग्रनादिकालसे जो अन्य वस्तुरूफ मोह लगा है उससे मिथ्या दर्शन 
ज्ञान अविरतिरूप ३ प्रकारका परिणाम घिकार देखा गया- है पर वह परनिमित्तसे - हुआ । 
यद्यपि उसका अभ्रधिकरण जीव है जीवके परिणमन हैं, किन्तु पर उपाधिसे इसका अच्वय- 
व्यतिरेक है, जींवसे अन्वयव्यतिरेक नहीं है। तो जैसे स्फटिकमें जो छाया प्रतिबिम्बत 
होती है वह पर-उपाधिसे उत्पन्न होता हुआ देखा गया है, इसी प्रकार जीवमें जो रागादिक 
परिणाम होता है वह परसे उत्पन्न होता हुआ देखा गया है। स्फटिकमें छाया रूप परि- 
णमनकी शक्ति है। तब वह परिणम रहा है। इसी प्रकार उपयोगमें मिथ्या दर्शन अज्ञान 
आ्विरतिरूप परिणमनकी शक्ति है - उपाधिभूत परके संयोगसे, तब वह परिणम रहा है। 
यहाँ उपयोगका श्रर्थ केवल ज्ञानगुणकी बात न लेकर,.एक प्रयोगरूप लेना है। उसका उप- 
योग है कुछ, जिसे इंगलिशमें कहते हैं यूज है, प्रयोग है, कुछ काममें झाये, कुछ बात ह 
इस प्रकारकी बात है। तो ऐसा जो कुछ जीवका उपयोग हो और साथमें हो अच््य वस्तुव 
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वालके. आधीन होकर अनेक -कार्य करता है ।- उसे वह कार्य करना पड़ते हैं, किन्तु उनमें 
: प्रीतिपवंक नहीं लगता । इसी प्रकार कर्म विपाकवश-करना पड़े तो पड़ो, श्रद्धा-तो ठीक ही... 
हो । विकल्पोंके करनेमें साराका सारा अर्थ अपना ही हो रहा-है | ढुःखका पात्र भी विकल्‍प. 
करने वाला है। रागादिकः पौद्गलिक हैं, वह साथ नहीं देते, किन्तु कर्मका भार हमपर लाद 
जाते हैं। मैं जीव रागद्वेष, कर्म, देहसे अत्यन्तः भिन्न चेतन हूँ..जो कुछ भी कोई करता है. 
वह सब अपना ही करता है । स्वभाव स्वतन्त्रता ऐसी ही है । मैं किसीका कुछ नहीं करता; 
हूं । निर्णयके लिए बात चल रही है.। कषाय दो तरहकी है । जिसमें क्रोध हुआ वह जीव- 
कषाय है. तथा कर्मप्रकृतियां अजीव कषाय: हैं । श्रजीवके: सन्निधानमें.जीवकषाय होती है । 
इससे यह . मेरे नहीं हैं । इसमें थोड़ा विवेकपृर्वक मनोयोग- . लगानेकी. आवश्यकता है | आये 
हुए रागद्वेषको भी. देखें ये मेरे नहीं-हैं । यह अभ्यास और -शुद्ध भावना करे तो - इससे स्वयं 
की सिद्धि होती है । जो-कुछ भी है वह-सब-देख लिया है-+इसी भावसे कल्याण है.। 
५८६, केवल जाननहार- रहनेमें लाभ---दर्शनकथामें बताया है । एक सेठ था, उसने 
 किसीके पास यह नियम. ले लिया 'मैं प्रतिदिन घरके पास रहने वाले कुम्हारके चन्दू - भेंसा 
के दशन. “किया. करूगा- तब कोई कार्य शुरू किया करूंगा | एक दिन कुम्हार भैंसा लेकर 
मिट॒टी खोदने चला गया | सेठ दौड़ता. दोड़ता खदानपर पहुंचा । यहाँ .कुम्हारको मिट्टी 
खोदनेमें श्रशफियोंका घड़ा. मिल गया.। तब सेठ भी भैसेको देखकर जल्दी आने लगे-।- इतने: 
में कुम्हार कहता सिठ;जी सुनो तो, कृपया यहाँ लौटिए' तो सेठ कहता "नहीं, मैंने सब: 
देख :लिया | कुम्हार वहाँ बुलाता ही रह गया और सेठ जी जल्दी 'घर चले आ्राये । यहाँ 
कुम्हारके मनमें भय बेठ गया । सेठ जाकर मेरी शिकायत थानेमें कर देगा तो -धन जब्त हो 
 जायगा और. चोरीकी सजा मिलेगी | यह सब देखकर कुम्हार आधी अ्रशफियां, लेकर सेठकेः 
घरपर दौड़ा और कहने लगा 'सेठ जी ! क़िसीसे प्रकट नहीं करना | सेठ जीका घर बिनाः 
परिश्रमके भैसेके दर्शनके नियममात्र्से निहाल हो .। गया कितना लाभ हुवा ? तब ऐसा कौन 
सा कारण है जब कि जीवनमें ब्रत नियम लिए जावें और उन्हें निभाये जावें तो उत्तम फल 
नहीं मिलेगा ? जरूर मिलेगा । श्रद्धा सच्ची होनी चाहिए । इसीलिए श्रावकोंको जिनेन्द्रपुजन, 
-गुह उपासना, स्वाध्याय; संयम पालता,: तपः (ध्यान) और दान- देना--यह छह ॒कतंव्य 
: अ्रतिदिन करनेको कहे हैं। अ्रव आत्मामें मिथ्यात्व रागद्ेष श्रादि चैतन्यपरिणाम क्‍यों होते 
हैं ? इसोके विवरणके लिए ८६ वीं गाथामें कह रहे हैं:-- . क्‍ 
। उवश्ोगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स-। 
क्‍ ... मिच्छत्तं अप्णाणं अविरदिभावों य णायव्वो ॥58॥ 
: ५६०. समोह उपयोगके परिशमन--मोहयुक्त उपयोगके अ्नादिसे तीन परिणाम हो 
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नावसे जाना था। साधुने -नाविकसे कहा 'नदीके उस पार ले चलो” तब नाविक बोला 'दो 
आना पैसे लगेंगे ।! इसपर साधुने कहा 'मेरे पास तो पैसे नहीं हैं | इसलिए उस पार नहीं, 
तो इस पार ही सही ।” कुछ समय बाद एक सेठ आया और साधुसे बोला--आप तो इसी 
पार रह गये। तो पैसोंका अभाव बताया । इसपर सेठने चार आना पैसे दिये तथा दोनों 
उस पार हो गये | इसपर सेठने ताना दिया कि तुम तो कहते थे त्यागसे संसारसे पार हो 
जाते हैं और आप तो यह छोटी सी नदी भी पार नहीं हो सके । साधुने समभाया “तुम 
अगर चार आनाका भी त्याग नहीं करते तो कैसे इस पार श्रा सकते थे | उन पैस़ोंका मेःह 
छोड़ा तभी तो आ सके । अगर कमाते तो खूब गये और त्याग नहीं किया तो क्‍या शांति 
मिलेगी ? विकल्‍प हटाना तथा निराकुलता आना कठिन लग रहा है। जेसा समझ रखा 
ऐसा है नहीं । प्रत्येककी लगन जुदी-जुदी हुआ करती है। अपनी लगन धर्मकी ओर ही 
एकत्रित कर ली जाय तब वही निराकुलताका कारण होगा । इसीका-नाम चारित्र कह 
सकते हो । जिसकी लगन घरमें रहकर भी ज्ञानकी ओर बढ़े वह वहाँ भी सुखी है। 
लेंगन इस तरहकी होनी चाहिए कि ज्ञान ही सर्वस्व है । मोहका दूर होना सुखका कारण 
है | परकी चाहसे मिलना भी क्या है ? परपदार्थोको मृगमरीचिका मोहजालमें फंसाती है । 
५६४७. उदारहदयका परिणाम -- को क्षुल्लक गरोेशप्रसाद जी वर्णी न्यायाचार्यका 
लेड कपनका मित्र मातादीन था । उसे घरमें जो मिले तथा जो भी कमाकर लावे वह गरीबों 
में बाँट देवे । इस आदतको देखकर उसके माता पिता परेशान हो गये । माता पिताने उस 
मातादीनकों घरसे निकाल दिया । तब वह घूमता घुमता बनारस पहुंचा । वहाँ मातादीन 
एक बढ़े मन्दिरका महन्त बना दिया गया । जहां कि उसके कब्जेमें बहुत-सी जायदाद झा 
गई । अ्रब तो वह सोनेके जेवरातोंसे लदा हाथीपर चढ़ा घृमता फिरे तथा उसके चरणोमें 
ग्रनेक आदमी भझुकने लगे । एक दिन वह हाथीपर चढ़ा चला आ रहा था। रास्तेमें वर्णी 
जी महाराज चले आ रहे थे । वह हाथीसे उतरकर महाराजजीके सामने श्राकर हाथ जोड़ने 
लगा | महाराजजी पहित्रान नहीं सके । तब उसने बचपनकी मित्रता बताई | इसपर वर्णा 
जी खुश हुए। मातादीनने महाराजजीसे सब वर्णन कह सुनाया | घरसे निकाल गया तो 
यहाँका महन्त बन गया । इससे ज्ञात होता .है जिसकी जैसी प्रवृत्ति, होती है: उसे वेसी ही 
सम्पदायें अनायास प्राप्त हो जाती हैं। जब कि एक कंजुस हजारों लाखों कमाकार भी 
अच्छा, भोजन नहीं कर पाता और न तनपर अच्छे कपड़े प्रहृत सकता है । वह दावका नाम 
सुनते तो स्थान छोड़कर भाग जाता है तथा दूसरोंके च्यायानुकुल अ्रधिकारोंको छीननेमें 


झपनी शान समभता हैं । े का लि । 
५६५, तत्वसम्पर्कमे शान्तिसम्पर्क--कर्तृ त्व बुद्धि कहीं भी तो सुख देनेकी समर्थ 


बनना “शकालडएह 
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का सम्बन्ध तो उसमें परिणाम विकार हो जाता है। तो इस परिणाम विकारका कारण- 
पता कोई अन्य है । - 

५६२, स्वभावविरुद्ध परिणमनमें क्सेशोपभोग--आत्माक्ा स्वभाव भलकाना है। 
काँचका तथा उपयोगका काम'. भलकाना है। विकल्प भी श्रावें तो समभो यह मेरे नहीं 
हैं । विकल्प श्राते रहें किन्तु तुम्हारा क्‍या बिगाड़ लेंगे ? जिस तरह रास्तेमें श्रगेक श्रादमी 
चले जाते हैं, उनसे किसीसे राग नहीं बढ़ता है, किन्तु रिश्तेदारको देखकर ही मनमें हर्षका 
संचार हुआ और मिलनेके लिए दौड़ पड़ते हैं जिससे आकुलता बढ़ती है। इसका कारण 
उसके प्रति.आत्मीयता है। सच्चा मित्र तो अपना आत्मद्रव्य है। घरमें रहकर निराकुल 

रहना एक्र समस्या है तया घरका त्याग करके रहना और निराकुलता नहीं आना, यह भी 
समस्या है। घरमें रहकर भी निराकुल रहे तो सुख है तथा जंगलमें भी परिणामोंको 
उज्ज्वल कर सकते हैं, किन्तृ' विवेक चाहिए तो वहाँ भी सुख है और वहाँ भी आकुलता है 
तो दु.ख है | दुःखका कारण तो आत्माका किसी तरह जो विकल्प चलता रहता है यह है । 
इस आत्माका रक्षक उपयोग है। स्फटिक मणिमें स्वच्छता है किन्तु उसमें लाल पीला 
नीला हरा जो डाक लगा लिया है, उसकी वजहसे-'उसमें वेसा रंग भलकने लगा है। इसी 
तरह राग हेष जीवके साथ लग गये । धन, पुत्र, कलन्न आदि सभी इस जीवसे नयारे हैं । 
शुद्ध भावोंकों छोड़कर जहां मोहमिथ्यात्वमें. चक्कर लगाया वहां क्लेशके अतिरिक्त क्‍या 
मिलनेका है ? ये सववे जीव परमात्मा नहीं हैं, फिर यहाँ किसकी दृष्टिमें अच्छा जंचनेके 
लिए दिन रात खटराग करते रहें । महापुरुषोंने तो बेवकृफी ही समभा है | वह स्वयं सर्व 
भंभटोंसे छूटकर ग्रात्मकार्यके लिए आगे; बढ़े थे । यह. जीव तो हाड़ माँसके पिण्डसे युक्त है, 
इससे प्रीति करके क्या मिलने का ? मोह जितना किया जायगा उतनी ही विपत्तियां उठानी 
पड़ेंगी । सेठ, नेता, पंडित, साधारण व्यक्ति सभी की धनलिप्सायें बढ़ी हुई हैं । पहले प्रगर 
कम घन था, अ्रब काफी जुड़, गया है तब भी सनन्‍्तोष नहीं है। घन जुड़ा तब उच्चपद।धि- 
कारियों एवं अपने अन्य भाइयोंसे मिलनेकी आकांक्षायें बढ़ीं, इसके लिए अनेक प्रकारके 
दिखावटी भेष बनाये । वाकपढुता, फैशनेबुल, श्वद्धार, ऊपरी बनाव ठनाव, चेहरे तनाव 
आदि क्रियायोंसे युक्त हो मिले जुले- । उन्होंने इनकी प्रशंसा कर दी, इन्होंने उतकी प्रशंसा 
करदी, खुश हो गये । बहिरंग चमक दमक तो यह हो गई, किन्तु श्रन्तरंगमें क्या बीत रही, 
इसका ध्यात ही नहीं है | दुःख तो राष्ट्रपति व प्रधात मंत्रीके पास भी है। कितले भी पद 
में बड़े बन जाशो, लेकिन वहाँ भी श्राकुलताओशों का शमन नहीं है । 

५६३. त्यागसे सिद्धि--एक साधु था। उसे नदीके उस पार जाना था । साधु जी 
सबको उपदेश दिया करते थे--त्यागसे. संसारसमुद्र, पार हो जाता है । नदी पार ॒करनेको 
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व मरते जा रहो है। राजा क्‍यों रानीके मोहपाशमें इतना पड़ा है जो स्वयं प्राण खोक-र 
उपकार करना चाहता है, राजा रानीका कान पकड़कर बाहर कर देवे, कहे हटो यहांसे, 
तुम पतिदेवपर इतनों हुकूमत चलाना चाहती हो ।” राजानें सुन ली यह बात । श्रब तो 
उसको एक शअ्रच्छा तरीका मिल गयों । जीवनकी उलंभनका जो भूला-भ्रूम रहा था वेह 
स्थिर हो गया | राजा महलमें गयां, फिरं क्या था ? राजह॒ठ, स्त्रीहठ बड़े विचित्र होते हैंः। 
रानी साहिबाने फिरसे पशुश्नोंकी बोली सीखंने कां जिदुद किया । श्रव राजाने' रानीका कान 
पकड़ा और महलसें बाहर निकाला । इसी तरंह जो स्व॑यंकें जीवनको गर्त॑में लिए. जी रहा 
ही, उन विचारोंको, उत्त संयोगोंको कांत पकड़े कर सेंदेवेकों निकाल देवें। फिर जीवन' 
जिसका नाम है चेतन उंसकी आराधना ही प्रण रहं जांवे। आऔत्माका काम तो भलकाना 
है । कर्मके उद्दयंका सन्निधान पाकर इस जीवमें विकार ग्रोंते हैं॥ तत्त्वज्ञानके द्वारा उउ्हें 
नेस्तनाबूद कर सकते हैं। शुद्ध सत्ताका ज्ञान करे लेवे तो विश्वास होगा-यह. जीवः अपने ही 
विकल्पोंकों करता है तथा सुख दु:खे मानता है। यंह जीव ३४३ घन राजुमें' कहां नहीं 
जन्मा । अब भी विवेक नहीं रखा तो यह अंमूल्य अवसर कब मिलेगा ? परिग्रह खूब बढ़ 
चुका, खूब उसे बढ़ोया तबं भी शान्तिके कर्णो नहीं मिंले। अ्रटूट आनन्‍्दका प्यासा क्‍या 
बाहरमें फिर कर शान्ति पा लेगा, क्या उसेंका अंननन्‍्त श्ञान्तिका स्रोत स्वयंमें भरा: हुआ 
है ? वह बाहंर बकवाद करनेसे विडोलित हो जाता हैं। उस परदृष्टिसे हटकर आत्मतत्त्व 
पानेका अ्रभ्यासी श्रेयोमार्गपर अ्रवस्थित है । 

५९७, दत्वममका उदृबो ध--+इसे गाथामें कुछ मर्मकी बातें आचारय कह गये हैं-- 
देखो मिथ्यात्वादि परिणाम चित्स्वभावकें नहीं हैं, वंयोंकि चित्स्वभाव चिद्द्रव्यसमान 
जीवित एके परमपारिशामिक अपरिणामी अ्विचलितं भाव है | मिथ्यात्वादि परिणाम 
चिंद्द्॒व्यके भी नहीं हैं, क्योंक्रि चिद्द्॒व्य श्रनादि निधनस्वरूंप सत्तामान्न शुद्ध अर्थ है, मिथ्या- 
त्वादि भाव तो होते श्रौर मिट जाते हैं, आ्ौपाधिक हैं। मिथ्यात्वादि परिणाम उपयोग 
भी नहीं हैं, क्योंकि उपयोगका स्वभाव या कार्य भिथ्यात्वादि करनेका नहीं है। फिर 
सिथ्यात्वादिक किसका परिणाम है ? इस जिज्ञासाका समाधान यहाँ यों किया गया है कि 
मिथ्यात्वादिक परिणाम मोहयुक्त उपयोगके परिरंशाम हैं। उपयोग तो स्वरसतः ही समस्त 
ग्रात्मवस्तके स्वभावभुत स्वरूप रूंपसे परिशोमनेमें समर्थ हैं सो भ्रनादिसे लग्न वसवन्तरभुत 
मोहसे युक्त होनेके कारण मिथ्यादर्शन, आज्ञा अंविरतिरूप तीन प्रकारका परिणाम हो 
जाता है। सो इसे परपरिणमन कहंते हैं, क्योंकि यह मिंथ्यात्वादि परिणमन परद्रव्य 
मोहनीयादि केर्मके विर्पीकके निमित्तसे उंत्पेल्त होता है। देखो तत्त्वज्ञानकी भी सावधानी एक 
जबर्दस्त सावधानी है, तभी तो ज्ञानी पुरुष निर्मित्तनैमित्तिक भाव, परिरुम्यपरिणारक भाव 
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नहीं है । अगर अपने हाथोंसे कमाया धत चला गया, दान दिया, गरीबोंको बांट दिया उपमें 
तुम्हारी आत्माका क्‍या बिगड़ा, प्रत्युत शान्तिका कारण होगा। इसमें दूसरोंका भी भय 
नहीं है । यदि सदाचार है तो कितनी भी दरिद्रता श्रा जाओ उसे दुःख ही क्‍या है ? तथा 
जिसे श्रात्मबोध नहीं उसके पास कितनी भो सम्पदायें भ्रा जावे उसे सुख भी कया है : 
तत््वज्ञान सुख शान्तिका कारण है | कुछ लोग कहा करते हैं, हम घर वालोंके पालन पोषण 
से परेशान हैं । यहाँ भी स्वतः दुःखका भार सवार कर लिया है। पूर्व पापका उदय हो 
सकता है जिसे भोग रहे हो । तब भी दुःख दुःख कहनेसे मिटे, यह नहीं हो सकता | उसे 
दुःखके मिटानेके उपाय थैर्य व पुरुषार्थ साथ दे सकते हैं तथा श्रावश्यकतायें घटाकर भी खर्चे 
चलाया जा सकता है । आत्मकल्याण मनमें समा जावे तब कहीं भी बाधा नहीं है। नहीं 
भी है तब भी सच्ची लगनसे सेवापथमें उतर श्राना हितदायक हो सकता है । 

५१६६, मोहमूढ़ताके अभावमें संकटम्ुक्तिका अवकाश - एक बादशाह था। वह 
पशुओंकी बोली समभता था। बादशाह अश्वश्ालामें पहुंचा, पासमें ही बेलोंकी शाला थी । 
बेल दिन भर जुतकर आये तो घोड़ा कहता 'तुम बड़े बेवकूफ हो, दिन भर जुतते हो तथा 
झरई (नुकीली बेंत) से पिठते हो । हमें देखो हमपर खुरेरा फिरता है तथा राजा भी 
श्राकर हाथ फेरता है । तब बैलोंने कहा 'इश्ससे बचनेका कुछ उपाय है ? घोड़ोंने कहा 
'कलके दिन बीमार पड़ जाना, पेट फुलाकर लेठे रहना' | यह बात राजाने सुन ली थी। 
राजाने कहा, हमारे घोड़े बड़े बदमाश हैं ।' दूसरे दिन हरवाहा गया बैल छोड़ने, ब्रैलोंको 
बीमार देखकर राजाके पास शिकायत पहुंची तो राजाने श्राज्ञा दी, घ्रोड़ोंको ले जाओ हल 
में जीतने । घोड़े दिनभर जुते तो थक गये । क्योंकि वह तो सुखवार जानवर ठहरा । इससे 
घोड़ोंने बेलोसे कहा 'तुम श्रगर कल बीमार पड़े तो इतने हंटर पड़ेंगे जिससे मरनेकी नौबत 
झा जायगी । यह बात भी राजाने सुन ली। तब राजा रानीके महलमें पहुँचा । वहाँ बैठे 
बेठे हंसी आ गई । इसपर रानी जिद करने लगी, आप किस कारणसे हंसे ? राजाने सोचा 
यह तो नहीं बताना चाहिए, किन्तु रानीके पास एक न चली । तब राजाने सब वृत्ता त कह 
सुताया कि 'घुड़शालके घोड़े शरारती हैं ।! रानीने कहा आप यह कैसे जानते हो ?” तब 
उसने कहा 'मैं पशुओ्रोंकी बोली सीखा हूँ ।! श्रब तो रादी कहने लगी यह बोलियाँ हमें भी 
सिखा दो ।” राजा साहब ने कलको कह कर टाल दिया। राजा रंजमें हो गया। कारण 
यह था, पशुओ्लोंकी बोलियां दूसरेको सिखानेपर मृत्यु हो जायगी, सिखाने वालेने यही 
आदेश दिया था-यह विद्या दूसरेको नहीं देता चाहिए । श्रब वह पशुओं के समीपसे 
निकला । वे पशु भी समझ गये तो रोने लगे, किन्तु मुर्गा मुर्गी यह देखकर हँसने लगे । 
इसपर कुत्तेते मुर्गा मुगियोंको डांटा ।: तब मुर्गीने कहा “राजा अपनी बेवकफीसे दु:खी है 
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एएसु य उवश्नोगों तिविहों सुद्धों णिरंजणों भावों । 
ज॑ सो करेदि भाव॑ उवश्नोगों तस्स सो कत्ता ॥६०॥ 

५९९, उपयोगका कत्‌ त्व--ये तीन १कारके जो विकार हुए हैं इनमें जो उपयोग है 
वह तीन प्रकारका हो जाता है | यह शुद्ध निरज्जन आत्मा जिस भावकों करता है उसी भाव 
का कर्ता होता है | जितने भी यहाँ भाई हैं वह सब अपने आपको कर रहे हैं| सब अपने ही 
विकल्पको करते हैं । स्वरूपास्तित्व ही जुदा है। कितने ही विचार बनावे, परको कुछ नहीं 
कर सकता है | यह छोटे श्रभिप्रायकी बात है जो अपनेको समझ रखा है कि मैं -किसीका 
कर्ता हूं । कोई हुकूमतसे अ्रपनेको पराधीन मानता है, कोई कायरपनसे अपने लिए पराधीन 
मानता है। कोई सज्जनतासे दूसरेका ध्यान रखे तथा कोई विनयसे दूसरेका ध्यान रखे । 
पुण्योदयके कारण जो एक बल है, उसके द्वारा दूसरेको पराधीन समझे | जो दयावश दूसरे 
के कल्याणकी बात करे वह कुछ उत्तम है, किन्तु कोई बड़प्पत पानेके लिहाजसे या ऊपरी 
ढंगसे दिखावट बतानेके लिए बात करें इन सबके अन्तरपर विचार करना चाहिए। एक 
पराधीनतासे कायर बनकर बात करता हैं या उसे अपना स्थान बनाये रखनेके. लिए करना 
पड़ता है तथा दूसरा गुणोंसे प्रभावित होकर विनयसे वही बात करता है । दोनोंकी शान्ति 
प्रोर अशान्तिमें कितना अन्तर है ? हुकूमत वाले अशान्ति रखते हैं तथा पराधीन वृत्ति 
वालोंको मालिककी बातके अ्रनुकूल चलना पड़ता है तथा सज्जन पुरुष महापुरुषोंके प्रति 
स्वभावसे विनयी होते हैं, इन सब्रमें कितना अन्तर है ? यह सब होनेपर सभी अपने-अपने 
भाव करते हैं। इसीसे रांंसारकी व्यवस्था बनी है । 

६००, दृष्टिके अनुसार प्रवृत्तिकी विभिग्नता--जों ग्रात्मस्वभाव पहिचानेगा वह 
कर्मोसे मुक्त होगा । कोई कितनी भी गड़बड़ी करे वह छिपती नहीं तथा उसकी यह वृत्ति 
उसे स्वयं गड़बड़ कर देगी । कुछ बल पाया तो अ्रह्कारमें लिप्त हो गये, वह स्वयं अपने 
ग्रभिमानमें चूर हो संक्लेशित रहता है । इसके लिए अ्रनेक विचार गढ़ता है तथा जो प्रभ्नुक्री 
भक्ति करते हैं वह सुख पानेके अ्रधिकारी होते हैं तथा शुद्ध भाववालेके विकल्प हट जाते हैं। 
कर्म क्या करेगा ? स्वभाव दृष्टि जिनकी प्रख्वर है वह धन न रहने तथा जीवन न रहनेको 
कुछ भी उपद्रव नहीं मानते । यहांकी आयु खत्म होनेपर स्वभाव दृष्टि वालेको विदेह क्षेत्र 
या स्वर्ग भी मिल सकता है । परम्परासे मोक्षका पात्र भी बन जायगा। स्वभावरह्मष्ट वाले 
तो यह आशा रखते हैं, कब मैं आत्माराधना करू ? जब कि मोही धनका संग्रह करते हैं, 
वह उच्चावस्थामें आकर भी ग्रपती आदतसे लाचार रहते हैं । यह मायाजालका भ्रम है 
कि धनसे सुखी हो जायेंगे । धनका त्याग करने वाले आत्मानुकूल रहनेपर सुखी रहेंगे। 
सही चलने वाला नियमसे तिरेगा । जिससे शुद्धभावसे घरकी छोड़ा है, उसे पग-पगपर 
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कत्‌ कमंभाव, स्वभावभाव, विभावभाव, अभेदभाव आ्रादि सबके रहस्यको जानता हुश्रा 
रवरूपप्रतीतिसे विचलित नहीं होता है। अहो सम्यग्जञानकी महिमा सम्यम्ज्ञानमें ही प्रतिभात 
हो सकती है । उपयोगका काम भलकाना है। मोहका डाक लगा रहनेसे वह उस रूप 
परिणाम गया । अगर वह डाक नहीं लगा होवे तो उस रूप न परिणम कर शुद्ध स्वरूप ही, 
ऋलकायेगा । स्फटिक का काम स्वच्छ रखना है। उसमें हरा, पीला, नीला, लाल डाक 
लग जानेसे रंगविशेषका मैलापन आने लगेगा। रागद्वेष होकर वेसा परिणमन हुआ तो 
उपयोग उसको भलकाता है। इसी तरह कर्मोका निमित्त पाकर रागद्वेष हुए आत्मा राग- 
हेषकी भलकाता है | अच्छा पदार्थ श्राया तो उससे र।गद्देष नहीं करके बुरा भला कुछ भी 
ते समझें, । श्रद्धाका विपरीत परिणमन हो तब भी ऋलक रहा है । फिर भी' उपयोगसे नहीं 
गिरता । हाँ उपयोग कैसा करना ? इसका विवेक करो । 


५९८, जश्ञानकी अविकारताके उपयोगसे लाभ लेनेका अनुरोध--श्रद्धा और चारित्र 
ये दो ही गुणा विकारके योग्य हैं । यही दोनों विकृषत होते हैं । उसके सम्बन्धसे उपयोग उन्हें 
जान रहा है तभी तो कह दिया जाता है-ज्ञानविक्ृत नहीं हुआ । सीप चाँदी जैसी होती है। 
उसे पड़ा रहनेपर चांदी समझे तो ज्ञानकी गलती नहीं है, किन्तु जाननेवालेके श्राशयकी 
गलती है । शुद्ध ज्ञान तो यह है कि जो प्रतिभास है उसे जान रहा है। उसके ही नामपर 
भेद चल रहा है। मतिज्ञान और केवलज्ञान दोनोंका एक तरीका है। निविकल्पतासे देखो 
तो मतिज्ञान व केवलज्ञान निविकल्पक हैं । बाकीके विकल्प सहित हैं। श्रुतज्ञान थी विकल्प- 
सहित है । मतिज्ञान जो पहले ज़ाना गया है वह जाननेमें श्रा गया । सर्वत्र जहां जैसा गुण- 
पर्याय है वहां वेसा जाना | ज्ञानका काम भलकाना है। माया लोभ रागमें होता है तथा 
क्रोध मान दंषमें होता है। वह उपयोगमें श्राता है। निश्चय कर लेते मैं तो ज्ञानमात्र हूं। 
हे उपयोग ! तू जान जा, यह सब औपाधिक हैं । हे ज्ञान ! तू क्यों परेशान होता है ? यह 
तो सब नाटकका खेल हैं । जिसमें विवश हो जाय उसको अन्तर रूपसे देखे तो वह वर्धासे 
निवृत्त हो जाता है। अन्तरज्भ आत्माकी टटोलना चाहिए । वस्त्वन्तरभृत मोह लगा है, क्‍या 
यह विकार श्रात्माने किया है ? मिथ्यात्व अ्ज्ञान और अविरति इनका कर्ता आ्रात्मा है श्र 
यह निमित्त सन्तिधान है। उन प्ररिणाम विकारोंकों करने वाला आत्मा है। परिणाम्त 
निमित्त सन्तिधानकों करके गुजरा, किन्तु रागद्वेषकों आत्मा करता है। राग्द्वेष बतनेपर वह 
जीवपर बीतती है । जीवका ही सारा कार्य अठका है | जीव--कर्म भी स्वयं करता है तथा 
वही कर्म भोगता है। यह कर्ताभोक्तापन मिटे अत: इस धर्मकी आवद्यकता है। यहमिट 
सकता है । इस समय परिणाम विकारोंका कर्ता आत्मा है। 


शी 
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सो यह उपयोग विकारसे परिणमकर जिस जिस भावको आ्रात्माके करता है उस उस भाव 
का आत्मा कर्ता होता है | 

६०२, अशुद्ध उपाधिमें विकारकत त्व--अ्रनादि कालसे अ्रन्य वस्तुके संम्बन्धमें मोह 
से युक्त होने से आत्मामें हो रहे मिथ्या दर्शन, अज्ञान, श्रविरंतिभाव वह परमार्थसे यद्यपि 
एक प्रकारका है मगर अशुद्ध सांजन उपाधिरूप परिणमनसे तीन प्रकारका हो गया । ग्रब 
उस विकारसे परिणमकर जिस-जिस भावकों यह आत्मा करता' है उंस-उस भावकां यह 
उपयोग करता है | जीवमें जो परिणाम विंकार आया उसे निरचयसे कौन करता है ? 
तो उसको यदि जीवद्रव्यका कर्ता कहते हो तो जीवद्रव्य सदा है, सदा कतृ त्वका प्रसंग आ 
गया इसलिए जीवका जो उपयोग है बह उपयोग इस परिणमनंक्रो करता है। 

६०३. --धम पालनका निर्देश - अहो, यह उपयोग तो चिम्मान्र स्वभाव स्वरूप 
बन रहा था | खुदके आश्रयभृत आत्मद्रव्यमें उत्पन्त होने वाली -तरज़्छोंकों ग्रहण कर लेने 
का इतना कठोर परिणाम हुआ कि बेचारा उपयोग शज्ञोनीभू्त होकर कतृ त्वकें भारकी 
ढो रहा है। उपयोग ! इतनी तो हिम्मत कर, जितना जब वश चले इतनी तो हिम्मत 
कर कि पदार्थके यथार्थस्वरूपको जान और अपने स्वरूपको यथार्थ जान और जिंतना 
भी टिक सके उतना इस तत्त्वज्ञानमें टिक | देख देरा कल्याए होगा, मेरा कल्याश होगा । 
प्रन्यथा त भी क्लिष्ट है, मैं भी क्लिष्ट हुं। हे उपयोग ! तू और मैं कोई दो चीज नहीं 
एक अभिन्न सतत है, परन्तु जब कुमति छा जाती है तो दो न होकर भी दो से हो जाते हैं । 
हाय कितनी बड़ी वि .दा है आ्ात्मदेवपर । लोकव्यवहारमें चन्द्र या सूर्यका ग्रहण पड़नेंपर 
साधारण लोग भी चिल्लाने लगते हैं -- भगवानपर बड़ा संकट पड़ा, धर्म करो, धर्म कंरो। 
जब कि वहाँ कुछ भी भगवानपर नहीं बीत रहा श्रौर न चन्द्र, सूर्य देवतापर बीत॑ रहा 
झौर न चन्द्र, सूर्य विभानपर बीत रहा | वहां तो चन्द्र, सूर्य विमांनके बहुत नीचे राहु केतु 
का विमान आ गया, निमित्त-नैमित्तिक भावसे यहां अंधेरा छा गया, चन्द्र सूर्य भी अस्पष्ट 
दीखने लगे । किस्तु यहां भगवान्‌ आत्मदेवपर क्‍या बीत रहा है सकट; इसपर अन्तरमें 
ग्रावाज नहों श्राती कि अपने सर्वेस्वरूप भगवान्‌ आत्मदेवपर महाच्‌ संक्ट हो गया, धर्म 
करो | संकटका निवारण भी तो सुगम है । आात्मतत्त्वको निरखो, यही तो धर्म करना है । 

६०४, अ्रकम्पनाथायं संघकी रक्षाबंधनकोी ,घृटना--चतुर्थशुलका समय था। जब 
कि उज्ज्वल भावसे तपस्या करने वाले तथा अन्तमें योगोंका भी निरोधकर मोक्ष पा लिया 
करते ये । इस कॉलमें पृण्यंकाये, धर्मकार्य, आत्मकल्याणके कार्य अधिक होते हैं। जीवोंकी 
भावना ,धर्मके.प्रति उन्मुख रहंती है। इसी कालमें पापी जीव श्रैंपने पांपकी भी खूब बढ़ा 
सकता है। यही कारण है अकैम्पनाचार्य मुनिके संघपर श्रावरा। शुक्ला पूर्णिमोकों जो 
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अलौकिक सुख सम्पदायें हैं | धौंससे छोड़ने वालेको कहाँ सुख मिलेगा तथा झाडम्बर दिखाने 
वालेकों भी क्या स्वात्मानुभूति होगी ? स्वभाव दृष्टि वालेको जंगलमें भी सुख नहीं और 
स्वभावहृष्टि वालेको न घरमें, न देश विदेशमें कीं भी दुःख नहीं है । किसीने बात नहीं 
मानी तो स्वभावहृष्टि वाला उसके निषेधमें कोई खास कदम नहीं उठायेगा और न वह 
अपना अपमान मानेगा । जबकि आलसी सड़ सड़कर पच्र पचकर विरोधमें, कलहमें, अपती ' 
बात रखनेमें शक्तिका अपव्यय करते रहते हैं । ज्ञानी जनकी व्यवस्था दूसरे स्वयं करते हैं 
जब कि श्रज्ञानी जन दूसरोंसे याचता करके, लड़ करके घर व्यवस्था बनानेकी सोचता है । 
एक फौन कमांडर इन-चीफके हुक्ममें सभी फौज डटी रहती है। उसी तरह ज्ञानी जीवके 
बलपर श्रनेक सेवामें हाजिर हो जाते हैं । 

६०१, ज्ञान ओर अज्ञानमें प्रबतनका दिग्दशन--एक तगरका राजा गुजर : (मर) 
गया तो मंत्री सोच विचारमें पंड़ गये, किसे राजा बनाया जावे ? उन्होंने लय किया जो 
फाटक खोलने पर बैठा मिलेगा उसे राजा बनावेंगे । फ़ाटक खोला तो एक साधु बैठा मिल 
गया । तब उससे राजा बननेकी प्रार्थना की गई। साधुने अ्रसमर्थता प्रकट की। 
इस पर मंत्रियोंने कहा, तुम केवल बैठे रहना और कुछ नहीं करना पड़ेगा | साधुने 'केवल 
बैठे रहना और कुछ नहीं करता पड़ेगा” इस शततें पर राजा बनना स्वीकार कर लिया । 
अब तो साधुको राज्यकी ओरसे पोषाक प नना पड़ी । छात्रने मौका पाकर आक्रमण करने 
को लिखा । तब मंत्रियोंने साधु राजासे सलाह मांगी । अब तो साथु जी बोले, जिस पेटीमें 
हमारी लंगेटी रखी है उसे तो उठाञ्रो । जहाँ उन्होंने यह कहा और मंत्री ग्रादि लगे 
घबराने । लंगोट पहिनकर साधुका कहना था--हमें तो इस रास्तेसे चलना चाहिए और 
आप लोग अपनी व्यवस्था को संभालें ।! तत्त्वज्ञानी सर्वत्र सुखी हो सकता है। उसे तो 
अपने आत्मतत्त्तका साथ चाहिए। उपयोगका काम तो मात्र जानना है। उसका भी: 
विकार क्या होगा ? आत्माका स्वभाव चित्स्वभाव है उसका विकार क्‍या होगा ? परन्तु 
देखो तो विचित्रता-अनादिसे वस्त्वन्तरभूत मोहप्रकृतिसे मुक्त होनेके कारण आत्मामें -ये 
तीन प्रकारके परिणाम उठ रहे हैं। वे कौनसे हैं ? मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरतिभाव । 
सो यह कथा तो आत्मभूमिकाकी रही, अब आगेकी बात तो सुनो--ये तीनों तो हो जाते हैं 
निर्मित्तभुत; क्योंकि आत्मभूमिकामें ये तीनों हों और उपयोग इनसे बेखकर रहे, यह कैसे 
होगा ! सो इन परिणामोंके निमित्तभुत होनेपर यह उपयोग जो कि परमार्थसे शुद्ध निर- 
ज्जन अनादि निधन शआ्त्मवरतुका सर्वस्वभूत चिन्मांत्रका भाव होनेसे एक ही प्रकारका है 
तो भी अशुद्ध, साञ्जन व अनेक भावताको प्राप्त होता हआ उपयोग तीन प्रकारका होदर 
स्वयं अज्ञानीभूत हो जाता है। अहा, देखो लोहेके संगमें आग पिठ रटो है, ऐसां ही गजब 
यहाँ हो रहा है। भ्रव देखो अज्ञानीभूत होता हुआ यह उपयोग कतृत्वभावको ढो “रहा है 
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ग्रह्मका श्रादेश हुआ कि अ्रव जहां तुम्हारा विवाद हुआ्ला उसी विवाद स्थलपर जाकर ध्यान 
लगाओ । श्रुतज्ञान ने ऐसा ही किया । इतनेमें मोह, काम, राग श्र हवेप इन चारों मंत्रियोंने 
अवसर पाकर, अहृष्ट अवसरमें, अंधेरी रातमें श्रुतज्ञानपर श्राक्रमणा किया। किन्तु श्रुतज्ञान 
के योगके प्रसादसे वे आक्रमण विफल हो गये तथा चारों निष्क्रिय कीलित हो गये । औप- 
चारिक धर्मको जब यह समाचार विदित हुआ, तब इन चारोंको जुगृप्सा वाहन पर सवार 
करके व्यवहार सीमासे बाहर कर दिया, याने राग, द्वेषके जो सभ्यता बाह्य: व्यवहा 

उन्हें व्यवहार सीमासे बाहर कर दिया । - 

६०६, अकम्पन आत्मापर उपद्रव और उसका रक्षण--ये चारों मंत्री वहांसे निक- 
कर अस्तनागपुरमें श्राये । श्रस्थिरता जहाँ खत्म हो जाती है ऐसा वह स्थान अस्तनाग्रपुर 
था । वहाँके राजा पद्म श्रर्थात्‌ हृदय कमलके मंत्री हो गये । राजा पद्मसिहबल उफं विद्या- 
बलकी प्रबलतासे बहुत दुखी था । मंत्रियोंने छल करके विद्यावलको पद्मके आधीन कर दिया। 
इस खुशीमें पद्मने मंत्रियोंको वरदान मांगनेकों कहा। मंत्रियोंने प्रत्युत्तरमें ग्रवसर आनेपर 
वरदान लेनेको कहकर भण्डारमें जमा कर दिया | इधर अ्रकम्पन ब्रह्म निज संघ सहित 
विहार करते हुए अस्तनागपुर श्रर्थात्‌ श्रस्त नष्ठ हो गया है नाग - अस्थर्य (अस्थिरता) जहां 
पर इस तरहके पुर ८स्थानमें आये । वे अ्रकम्पन ब्रह्म निज गुणसमुदित उद्यानमें ठहर गये। 
उत्‌ अर्थात्‌ उत्कृष्ट, यान 5 भावना, उत्कृष्ट भावना ही जिसमें जागृत होनेमें कारण है, 
इस तरहका ज्ञान वेराग्यसे हरा भरा” बागमें सर्वे आत्माश्रोंने आश्रय पाया । सभी पवित्र 
गुण ध्यानस्थ हो गये | तब इन चारों मंत्रियोंने श्रपती काली करतृतमें सफल धोनेका अवसर 
जानकर छलन्नसे सात दिनका: राज्य मांगा । ७ दिनसे अधिक राज्य मांगनेकी हिम्मत नहीं 
हुई । क्योंकि अगर १५ दिनका राज्य मांग लेते तो पांचवां गुरास्थानकी कषायकी पराकांष्ठा 
हो जाती । प्रत्याख्यानावरण कषायका पूरा संस्कार समय इनकी कलासे परे था। राज्य 
पाकर इन्होंने उपद्रव करनेकी ठाती । अरकंपन ब्रह्मको समस्त ग्रुण साधुओं सहित निम्न 
प्रकारसे वेश्ति किया । उन मंत्रियोंने हड्डी, चर्बी, चमड़ा आदि दुर्गन्धित पदार्थस्ति बेड़ दिया। 
उस समय अति दुर्गन्धित देहादिको करके क्लेशकी तीत्र दाह लगा दी । उस समय ज्ञात 
विष्णु मुनिराजने अपने ज्ञानका केन्द्रीकरण किया और फिर इतना प्रसार किया, जि ससे 
समस्त जैनधर्मका विशेष यशस्वी प्रभाव पड़ा । ३ दिनका रक्षासूत्र ज्ञानकी उपासना तथा 
आात्मजागृतिका ही सूत्र बाँधना था। क्योंकि कोई भी शुभ कार्य करनेके लिए हाथमें सूत्र 
बांधकर संकल्प करते हैं, यह उसीका प्रतीक है । इसके लिए जो हम जड़में भ्रमण कर रहे 
हैं, उसे छोड़कर सही तत्त्वपर आनेमें विलम्बकी आवश्यकता नहीं है | वरंमानमें जो लोभ 
कषायका साम्राज्य छाया हुआ है, उसके लिए हमारे धनी मानी भाई अपने भाई बहिनोंकी 
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घोर विपत्ति उपस्थित की गई थी वह समय स्थापनामें 'श्राजका ही था | विप्रमियोंने आ्राजके - 
दिन जैनधर्मके महान उपासक दिगम्बर साधुओंपर जो आ्रापत्ति की थी, उसे सुनकर आज भी. 
रोंगटे खड़े हो जाते हैं। मान कषायकी पुष्टि यहाँ अच्छी तरह मिलती है । क्योंकि जब 
बलि आदि मंत्रियोंके द्वारा श्रुतसागर मुनिराजपर तलवारोंसे उपसर्ग क्रिया गया था। उसी“ 
समय बलि आदि मंत्रियोंकी शक्ति धर्मके प्रभावसे कीलित हो गई-थी। वह मूर्ख धर्मका 
रहंस्थ'न समझ सके थे । इसलिए उनके” राज्यसे निष्कासित होनेपर भी. वे-धर्मंके, प्रति 
विद्ेष भाव बनाकर बदलाकी मनमें ठाने रहे । यही कारण हैः वे श्रवसर पाकर अपना: 
श्रभिमात रखने के हेतु रत्तत्रयकी साक्षात्‌ मूर्तियोपर आपत्ति करने-से"दूर न रहें?। शायद 
परलोक भी उनकी हृष्शिमें कुछ न था । तभी तो इस लोकमें एक' बार रज्जित होकर-“दूसरी 
बार चेष्टा की । वह/आपत्ति विष्णुकुमार मुनिराजके द्वारा शान्त हुई थीः। इस पढद॑की 
शिक्षा वात्सल्य है | इस“दिन मुनियोंके गले धुआसे रुध गये थे । तब श्रावकोंने मुनिग्नोंको 
कोमल रसीली वस्तुओंका शझ्राहार' दिया था। श्रावकोंने हर्ष उपद्रवकी शान्तिपर माना 
थों। इस दिन बड़ा संकट टला था । इसलिए रक्षा हुई कहलाई ७०१ मुनियोंकी, किस्तु 
धीरे-धीरे समय निकलेनेपर रक्षाका संकल्प लेकर रक्षासूत्र बाँधने लगी यह रक्षाबच्धन 
व्यवहारमें हुआ । आत्मामें भी इसी तरह कथा चल रही है। जिसमें कंपन-न हो वह' 
अकंपन ब्रह्म (आत्मा) है। 

६०५, अकंपन आत्माका' प्रतपन--यह अकंपन आत्मा अनन्त शक्ति साधुभोंके संघ 
सहित उज्जैन नगरंमें पहुंचे | भ्रर्थात्‌ जिस भावमें उत्कृष्ट जैन सिद्धान्त समाया हुआ है वैसे 
उज्जैन भाव॑में बिहार करते हुए वहां श्राये । उस समय वहाँ श्रोपचारिक धर्मका राज्य 
थों। उस रॉज्यके मंत्री मीह काम राग और हेप ये चार थे। वहाँ का राजा तथा सभी 
आपचारिक धर्मके साथी मुनियोंके दर्शन करने के लिए गये । तब इन चारों मंत्रियोंकों भी 
जाना पड़ा। तब अकम्पन ब्रह्मनने समझे लिया था कि संघपर ग्राज उपद्रव होगा । तब 
अकाम्पन श्रात्माने संभी मुनिराजोंको मौनावलम्बनका आदेश दिया। उन सभी को विकल्प 
न उठाता ही अंपरिहार्य था। किन्तु श्रुतज्ञान ने यह झ्रादेश नहीं सुत पाया था और सभी 
ने सुत लिया था। श्रुतज्ञान शुभविकल्पोंका आहार करके श्रकम्पन ब्रह्मके समीप आ रहे 
थे। तब रास्तेमें मोह, काम, राग, द्वेष मंत्रियोंकी भेंट हुई । उस समय इस मंत्रियों ने 
विवाद किये, जिनका उत्तर स्याह्ादगर्भित भावनामें दिया। उन्हें मारमिक उत्तरसे सुन्‍्तोष 
नहीं हुआ । तब मंत्रियों और श्रृतज्ञानमें वादविवाद चला। उससें श्रुतज्ञान्की विजय हुई 
तेथा मँत्रियोंकी हार हुई, जिससे वे अपने मनमें जैनधर्मके प्रति विद्वेषती भावना लेकर चले 
गये तथा श्रुतज्ञातने सघमें जाकर अकम्पन ब्रह्मको उक्त वृतान्त कह सुनाया । तब अ्क्म्पन 
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एक कार्यकी खोजके लिए बड़ा-भारी त्याग करना पड़ता है। जीवनका बहुभाग वैज्ञानिकों 
का जड़की खोजमें जाता है | उनके कार्य जड़ताकी नयी प्रणाली बना देना है । यह अपनी 
समभमें अपनेको जड़का उपासक नहीं समभते, किन्तु. क्या वह इससे कुछ और ज्यादा कर 
पाते ? तब-हमें कहना होगा उनका जीवन आत्मध्यानसे रहिन जड़ ही बन जाता है । उन्हें 
क्या यह पाठ याद होगा कि प्रत्येक पदार्थ श्रपनी परिणतिसे परिणमता है. अ्रन्यसे नहीं । यह 
समालोचना निजकी है जो पदार्थ सर्वेथा असत्‌ है उसंका सद्भाव नहीं होता है व सत्‌का भ्रभाव 
नहीं होता । जब वस्तुका स्वरूपास्तित््व है, वह परका.निमित्त पाकर परिणमता है, :किन्‍्तु 
वह अपनी अभिन्‍ल क्रियासे परिणमता है। जो पदार्थोंमें क्रिया होती वह स्वयं उनके द्वारा 
ही होती है किसी भ्रन्यके द्वारा नहीं । ग्रात्मा-उपयोगस्वरूप है। उसका लक्षण भी उपयोग 
कहा है। “उपयोगो रक्षणम्‌” । यह व्यवक्षारनयसे लक्षण क्रिया है । निह यसे आत्माका 
लक्षण चतन्यमात्र है। चतन्य त्रेकालिक शक्ति विशेष है, वह उत्पाद व्यय धभ्रौव्यमय रहता 
है। चेतन्यकी जो क्रिया है वह है परिणाम । चेतन्य इस गरुणकों छोड़कर नहीं रहता है। 
वह किसी न किसी परिणमनको करता हुआ रहता है। यह उपयोग पर्याय दृश्सि लक्षण 
कहा है | लघुसे लघु योनिमें रहनेवाला उपयोग बिना कोई श्रात्मा होता ही नहीं । यहाँ 
थोड़ी देरकों अनर्थान्‍्तर समझें तो उपयोगस्वरूप आत्मा है। इसे' छोड़कर आत्मा रहता 
नहीं । उसी बारेमें यहाँ कह रहे हैं। यह आत्मा अनादि कालसे मोहसे वस्त्वन्तर मोहसे 
सहित है। मोहकी पुट आनेसे मोहनीय कर्म शआ्रात्मामें आता है | उसका उदय उदीरशा जब 
होता है तब इससे आत्मामें तीन भाव उठ खड़े होते हैं। जैसे विश्युद्ध कांच है, उसके पास 
रंगीन वस्तु लानेपर उसमें उसी तरहकी परिणति हो जातो है। उसी तरह आत्मामें जो 
एक्क्षेत्रावगाही कर्मोका सम्बन्ध है उसके निमित्तसे आत्मा विकार करता है। यह तीन भेद- 
रूप है-- (१) मिथ्यात्व, (२) अज्ञान, (३) अविरतिसे यह आत्मा परिणाम जाता है।' 


६०९, कर्मका मम--हर एक-कोई कर्मका नाम लेता है। कहता है--कर्मोके 
फलको भोग रहा हूँ | कर्मोकी ऐसी ही .विचित्रता थी | अगर आध्यात्मिक रुचि वाला हुआ 
तो आत्माकों कर्मकी उपाधिसे सहित मानता है या केवल आत्माका ही स्मरण करता है । 
कर्म व॑ उपाधि क्‍या है ? कर्म तो वास्तवमें यह श्रर्थ रखता है--जो आत्माके द्वारा किया 
जाय उसे कर्म कहते हैं | आत्मन: यतु क्रीयते तत्‌ कर्म । श्रात्मा जो' करता' है वह कर्म है । 
कर्म शब्दका साक्षात्‌ अ्रनौपचारिक अर्थ है आ्रात्माकी क्रिया भाव परिणाम जो है वही क्रिया 
है'। पुनः उसका निमित्त पाकर 'जो पुदुगलमें परिणाम होते हैं वही द्रव्य कर्म हैं, ये उपचार 
से संज्ञित हैं। आत्मा बाह्य पदार्थकों निमित्त पाकर परिणमता । बाह्ममें कहते हैं आत्माने 
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रक्षा करनेके लिए तत्पर हो जावें तो उनकी आत्माका आशीर्वाद क्या आपकी कुछ भी रक्षा 
नहीं कर सकेगा ? ह 

६०७, रक्ावन्धनपर्वकी सार्थकता--सामथ्यैवान्‌ु होकर अपनी दीवता दिखाना या 
चुप रहना श्ञोभा नहीं देता । यही कारण है विष्णुकुमार मुनिकी तपस्या ग्र॒त्यधिक उत्कृष्ट 
थी । विक्रिया ऋद्धि हो चुकनेपर भी उसका ध्यान नहीं था । वह अपने सामने ७०० मुनियों 
को संकट सहते नहीं देख सकते थे । उन्हें तो धर्मंध्यानमें आ्रापत्ति आये हुए मुनियोंकी रक्षा 
करनी थी । इससे तपस्याका मोह ठुकरा दिया । साधना समाप्त हो जायगी, इसे न विचार 
कर रिष्कपट शुद्ध प्रेमसे श्रोतश्रोत हो धर्मका महाच्‌ कार्ये किया । यह वात्सल्य व स्थिति- 
करणा उनकी सामथ्यके अनुकूल था | यह पविन्नात्मा स्मरण कराता है | कितने घामिक जन 
अपनी कठिताइयोंसे आगे नहीं बढ़ पाते । उन पारखियोंको चाहिए धर्मात्माजनोंकों परखें व 
उन्हें जिस तरह हो सके श्रागे बढ़ावें । जैसा कि चिरोंजाबाई माताजी गरोश्नप्रसाद जी वर्णी 
जैसा धर्मरत्न सोंपकर छृतार्थ हईं । अ्रमरच्न्द्र जी दीवान गरीबोंको देखकर उनका पता 
चलाकर घरपर ही सहायतार्थ द्रव्य (रुपया पैसा) व अन्य सामग्री दे श्राया करते थे । जब 
कि श्राजकी लिप्साओ्रोंमें कोई हाथ पसारे भी आगे खड़ा हो तो नाक भौंह सिकोड़ने लगते 
हैं। जिस प्रकार भी बने लोक धर्ममें स्थित रहें | इसके लिए कषायोंका दलन करना पड़े, 
कष्ट उठाना पड़े उसकी परवाह क्‍या करना ? थोड़ासा कष्ट एवं विवेक बुद्षिका कार्य 
कितने कर्मकलंकोंको नहीं हटाता होगा । इस कार्यमें पीछे न रहने वाले महापुरुषोंके सपूत 
हैं । तभी यह पर्व जीवनमें कुछ दे सकता है अन्यथा इससे क्या लिया कहलाया । नहीं तो 
मौजसे घरपर पक्‍वान्न भिष्टास्न खा लिया, इससे भी कहीं पर्वकी महत्ताकी रक्षा हो सकती 
है ? यह सब असंभव काये है। आत्म-उत्थान भी तो अपनी रक्षा करना है । परिग्रह, 
लिप्साओं, तृष्णाओंकों काम, क्रोध, राग, द्वेषके हवन कुंडमें होम देवें, फिर कुछ करनेके 
लिए पगण बढ़ावें । श्रौरोंकी वि्वलता देखो और उनकी सेवा करो, यह तो श्रेष्ठ कार्य लोक 
में है, किन्तु उससे सर्वेश्रेष्ठ कार्य है--अपनी पराधीनता, विद्चलतापर हृष्टिपात करो, उन्हें 
दूर करो । कितने संकटोंमें से मैं स्वयं गुजर रहा हूँ, इसपर भी तो निगाह करें । जीवनकी 
श्रमूल्य_ निधि कौनसे कीचड़में फंस जावे इसका आगेके लिए क्‍या भरोसा है ? वह कीचड़ 
छुटानेकी सामथ्य तो जुदा रही, सुध भी नहीं रहेगी | तव हमें कौन निकाल देगा ? अपवा 
कार्य तो अपनेसे ही होना है । यही पर्वकी सार्थकता सिद्ध करती है | यही जीवरूके अमृल्य 
क्षण इस कार्यके लिए सर्वोगियोगी हैं । 

६०८, निजका समालोचन--जिस तरह वैज्ञानिक पद्धतियोंमें भौतिक चीजोंका 


प्रयोग बिया जाता है । एक वरतवा दरूरीमें प्रयोग करके बृछ सीखते हैं ++ 
भय विया जाता हैँ । पे: वृष्टव[ दृरूचम प्रयोग वरके व सा|खत हूँ । इस तरठ उन्हेँ 
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पति होता है । फिर भी वह सोचता है, मैं ही श्रगोखा चक्रवर्ती थोड़ी हआा हूं । मुभसे पहले 
ओर भी हो गये हैं। दूसरी श्रेणीका धन वैभव नारायणके पास होता है। बह भी उनके 
पास नहों रहता | श्राज तो किसीके पास क्‍या धन है ? ज्ञानकी वात श्रुतज्ञान इन्द्रिय मनके 
ज्ञानकों भी छोड़ दें तब भी १२ अंगके पाठीके सामने आराजके मनुष्यके पास क्या वैभव है? 
यहाँ देखें तो हम कितनी विपत्तिमें पड़े हुए हैं| हम यहां अपनी उन्तति ही नहीं कर पाते, 
दूसरेकी तो करेंगे क्‍या ? जीवका मुख्य स्वभाव चेतन्य है । यह प्रतिभास होता रहे तो 
बहुत-सी विपत्तियोंसे छुटकारा पा सकते हैं तथा जो विकार रूप परिणाम, हैं वह मैं नहीं 
हैं-- इस प्रतीतिके बलपर अपने ही समीप बसे । रागद्वेषका अपनेको कर्ता न माने एवं उस 
झोर उपयोग भी न ले जावें--यह॒कल्यारणुप्रद है । यह उपयोग 'कहीं बाहरसे नहीं आया 
है। इसे करने वाला भ्रात्मा ही है तथा सिद्धान्त भी यह कहता है--रागह्वेषका कर्ता यह 
अशुद्ध आत्मा ही है। दूसरी अपेक्षासे कमंकी वजहसे यह हुए हैं | यह दोनों पक्ष उपादेय हैं । 
ज्ञानावरणादिके होनेपर जीवको भाव कर्म प्राप्त होते हैं। इन सबका (रागद्वेषका) मूल 
कर्म, है । ज्ञानीने क्या देखा, ज्ञायक स्वरूप मात्र निरखा । कदाचितु यह ऐब लग जावे आत्मा 
रागद्वेषका कर्ता ही तो है [तब आत्माके ज्ञान दर्शन स्वभावपर दृष्टि कैसे जावेगी ? तब 
एकदेश शुद्धनिश्वयनयसे कहा जाता है क्रि रागद्वेष कर्मकृत है। कर्ममल आत्मामें निमित्त 
रूपसे हैं। वे रहें किन्तु वे कर्म उपादानसे जीवराग आदिके कर्ता नहीं हैं। कमकी पर्याय 
ग्रात्मामें निमित्त होती ही हो, यह न कोई कारण है और न कार्य है। परस्परकी ये पर्यायें 
निमित्तनैमित्तिक हैं तो इस दूसरे उपायके बारेमें कह रहा हूं | इन विकारोंमें शुद्ध निरण्जन 
तत्त्व विराजमान है, वह गया नहीं किन्तु अ्ज्जन सहित विकार भावको परिणत हो गया 
है । तब यह अज्ञानमें फंस कर्ता मानने लगा है । 

६१२. विवेककी अनुकम्पा--वस्तुस्वरूपके विपरीत दृष्टि न होनेपर आत्मा अपने 
को स्वतन्त्र मान सकता है। जिस-जिस परिणामको यह आत्मा करता है वेसे-वेसे परिणमत 
का कर्ता यह होता है श्रर्थात्‌ रागद्वेषकों ग्रहण करता है! परिएमनेमें नि यमें एक कर्ता 
है तथा एक व्यवहारमें । यह आत्मा परमात्माकी साक्षीसे गुजर रहा है। इसमें रागद्वेष होते 
हैं उसमें निमित्त कर्म है, इन कर्मोके साथ अनादि कालसे भटकते चले श्रा रहे है । , इनसे 
संभलनेका उपाय एक विवेक है | हम अ्रपनी परिणतियोंकों कह नहीं पाते हैं। जब विकार 
नष्ट हो जाते हैं तब निज आत्मस्वभाव प्रकट हो जाता है। विकार तो क्षण्िक, हैं, मिट 
जाते हैं। मैं तो शुद्ध जश्ञायकस्वरूप हुँ, चिदानन्दमय सत्‌ हूँ । मुभमें परका श्रवेश नहीं है । 
पुत्र स्त्रीका वेराग्य तो कलहसे भी हो सकता है, किन्तु विवेकपूर्वक रागोंसे हुआ वेराग्य 
थ्रादि मध्यमें और अन्तमें एकसा रहता है। बाह्ममें अरुचि हो जावे तथा अपना सत्र स्वरूप- 
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कर्म बांधा । वह कर्म चार तरहसे आर्मामें आ्राते रहते हैं--(१) प्रकृतिबंब, (२) प्रदेशबंध, 
(३) स्थितिबंध और (४) अनुभागबंध' रूपसे ।'इन रूपोंको लेकर कर्म आत्मामें बंध जाता 
है । तब-वह वस्तुस्वरूपके विपरीत भाव बताता है । आत्मा ज्ञानानन्द स्वरूप है। उसे नः 
खोजकर बाह्ममें रमता रहता है। यह परिणाम बाह्य निमित्तको पाकर होता है। कर्म व 
उपाधिमें अन्तर डालता चाहो तो जिस समय निमित्त हो रहा है उसे उपाधि बोलते हैं। 
उदयापन्‍्न जो कर्म है उसे उपाधि कहते हैं। आधि -श्रान्तरिक दुःख । उप ८ समीप | 
जो आस्तरिक अलेशके- समीप पहुँचावे उंसे उपाधि कहते हैं। विशेष उपाविमें म्रमणा-करता 
है। श्रान्तरिक क्लेश को जो साथमें पहुंचाता है | ह 
६१०. उपाधिका प्रभाव --थोड़ा पढ़कर जो गये आ्राता है वह उपाधिको चिस्तनामें 
ही तो आता है । एक वाबू जी काफी अंग्रेजी, संस्कृत पढ़ लिख कर सर करने चले । वह 


समुद्रके किनारे पहुंचे । वहां उन्हें सर करनेकी सूझी। तब उन्होंने नाविकसे समुद्र 
में चलनेको कहा । उसने आठ आना पैसे लेना मंजूर किया। श्रब नाविंक बाबूकोी नाव 
में बैठाकर ले गया समुद्रमें । इतनेमें यह बाबू कहता, क्‍यों नाविक ! तुम अंग्रेजी पढ़े लिखे 
हो ? नाविक कहता, अंग्रेजी वश्रेजी कुछ नहीं जानता । बाबू जी फिर कहने लगे, कुछ 
संस्कृत हिन्दी जानते या नहीं ? नाविक बोला बाबू जी मैं नहीं जानता । तब बाबू जी बड़े 
गुस्सा हुए। इन्हीं लोगोंने भारतकों बर्बाद कर दिया है। ये मूर्ख कुछ भी पढ़े लिखें नहीं 
हैं। इनके ए० बी० सी० डी० भी नहीं श्राती है। इसके बाद नाव कुछ आगे चली, तों 
जोरकी आधी भ्राई ओर संमुद्रमें भंवरें उठों | इस पर मल्लाह बाबुजीसे बोला-ग्राप तैरना 
जानते हैं । वह बोला मैं तेरता नहीं जानता । तब नाविक ने कहा, यह सिडी मुझे ए-बी- 
सी-डी सिखाने चला। अब नाविकने भी बदला सोचकर कहा, इन भू्खोने भारतको गारद 
कर दिया । यह नालायक पढ़ पढ़ कर शारीरिक काम नहीं करते, केवल हमारे शरीरके 
खूनको चूसनेपर सवार रहते हैं, यह विलासिता बढ़ाते जाते हैं तथा हमें गरीबी देते जाते 
हैं । यह सब कहकर वह तो समसुद्रमें कूद पड़ा तथा उसे मभधारमें छोड़कर चल दिया। 
यही संसारकी लीला है। जो कोई भी जानता है या करता है वह सब पअपने लिए ही 
करता है । जिसमें पूर्ण विश्व प्रतिभासित हो वह चतुराई है । यहाँ गव॑ करने लायक बात 
ही क्या है ? हम कितने फंसे हुए हैं, इस पर विचार करें । बाहरी अनेक काम किए जाते 


हैं तथा बाहरी अनेक बातें जानी जाती हैं, फिंर भी हम सफल नहीं हो पाते हैं तो कोई 
कवरा जरूर लगा है। - 


६११. अज्ञानमें कत त्वक्ा आशय--जिस गव्रेके मारे फूले नहीं समाते हैं उसका 
कया धिश्वास है वह तुम्हें सुख देगा। धनवैभव पाकर क्‍या पा लिया ? वह तो कुछ भी 
महत्त्व नहीं रखता हैं। वेभव तो चक्रवर्तीके पास होता है जो कि छहखण्ड पृथ्वीका अधि- 
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एक ही भावना चलती रहे | घरमें श्रनेक घटतायें श्राती हैं । क्रोधषका अवसर, श्रानेपर, -मान 
का अवसर आनेपर भी सोचे--मैं तो केवल भावकों ही कर रहा हूं, श्रन्यको नहीं । परवस्तु 
न मेरा हित करती है और न मैं उसका ही कुछ करता हूँ। गुरु द्रोणाचार्य जी के-पास 
सभी छात्र पढ़ रहे हैं-- क्रोध मत करो | युधिष्ठर भी पढ़ रहा है । युधिष्ठिरका पाठ सुताने 
का अवसर आता है तो कहता है गुरु जी ! याद नहीं हुआ । दूसरे दिन पूछा तो कहता 
याद नहीं; फिर तीसरे, चौथे दिन आदि कई दिन पूछा तब भी कहे याद नहीं हुआ । फिर 
जब युधिष्ठर याद हुए पाठकों जीवनमें उतार चुका तब कहा--अब याद: हो गया । प्रतिदिन 
के चलने वाले पाठोंका क्रम सुननेका आता रहता ! छूात्रोंसे प्रन्‍्न किया तो कहें--हाँ गुरु 
जी, याद हो गया । इस तरह एक वारगी सभी कह जावें | युधिष्ठिरका चाम आया - तो 
बोला--गुरु जी ! याद नहीं हुआ । तब गुरुजीने वेंतोंकी .मार दी । इसपर शान्त होकर 
कहता--हाँ गुरु जी ! अरब याद हो गया। मैं क्रोध व दुःखको भी अपने अनुभवमें नहीं 
लाया और शानन्‍्त रहा, तब प्रतीति हुई मुभे याद हों गया श्रर्थात्‌ जीवनमें यह बात चल 
सकेगी | उसका. सिद्धान्त था 'जो पढ़ो उसे जीवनमें उतार लो” । 

६१५. बुद्धिवलके सदुपयोग करनेकी दृष्टि--जब तक समयसार (आत्माका सार 
जानना) उत्सव चल रहा है तब तक तो हृढ़ प्रतीति कर लेवे -'मैं केवल भावकों ही करता 
हूं । मुझे अच्छे बुरेपनको नहीं देखना है और न मैं उसे देख पाता हूँ।' बुरे वचन .सुननेका 
भी प्रसंग आवे तो अपना पर्व समझ कर वहाँसे अपने विचारों को शीत्र हटा लेवे। विचार 
यह करे 'मुझे तो श्रपता समय धर्मचर्चामें ही लगाना चाहिए। यही मुझे कार्यकारी है, 
इसीका यह अवसर है। इस आध्यात्मिक अ्रवसरमें कुन्दकुन्दाचायं जो कह रहे हैं, वह*एक 
ही बात कह रहे हैं। यहां अनेक बातोंको रठने के लिए बुद्धिबल भी नहीं लगाना है। 
फिर क्‍यों न उस पर अमल करू ?” यह प्रइन करके स्वयं उस रूप परिणति बनाने में ही 
समाधानरूप है। श्रपने स्वरूपारितत्वके समीप जाकर विचारे, "मैं इतना ही कर पा रहा 
हूं। जड़ पदार्थेसे मुझे क्या मिलने का 7? धर्मका आचरणा करना एवं इस तरहकी हृष्टि 
बताता अश्रति सुगम है और जो न करे उसे अति कठिन है। जैसे मुसाफिर सफरेमें ज़ाते 
समय टिफिनमें भोजन रखते हैं | जो उसको हर एक जगह खाने में भी घृणा नहीं करता । 
बह रेल, मोटर सड़क, नलके पांस चौराहे आदि पर कहीं भी खा लेता है। इसी प्रकार 
जिसने झानन्दछूप परिणमन कर लिया है, अन्तरज्भमें एक भावना बनाली है उसे इस 
स्वात्मानुभव भोजनको निकाल कर खानेमें देर नहीं लगती 4 उस, श्रभ्यासी पुरुषकों सेकण्डों 
भी नहीं रुकना पड़ता है। वह दुर्गम नहीं है । जिस बुड्धिके क्षयोपशमके बलपर सेकड़ों, 
हजारों, लाखों करोड़ोंका व्यापार कर लेते हैं, वे वया आत्मतत्त्व जेरो सरल वात न जान 
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पर दृष्टि जम जावे एवं उसीका विश्वास हो जावे, तब समझा जावे श्रसार संसारमें मानव- 
जीवन पाकर कुछ पा लिया । जिसकी विकारोंकी ओरसे हृष्टि हट गई है वह घरमें रहता 
हआ भी बैरागी है। जिसके मनमें यह बात नहीं समाई है वह घर छोड़नेपर भी वबरागी 
नहीं हुआ है । यहाँ तो मन साधना है। मनको स्वेविषयोंसे हटाकर एक अपने आत्मस्वरूप 
पर केन्द्रित करनेसे लाभ ही लाभ है। यह जिनवाणीकी पविज्न चर्चा कर्णंगोचर होनेसे 
परिणामोंमें परिवर्तत होना चाहिए । यह ऋषियोंकी चर्चा सौभाग्यसे प्राप्त हुई है । यह 
श्रेयमार्गपर ले जावेगो जो इसके अनुसार चलेगा। इस भारती (वाणी) में सच्चे दिलसे 
प्रवगाहन करने वाला परमपविज्नताको प्राप्त करेगा । यह जिनवाणी क्या कुटिल मनमें प्रवेश 
पा सकेगी ? यह संभव प्रतीत नहीं होता । सरलता रहनेपर इसको प्राप्त किया जा सकता 
है। इप्तसे कहना होगा यह पवित्र वाणी सरलताका अनुकरण करने वाली है। सरल स्व- 
भावीमें यह सहज स्थान पाकर अपना गौरव स्थापित करती है। यह अमृतकी बेल अनेक: 
भवोंके विषोंक्रो श्रमृतरूप बना देती है । 

६१३, निजभावकों कृत ₹४--कल यह बात झ्राई थी, श्रात्मा मिथ्यात्व, अज्ञान और 
अश्रविर्तिके विकार भावोंकों करने वाला है | इससे आत्माकों उन भावोंका कर्ता कहते हैं । 
करने वाला निरचयसे स्वयं कर्ता ही है। मिथ्यात्व, अ्ज्ञान और अ्विरति भावोंकोी ही यह 
जीव कर सकता है। हृढ़तासे श्रगर एक भी बात समभमें आ जावे तो भला है। उस 
भावनामय परिणत हो जाय तो निजका परका अन्तर दीखने लगेगा । केवल मैं अपने भाव 
कर रहा हूं, उन्हींको कर पाता हूं । इसके अतिरिक्त मैं और कुछ नहीं कर पाता । यह 
मनुष्य श्रभेक तरहके पुलाव बाँधता रहता है। मैं वह करूँगा, मैंने ऐसा किया, मेरे द्वारा 
संसारके कार्य किये जाते हैं इत्यादि निरर्थक विचार हमेशा पैदा करता रहता है। यह 
विकल्प कंसे दूर हों, यह भावना भरा जावे तथा अपने बारेमें स्वयंको आदेश देता हुआ कहे 
'तू जो कर रहा है, वह तू नहीं कर सकता है, तेरा वहाँ प्रवेश नहीं है, तू तो अपने भाव 
मात्र करता है। स्त्री खूबसूरत है, सेवाभावी है या कर्कशा है, दुष्टप्रकृति की है| पुत्र 
आज्ञाकारी है या विरुद्ध चलने वाला है। बड़े भाई साहबका मैं ऋणी हूं, वह- मेरे शुभ- 
चिन्तक रहे या पढ़ानेमें पीछे हट गये, फूटी आँखों भी अमुक व्यक्ति मुझे नहीं देखना चाहता । 
श्रमुक व्यक्ति बड़ा सज्जन है या अमुक दुर्जन है--इस तरहकी अ्रनेक बातें किस तरह रंग 
रंगकर अपने पास आती हैं ? 


६१४, सखफ़े अध्ययनका प्रयोग--इत सबके विरुद्ध सोचे--मैं तो स्वतंत्र हूं, मैं 
अपने परिणमनके अतिरिक्त और कुछ नहीं कर रहा हूं । सत्यज्ञान बने तो आाखबकी नि वृत्ति 


होगी । एक ही भाव रख ले, एक हो सबक चलता रहे । प्रात:, मध्याह्ष और सायंकाल 
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अपने भाव बनावेगा. तथा श्रशुद्ध भावोंमें भी आत्मा अपना ही परिणमन करेगा। शुभ 
अशुभ परिणमन आत्मा करे, उसमें प्रकृतिबन्ध स्वयं ही होता है। उसमें अन्य कोई 
कारण नहीं पड़ता है। जैसे प्रातःकाल सूर्य निकलते ही तालाबोंमें कमल स्वभावत: खिल 
जाते हैं। चकवा चकवीका जोड़ा जो रातभरकी बिछुड़नसे हुई तड़फसे तड़फा था वह 
आपसमें मिलकर प्रमुदित होता है। मनुष्य अपने-अपने काम्रमें संलग्न हो जाते हैं, किन्तु 
यहाँ सर्यने कुछ कर नहीं दिया, ये कार्य स्वयंकी प्रेरणासे चल रहे हैं । यहाँ केवल निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है। जीव परके बारेमें कुछ नहीं बिचारे, वह परका,कर्ता नहीं हैं। जो 


कर्ता मानता रहेगा, उतना ही संसारको बढ़ाता जायगा । कर्मको साक्षात्‌ तो ऐसा जान- 


नहीं रहे । लेकिन आगम को जाना, उसपर हृढ़ता हुई जिससे कर्म संमभमें श्रा रहा है तथा 
प्रपने स्वरूपके श्रनुसार प्रवृत्ति होता चाहिये, क्‍योंकि स्वरूप स्वभाव है। इतने पर भी 
कोई वस्त्वन्तर लगा है जिससे विविध परिणमन करते चले जा रहे हैं। ग्रगर यह वर्त्वन्तर 
न होवे तो विविधता नहीं है । जहां भी विविधता आती है वहां वस्त्वन्तर कारण है। इस 
वस्त्वन्तरकी किसी नामसे कहलो, यहां इसे कर्म कहा है यह विपत्ति ही है कि एकके द्वारा 


दूसरेका किया जंचना माना जावे । आकुलित, दुखित होनेका कारण भी यही है । .प्राणी 


इस सहजके निजस्वरूपको जाननेसे गुमराह रहते हैं । वस्तुस्वरूपसे अन्य प्रकारकी दृष्टि 
रहना, स्वरूप विरुद्धका प्रमुख उदाहरण है। संयोगभावकी बुद्धि, मिथुन बुद्धि, मिथ्याबुद्धि 
के अलावा और आकुलता करने वाला ही कोन है ? यही दुःखके कारण हैं। आकुलता 
होती है तो मेरा इसको हटानेका अधिकार है तथा इसका मुभपर कोई अ्रधिकार नहीं है । 
इसे हटाना मेंरा कार्य है। आकुलित रहना मेरा स्वभाव नहीं। श्राकुलता को तिरोहित 
करनेका अ्रपता उद्यम होना चाहिए। स्वस्वरूप परिणति आवे उसका ही आराधक बन 
सकू--यह भावना हितके मार्गपर ले जानेमें समर्थ है। जो भी भला बुरा किया जाता है 
वह अपना ही किया जाता है और दूसरे किसीका नहीं । परकी ओोरसे क्तृ त्ववुद्धि हट 
जानेपर अतुल आनन्दका अनुभव किया जा सकता है। यह कतृत्व बुद्धि अनादिकालसे 
भंवरोंमें फंतता फंसा कर चक्‍कर लगानेमें सहायक हो रही है। जितने भी सिद्धान्त हैं व्धाँ 
सिद्धि एवं सफलताका मार्ग नहीं मिलता है | मुख्य कारण परको अपना मानना तथा पर 
मुझे कूछ कर देता है--इस भावनासे ग्रस्त होनेका परिणाम है। जिस किसीके भो पास 
कतृ त्व बुद्धि धर बनाये हुए है वह शान्तिके मार्गसे बहुत दूर हट जाता है । 

६१८, विषेकसे संकटोपर विजय--समता - बुद्धि सब सुखोंका मूल है। शत्ठु मित्र 
किसीकी परवाह न करके अपने|परश्रडिग रहना सुखका कारण हो सकता है तथा श्रसंख्यात- 
प्रदेशी रूपादिसि रहित तिविकल्प अपनेमें अपना भाव ही करः पाता हूं, इसके अतिरिक्त कुछ 


समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक ४२७ 


सकेंगे ? इस तरहका यह मानव बाह्ममें प्रभ्युता रखने वाला क्‍या अपनेकों नहीं जान सकता 
है? यह आत्मकार्य तो सबसे सुगम कार्य हो सकता है। एक बार मोह तो छुट जावे, 
बस्तुस्वरूपका हृढ़ ज्ञान तो हो जावे | 

६१६. हित अहितके विवेकसे भल्लाई--जिन्होंने ब्याह किया, उन्हें मिला क्या ? 
एक हाड़ मांस की चर्मवेष्टित मूति मिली, जिसपर जीवन भर रीमता रहा, उसके पीछे 
पैसा कमानेको कितनी भंभटें नहीं उठाईं । पुत्र पुत्रियाँ पदा किये, उनका बचपनसे पालन 
पोषण' किया, पढ़ाया लिखाया, विवाह कर दिया। अपने हाथ क्‍या रहा, क्‍या नफा हुई ?- 
तो गैरनफा का सौदा स्त्री पुत्र तो सुगम हैं किन्तु जिसमें बड़ी भारी नफा समाई हुई है 
बह क्‍या कठिन प्रतीत हो रहा है ? मुझे एक वृद्ध मिलि । वह अवस्थामें अधिक हो चुके 
थे। उनकी स्त्री भी थी। उनसे ब्रह्मचर्यकोी कहा गया तो शअसमर्थता प्रकट कर दी । यह 
विषयभोगोंसे छुटनेकी बातें कब समभमें आवेगी सो नहीं कह सकते । कोई तर्क करते हैं-मैं 
श्राजीवन ब्रह्मचयसे रहूंगा, इसी तरह और भी रहने लगें तो सृष्टि ही चलना बन्द हो 
जावेगी या नाम नहीं चलेगा । सृष्टिकी चिन्ता इसे क्‍यों पड़ी ? वह तो चल रही है, चलती 
रहेगी । नाम रहा भी किसका जगत्‌में ? अगर तने श्रपता ही उद्धार कर लिया तो तेरा 
असली ताम तो प्राणी मात्र लेंगे। अपने एकत्त्वपर हृष्टि आता क्‍या कुछ कम मिलता है ? 
एकाकीके अ्रलावा यह है भी क्या ? शरीरका पुद्गल भी तो इसका साथ नहीं दे रहा । सब 
कुछ कर चुरनेके बाद भी जो आत्मापर दृष्टि नहीं देते, उनका क्या भवितव्य है ? इसे वह 
स्वयं संसारी प्रारिएयोंमें देख सकते हैं | अनेक श्रात्मायें हम जैसा ही अस्तित्व तो रखती 
हैं। तब भी कोई एक श्रत्यन्त दुखोंसे पीड़ित है तथा कोई सुखके पीड़ित है। वह सुखकी 
तृष्णायें इसे शान्ति नहीं लेने देतीं। जो वैराग्यकी वृद्धि, परसे निवृत्तिको बुद्धि शुरूसे ही 
भरा जावे तो उतके श्रादशेको देखो । उनकी बुद्धि समागममें नहीं रमती । समागम उन्हें 
दुखदाई, आकूलता बढ़ानेवाले प्रतीत होते हैं । महापुरुषोंके चरित्रपर दृष्टिपात करता चाहिए । 
उन्हें, बार बार पढ़े, उनसे कुछ सीखे । वर्तमानके महापुरुष चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शाकति- 
सागर महाराज एक ही थे। जिसके गर्भमें झाते ही मांने शुभ स्वप्न देखे थे । उनके मनभें 
बचपतसे ही ससार नहीं बसा था | उनकी ग्रात्माका उद्धठ तेज कितनोंकों आलोफित नहीं 
कर गया । ऐसे दिव्य महापुरुषोंके चरणोंमें माथा स्वतः श्रद्धासे नत हो जाता है। 

(इसके बाद दो दिनका प्रवचन नहीं लिखा जा सका) 

६१७, आत्मकर्तव्य और नेमितिक स्थितियां--इस समय हम इतना तो कर हे 
लेबें “हम अपनी प्रतीति बनाये रहें' । अगर मैं कुछ कर पाता हूँ चो अपना भावमात्र कर 
पाता हूँ । किसी भी कार्य करनेको मैं सर्वेथा असमर्थ हुं। आत्मा शुद्धभावोंकों करे तो 
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६१६, भावकत त्वथ और कर्मपरिणमर--आत्मा जिस भावको कर्ता है वह उसी 
का कर्ता होता है । उस स्थितिमें पुद्गल द्रव्य स्तर्य कर्मरूपसे परिणम जाता है। वस्तु 
स्वरूप ही ऐसा है कि प्रत्येक वस्तु अपने-अपने स्वरूपको लिये हुए है श्रौर प्रति क्षण 
| परिणमती रहती है। हाँ पर-उपाधिके सम्बन्धसे विभावरूप परिणमती है, उपाधि 
 स्वभावरूप परिणमती है, किन्तु पदार्थ श्रपने आपको ही परिणमाता है। न तो कोई 
: पदार्थकों परिणमाता और न दूसरे पदार्थसे परिणमता है । आ्रात्मा जिस भावकों करता 
ह उसीका कर्ता है। आत्मा जिस रूपसे परिणम रहा-है वह-उसका कर्ता, होता है | हम 
'न करते हैं तो बुद्धिपूर्वक' क्या करते हैं ? उसे तो हम थालीमें से उठाकर मुंहमें रखा 

पेठके श्रन्दर निगल जाते हैं तथा उससे रस, रक्त, मज्जा, वीर्य स्वतः बनता है । वहाँ 
की ताकत काम नहीं कर रही है। प्रत्येक पदार्थकी क्षक्तिसे प्रत्येक पदार्थमें , परिणमन 
हा है । आत्मामें जो रागहेष परिणाम हो रहे है, वह छुद्ध निर्चयनयसे आत्माके नहीं 
शुद्धनिश्चयनयसे ही आत्माके माने जाते हैं| जैसे सीधघेसादे मनुष्यकों ठगने वाले बहुत 
ते मिल जाते हैं। लेकिन ठगने वाला अपनी चतुराई समझता है । किन्तु क्या वह अपने 
फ्री भी ठग सकेगा ? इस ठगने वाले मायाचारीमें कर्म तो अपना जबर्दस्त बन्चन ढाल 
| तथा भोलाभाला सीधा मनुष्य मुँहसे भले कुछ न कहे, किन्तु वह सब समभ रहा है । 
) प्रात्मा अन्दरसे दुखती रहती है तथा उसको अपनेसे बड़ा माना तो उस कुशल -ठगसे 
जाता है। लेकिन समय पाकर भोले सीधे मनुष्यके भी तृफान उबल पड़ते हैं, तब ठग 
[ करनीपर पश्चात्ताप करता है। लेकिन बह अपयश पदचाज्नाप नहीं थो सकता है। 
वाली आत्माका जो परिणाम हुआ वह उसका घातक है। यहाँ उसका घात दूसरेते 
किया तथा जो पुरुष ठगा गया वह' खुदमें नहीं ठगा गया है तथा जिसने बड़ा भारी 
मान लिया है वह सब अपनी तृष्णायें, लिप्सायें बढ़ा लेनेका कारशा है | 
६२०, निमित्तन मित्तिक प्रसंग भी सबका स्व-स्वसें परिणमन--श्रात्मा उस उस 
[मनसे जिस जिस कर्मोका कर्ता है उसका यह कर्ता कहलाता हैं। उस निमित्तके होने 
दूगल द्रव्य कर्मरूपसे स्वयमेव परिणमता है | जैसे कोई साधक किसी विद्याका साधने 
या मंत्रवादी विष उत्तारने वाला, कुछ आरचर्यकारी काम 'करने वाला करता क्या है ? 
कारके ध्यान भावसे परिणमता है तो वह ध्यानका कर्ता है। उप्त ध्यान भावके होने 
प्मस्त साध्य भावकी शअ्रनुकूलतासे, निमित्त मात्र होनेसे- वह प्ावक कर्ताके बिना , यह 
स्वयं हो जाता है। जैसे बिच्छूने डस लिया तो मंत्रवादी मंत्र पढ़ता है तो साधकने 
केया ? अपने ध्यानभावका परिणमन । और उस शरीरमें क्या हुआ ? वह विषका 
॥। तो विषका उतरना हो रहा है. वह-इस साधक कर्ताके बिना हो रहा है, श्र्थात्‌ 
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भी करनेमें समर्थ नहीं हू--इस प्रतीतिका होता सुखका कारण हो सकता है । जिसे ज्ञानकी 
रटन लग गई ऐसा वह ज्ञानाननद स्वभावीकी समधि ज्ञानका कारण बनतो है। पदार्थोके 
शिस्त-भिन्‍्त स्वरूपका ज्ञान उसकी समाधिमें ऋलकनेको प्राप्त होते रहते हैं। चारुदत्तको 
एक संभ्यासीने रसका प्रलोभव बताकर कुएंमें ढकेल दिया । कुएंके कष्टोंको तो कुएंमें गिरते 
वाला ही जान सकता है । वह ॒दैवयोगसे गोहकी पूँछ पकड़कर ऊपर आरा जाता है। आगे 
चलने पर भयंकर अजगर सर्प रास्तेमें पड़ा हुआ मिलता है । सर्पसे बचनेका रास्ता पीछे 
को लौट जाना है तो पीछेसे मदोन्‍्मत्त हाथी सु'ड. हिलाता चिंघाड़ता हुआ दोड़ता आ रहा 
है । चारुदत्त सर्व ओर देखकर सर्पको कूदकर हाँफता हुआ निकल जाता है। यह चेतन्य 
प्रभु विषयाधीन होकर संकटोंको भी उस समय बछ नहीं मान पाता है। विषय कषाय सर्प 
के समान जहरीले हैं, किन्तु उन्हें जानकर भी यह मूढ़ प्राणी बरबस उस ओर दोड़ता 
फिरता है। यह कितने श्रमजालमें पड़कर परमें फंसता फिरता है। पीछेसे अज्ञान या 
यमराज लग रहा है। यह अपने ज्ञानानन्दस्वभावकों विस्मरण कर विषयडपी विषवेलको 
पुष्टि करता रहता है | यह पढ़ लिखकर, विद्वान बनकर, पठु बनकर भी विषयोंक्रा लोलुपी 
वनकर अपनेको बर्बाद कर रहा है। कुछ विवेकका सहारा मिला तथा जीवनमें तत्त्वज्ञान 
जग जानेपर भी कभी-कभी सन्देहके हिड़ोलेमें भूलने लगता है। कुछ किया भी है तो 
उसमें मान बड़ाई की पुट झा जाती है। मान बड़ाईकी बू आई और तत्त्वज्ञानसे चौपट 
हुए। यह लोभ बड़ों बड़ोंकों भ्रष्ट करनेमें सर्वेशक्तिमान है। मैं अमुक करता हुं--यही 
बुद्धि पथश्रष्ट कर रही है। विकल्पजालोंमें स्वयं फंसकर अ्रपना घात करते जा रहे हैं । 
'तिलकी श्रोट पहाड़' कहा जाता है। तब सुनकर आश्चर्य होता है। किन्तु यह ठीकसा 
प्रतीत होता है, क्योंकि आँखके गोलकप१र तिल भी लग जावे तो पहाड़ क्या, कुछ भी नहीं 
देख सकेंगे। थोड़ेसे भ्रम की चीज आई और विषयकषायोंमें फंस कर तत्त्वज्ञानसे रीता 
हो जाता है । ज्ञानी पुरुष विषय विषधर सर्पको एकदम कूद जाते हैं, पार कर जाते हैं तभी 
वे अपने स्वाधीन चैतन्य विश्वामभवनमें पहुंचकर सहज सत्यविश्वाम करते हैं। इस परमत्रह्म 
के दर्शत होनेपर पूर्ववद्ध कमंके विपाकसे जो कछ करता है वह न करना ही है। लोग भी 
निष्काम कर्मयोग मानते हैं । शअ्रर्थात्‌ इच्छाओ्लोंका निरोध करके कर्मंयोग करना । इससे भी 
उत्कृष्ट काये है अपने में रत हो जाना । स्वरूपास्तित्वका भान होता है तब यह भावना 

जागृत होती है, तब कतृ त्व बुद्धिका स्थान ही नहीं रहने पाता | कोई किसीका कछ करता 

नहीं है । जीवके विभावको निमित्तमान्न पाकर पुद्गल स्वयं ही कर्मेपसे परिणाम जाता है । 

ज॑ कुरादि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स | 
कृम्मत्तं परिणमदे तम्हि सब॑ पुग्गल दब्बं ॥६१॥ 
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परम्परासे मोक्षका कारण भी बन सकता है। लेकिन ब्रती भी हो गया तथा दयासे रहित 
है तो दुर्गति ही होती है। किन्तु अन्नती होकर भी दयासे सहित है वह सदगतिका पात्र 
बनता है । विषयकषायोंकी पुष्टिसे किसी को ग्राज तक भी सुख नहीं मिला । एक विषय- 
सेवन करने वाला दूसरे को भी घृणा की हृष्टिसे देखता है, तब सुमार्ग पर चलने वाले 
स्वप्नमें भी कभी उसकी प्रशंसा नहीं कर सकते हैं। आँख मींच कर दूसरोंकी श्राँखोंमें ध्वल 
भफ्ोंककर विषयलम्पटी बनने पर स्वयं दु:ख भोगना पड़ेगा । 

६२२. स्व॒मावकत त्वका प्रतिबन्ध होनेसे स्वयं ही स्वयं का शरण्यपना--भैया ! 
कोई किसीका शरण नहीं है। अपने-अपने परिणमनको संभालो, अश्रपता निर्मेल, स्वाधीन 
परिणाम ही अपनेको शरण होगा । यह आत्मा उस रूपके परिणमनरूप अपने आपके द्वारा 
जिस भावको करता है उसका ही यह कर्ता होता है। उस प्रकार परिणमते हुए जीवको 
निमित्तमानत्र करके पुदुगलकर्म स्वयं कर्मरूपसे परिणमते हैं, अन्य जीव स्वयं श्रपने कषायके 
अनुरूप परिणमते हैं। आत्माके द्वारा न तो कोई एक क्षेत्रावगाहस्थित भी अन्य द्रव्य परि- 
शमसम सकता है और न बाह्य क्षेत्रमें स्थित अन्य द्रव्य चाहे चेतन हो या श्रवेतन, परिण॒म 
सकता है | लोकमें भी देखो, एक मन्त्रवादी यदि सर्पदंष्ट्र मनुष्यके सर्पका विष उतारता 
है तो वह वास्तवमें करता क्या है ? वह तो अपनी भक्ति, ज्ञान व विश्वासके अनुरूप शुभ- 
विचारात्मक मन्त्रके ध्यानमें हो रहता है । वह विष वाले मनुष्यमें कुछ व्यापार नहीं करता 
है, परन्तु उस मन्त्रवादी मनुष्यके व्यापारको निमित्तमात्र करके विषकी व्याप्ति दूर हो 
जाती है। श्रहा देखो, निमित्तनेमित्तिक भावरूपसे परिणमते हुए पदार्थोमें रवतन्त्रता कैसी 
सुरक्षित है ? प्रत्येक पदार्थ मात्र अपनेमें अपने परिणमनसे परिणमते रहते हैं। वह्धां पर 
द्रव्य निमित्तमानच है। विष जो उतरा वह साधक (मान्त्रिक) की परिणति लिये बिना 
उतरा और जो साधककी क्रिया हुई, वह विषकी परिणति लिये बिना हुईं । इसी प्रकार 
साधकके प्रयोगको निमित्त करके अन्य भी अनेक कार्य हो जाते हैं। जैसे स्त्रियोंका विड- 
म्बित हो जाता, हथकड़ियोंका खुल जाना, चोरोंका कोलित हो जाना इत्यादि, उन सबसें 
परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है, कर्ताकमंभाव नहीं । यही पद्धति आ्रात्मा व कर्मके बारेमें 
है। आत्मा तो अज्ञान भावके कारण मिथ्यात्व आ्रादि परिणमनोंसे परिणमता है ओर उस 
स्थितिको निमित्तमान्र करके पुद्गलकमम आत्माकी परिणाति लिये बिना स्वयं मोहनीयादि 
कर्मरूपसे परिशाम जाता है| यहाँ देखो आत्मा अपने भावका कर्ता है, पुदू्गल अपने भाव 
का करता है | 

( इससे आगेके कुछ प्रवचन नोट नहीं हो सके ) 
जीव तो मिथ्यादर्शनादिक भाव करता है | वह भाव पुदगल कर्मके अनुकूल होनेसे 


जे. अं 
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इय साधक मंत्रवादीका परिणमन लिए बिना अपना केवल अपने १रिणमनसे उतर रहा है। 
यह एक विशुद्ध स्वतंत्रताकी वस्तुकी निज निज स्वतंत्रताक्री बात कही जा रही है । निमित्त 

नैमित्तिक भावका अर्थ दूसरा है तिमित्तनैमित्तिक भाव है, पर निमित्तनैमित्तिक भाव भी 
उनमें रहता है जिसमें- अलग-अलग दो परिणमन हुए । तो भिथ्यादर्शन श्रादिक भावोंके होने 
परसे निमित्तमान्र होनेसेः आत्मा कर्ताके बिया ये पुद्गल द्रव्य मोहनीय कर्मरूप परिणमे । 
्रात्मानें विभाव किया, रागादिक कषाय किया और यह पुद्गल द्रव्य भी कर्मरूप परिणम 
गया । तो.पुद्गल जो कर्मिरूप परिशुमा सो इतने अपने श्रात्माक्रे क्तासि परिणमन नहीं 
किया; आत्माने द्वव्यकों, पर्यायकों ग्रहए। करके कर्मका परिणमन नेहीं किया, कर्मते अपनेमें 
परिणमन किया । जैसे एक-चिढ़ाने वाले लड़केने अंगुली मटकाया तो दूसरा चिढ़ने वाला 
लड़का चिढ़ाने वाले लड़केकी परिणतिसे नहीं चिढ़ गया किन्तु वह स्वयं स्वयंकी ही परि- 
णतिसे चिढ़ गया । इसमें निमित्तनेमित्तिक सम्बंधका खण्डन नहीं किया गया । वह है, पर 
निमित्तनैमित्तिक भाव होनेपर भी ६ ढ़ने वालेने अपने परिणमनसे अपनी चेष्टा की, चिढ़ाने 
बलेने अपने परिणमनसे अ्रपनी चेष्ठा की तब-- 

६२१. आत्मरक्षाका उपायः पमं--भैया ! धर्म ही जीवका रक्षक है। उसके धारण 
करनेकी पात्रता अपनेमें जरूर लानी चाहिये | वह पात्रता सरलता, सादगी बिना नहीं शा 
सकती । कहाँ तो यह आदर्श कि-शरीरकों ढकने मात्रको कपड़ा चाहिए। लेकिन कहाँ 
इतने बारीक कपड़े कि शरीर पूर्णातया दिखे तथा घरोंमें देखो तो विलासिताकी सामग्री 
रहती है । नग्त-स्त्रियोंके चित्र, बड़े-बड़े ऐेनक, नखपालस, लिपस्टिक, फेस पावडर, इत्र फुलेल 
श्रादि अनेक वस्तुएं एकत्रित कर रखी हैं । यह व्यर्थकी श्रनावश्यक वस्तुओंमें खर्च बढ़ाना 
पड़ा । इससे स्वयंका पतन, किया जाता है। हम शास्त्र सुनकर उसे जीवनमें उत्तारनेकी 
पात्रता भी तो पैदा कर लें तथा व्यवस्थित चित्त हो तब कुछ वह श्रसर भी करे | भोजन 
वही लाभदायक है जो स्वास्थ्यको ठीक रखे । उसी तरह धर्म जिसमें आत्मकल्यारा सम्पूरौ- 
रीत्या समाया हो वही उत्तम है | वह जैनदेशेनसे सुगमतया विदित हो जाता है। मनुष्य या 
स्त्रियां कुछ अधिक बनकर रहनेमें श्रपती शान समभते हैं | किन्तु जितना भी देखनेमें आ्राया 
है उनमें प्रशंसा करने वालोंकी अपेक्षा निन्‍दा करने वाले भी अधिक मिलेंगे | सादा वेश भूषा 
वाले सम्मान पाते हैं । सोम्य मुद्रामें रहने वालेकी सभी प्रशंसा करते हैं । जो दूसरोंफे बल 
पर अपनी प्रशंसा चाहता है, उसकी प्रशंसा होते हुए भी निन्‍दा हो रही है| कारण, प्रशंसा 
तुम्हारे शरीर या आत्माकी नहीं की जा रही है, किन्तु तुम्हारे कपड़े, गहनों, मकान, मोंटर 
दास दासियों तया पशुश्रोंकी प्रशंसा की जा रही है । जीवनमें नियम त्याग ब्रत संयम निभाने 
से इस लोक प्रशंसाके साथ अगले भवमें भी सुख सामग्री पाकर प्रसन्‍न रह सकता है..तथा 
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ईदब्रकी भी जोनकर्ता मानता है, वह ईव्वरका बड़ा भारी अपमान करता है। क्योंकि जो 
सम्पुर्ण कर्मेस्ति मुक्त हो चुका है. तथा जिसे अरब कुछ भी करना नहीं रहा, उसे फिरसे यहाँ 
बुलाकर संसारमें फंसनेका कहता ईश्वरकों बुरा बताकर स्वयं: संसारमें अधिक रुलनेका ही 
कारण *है । 

६२४, व्रिपरीत स्ररूपके अज्ञीका रमें विडम्बना-- एक राजा भोजकी सभा भरी हुई 
थी । सभी विद्वानोंकी गोष्ठी बेठी गईं थी | उनमें एक बड़े चतुर पंडित श्राये थे । राजाने 
उनसे कहा 'कोई कविता सुनाइये ।” कवीश्वर पंडित जी ते तब. लिखित या,मौखिक सुनाने 
की आज्ञा मांगी । राजाने कहा मौखिक तो हमेशा सुनते हैं श्राज लिखित सुनवा चाहिए। 
तब चतुर कविने एक कोरा कागज लेकर राजाको दिया और कहा “इसमें बड़ी सुन्दर हृदय- 
ग्राही कविता लिखी हुई है ।” इसे राजाके पास भेजकर कहता है, इस कविताकों वही देख 
व- पढ़ सकेगा जो असली बापका होगा ।/ अब तो राजा मन ही मन बहुत चिड़ा । कविसे भी 
कुछ नहीं कह सकता तथा कविता उसमें है नहीं, यह कहें तो इसका तात्पर्य राजा नकली 
बापका सिद्ध हो रहा है। तब राजाने पासमें बैछे हुए पंडितोंकों भी दिखाई । कहा देखो 
यह कविता कंसी सुन्दर है ? सभी पंडितोंने ठीक है, ठीक है कहकर राजाको वापिस कर 
दी । क्योंकि जो यह कह देवे कि इसमें कविता नहीं है वही नकली बाप या बिना बापका 
बन जायगा । उस समय सभीको बढ़िया-बढ़िया कहना ही मुनासिब था, यह जंचा । इससे 
स्पष्ट है, बिना बापका तथा नकली बापका कोई भी नहीं है अर्थात्‌ सभी अपने-अपने पिताशों 
की सन्‍्तानें हैं उसे कोई भी नहीं मेट सकता है। पिताश्रोंकी परम्परा भी अनवादिकालीन 
है। वह कर्मभूमिका रहा हो या इसके पूर्व भोगभूमिका भी हो सकता है । बिना पिताकी 
सन्‍्तति नहीं है । वह जैसे जैसे बढ़ती गई उसी उसी तरह अनेक विभिन्‍नताश्रोंमें बंठते गये। 
यह सनन्‍्तान अनादिसे ही है। इसमें किसीकी भी कल्पना काम नहीं दे सकती है । इस संतान 
को अनादिसे कहोगे या नहीं । कर्मका तथा रागादि भावका इसी तरह अभ्रतादि सम्बन्ध हैं। 
कर्म अनादिसे हैं, वे रागको निभित्त पाकर पैदा होते है। जैसे एक यह चौकी है। इसके 
बारेमें सम्यग्दष्टिसे पुछ लो या मिथ्याहृष्टिसे, दोनों उसे चौकी ही व हेंगे । जिस तरह सम्य- 
ग्ृष्टि चौकी कह रहा है उसी तरह मिथ्यादृष्टि कह रहा है, किन्तु मिथ्याहृष्टिके द्वारा कहे 
जातेगे रभीः उसके ज्ञानमें स्वरूपविपर्यय, कारणविपर्यय व भेदाभेद विपर्यय है - यह सारी 
बातें करती हुएममीडमिश्याज्ञान् है 7 ज़योंकि, उसके ज्ञानमें वह पदार्थ: विपरीत भाव लिए हुए 
ही भीलकुक रहाहीं) कफ कछ हु कील ह्वि व है एफ क * 

की 8६ श५ तन्वनब्चानीकीः/चिन्तहन-+तत्तार्नज्ञातीरीस कज़ान कह है।फ़ाउसेत विद्या है यह 
श्रीराभीः खझतेक पीरमाशुश्रोंकाउप्रिप्डा है।गी इसका सुंघाता धन मित्तने सित्तिकब्मीवसे। हो स्गियार 
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निमित्तमात्रीभूत है सो यह पुदुगलकर्म ही स्वयं आत्माको कर्ता बनाये बिना, आत्माकी कुछ 
भी परिणति श्रद्धीकार किये बिता मोहनीयादि कर्मरूपसे स्वयं परिणम जाता है। इससे 
यह सिद्ध हुआ कि अज्ञानसे ही-कर्मका प्रभाव है। इसी 'तथ्यकों गाथामें स्पष्ट किया जाता 
है3५ 

परमप्पाणं कुब्बं अश्रप्पाणं पि य परं करितो सो । 

अण्णाणमश्नों जीवो कम्माणं कारगो होदि ॥६२॥। 

६२३. अज्ञानभावमें करत त्व--परपदार्थकों श्रात्मा करता हुआ (संकल्पसे आत्मा 
मानता हुआ) व अपने झ्ापकों पररूप करता हुआ यह शज्ञानी जीव कर्मोका कारक (कर्ता) 
होता है । प्रकरण चल रहा है यह कि भ्ज्ञानसे कर्म आते हैं। श्रज्ञान निमित्त है तथा कर्मों 
का आख्रव नैमित्तिक है । राग हेषके द्वारा कर्म आते हैं । तब अज्ञानके साथ राग द्वेष भी 
निमित्त है तथा कर्म नैमित्तिक है तथा कमे पुद्गलवर्गणायेंरूप होकर आत्मामें ठहरते हैं, 
उनके उदयसे जीवमें विभाव होते है | इस अपेक्षासे कर्म निमित्त है तथा आत्मभाव नैमित्तिक 
है | यह निमित्तनैमित्तिकका संसार अनादिकालसे चल रहा है। कोई इसमें सांव्यवहारिक 
प्रत्यक्ष जेसी स्थिति बनावे तो वह उचित नहीं जंचेगी । श्रगर श्रनादि सम्बन्ध नहीं मानोगे, 
तब कर्म और श्ज्ञान इन दो में से किसी एकको पहले मानना पड़ेगा । प्रइत हुआ सबसे 
पहले कौन था ? कल्पना करके कहा, पहले रागादि थे । बादमें राग करनेसे कर्म आये। 
यह माननेपर कहना पड़ेगा कि विभाव अनेमित्तिक आये | ऐसी अ्रवस्थामें रागादि स्वभाव 
हो जायगा, इसलिए कर्मबन्धन हट नहीं सकेगा। कर्मबन्धन नहीं हटेगा तब संसार नहीं 
छूट सकेगा | इसके विरुद्ध सबसे पुर्वे कर्मोका रहना मानोगे । वह बिना निमित्तके अहेतुक 
(बिना कारण ) लग बेठे थे तो उनको निवारण नहीं कर सकेंगे | क्योंकि जो औपाधिक 
होता है वह हटाया जा सकता है । निरुपाधिक नहीं मिट सकता । इससे स्पष्ट सिद्ध है कि 
रागादिका ओर कर्मका अनादि सम्बन्ध है। अर्थात्‌ आदि या झुरूवात किसीकी नहीं है । यह 
कोई नहीं कह सकता है कि अमुक दिन अम्ुक समय था, तब आत्माके रागके द्वारा कर्मोंका 
सम्बन्ध हुआ । इसके पहले कोई समय नहीं था तब इस तरह कहा भी जा सकता है । किन्तु 
समय भी अ्नादिसे है तथा राग और कममोके साथ शआ्रात्मा भी अनादिसे है। जिस तरह बीज 
से वृक्षकी उत्पत्ति है और वृक्षते बीजकी उतति है। इनकी श्रनादि सनन्‍्तति है | इसके लिए 
कोई यह नहीं कह सकता कि.सबसे पहिले .बीज होनेपर वृक्ष हुआ और वह बीज किसी वृक्ष 
से पैदा नहीं हुआ था । जितने भी मनुष्य हैं तथा हो चुके हैं उन सबके पिता जरूर थे | 
क्या यह कोई मान सकता है कि अमुक बिना पिताका था । कतृत्ववादि यह,कह देवे कि 
ईदवरने होआ भेजा, तब. उसके द्वारा इन सबका निर्माण हुआ । यह भी कहना मात्र है। 
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है । वह रागद्वेघादिकका अनुभव करानेमें समर्थ है, निमित्तभुत है तिस पर भी अनुभवन 
आत्मामें और राग द्वेषादिककी प्रकृति नहीं है । सुख दुःखादिक रूप जो पुद्गल परिणाम । 
वह पुद्गलमें है । तो जो आत्मासे श्रत्यन्त भिन्‍त है पुदूगल परिणाम और श्रात्मपरिणार 
अनुभव उस पुद्गल परिणामसे भिन्‍न है, पर अज्ञानी जीव इतना विवेक कहाँ रख पाता है 
उस निमित्तनैमिन्निक सम्बच्धमें उस आाश्रयश्राश्रयी भावमें यह भूल जाता है स्व और परके 
स्वातंत्यको, और एकत्वका, अ्रभ्यास कर लेता है ) यह मैं एक हूँ तब फिर वह रागद्वेप सुरू 
दुःख आदिक रूपसे परिणमता है। अपने उस विकल्पसे भिन्‍त जो निज सहज स्वभावरूप 
अंतस्तत््व है उसकी प्रतीतिमें, उपयोगमें टिक नहीं पाता। तब ज्ञानको अज्ञानरूव प्रकट 
करता हुआ स्वयं अज्ञानमयी होकर यह मैं राग करता हूं, इस विधिसे रागादिक कर्मोका, 
ज्ञान विरद्धका यह कर्ता हो जाता है। पर ज्ञानसे यह जीव, यह कर्म उत्पन्न नहीं होता । 
६२७, निमित्त व उपादानके व्यवहारमें लोकरीति--किसी को भोजन बनानेके 
लिए आठेकी आवश्यकता है । इसके लिए वह गेहूं चुगता है| गेहूमें से वह मिट्टी कंकड़ 
तथा दूसरे अनाज निकालकर श्रलग करता जाता है। उसे केवल गेहूँ गेहूँका दाना ग्राह्म है, 
वही उसका प्रयोजन है। इसी तरह शभ्ात्माका स्वभाव परखना है। आत्माका स्वभाव 
चेतना है व शान्ति है। वस्तु स्वभावो धर्म:” वस्तुका जो स्वभाव है वही धर्म है। सो 
चेतना व आनन्द (शान्ति) श्रात्माका स्वभाव है। जेसे गेहुंसे क्षुणा शान्ति होगी है--इस 
प्रतीति वाला मिट्टी कद्भूड़को दूर करके गेहूँका ग्रहण करता है । इती तरह श्वभावके अरव- 
लम्बतनसे परमहित होना है--इस प्रत्तीति वाला विभावभावों को उपयोगसे दर करके 
स्वभावके उपयोग द्वारा स्वभावका ग्रहण करता है। सो भैया ! परसे निवृत्त होनेका और 
खुदकी ओर प्रवृत्त होनेका लक्ष्य श्रेयस्कर सभीकों होगा । साधारणतया श्रद्धा करते हुए 
भी तत्वका हृंढ़ विश्वास बिना सम्यक्‌ ज्ञान नहों है। इसका ज्ञान इतना विपुल है कि एक 
एक अखुक्री खबर ली जा सकती है। जब तक स्वरूपास्तित्वका ज्ञान नहीं है तब तक वह 
बुद्धिमें समाना श्रगम्य है। जब तक द्रव्यका यथार्थ बोध नहीं है तब तक स्व और परका 
ज्ञान भी नहीं हो सकता है । जिन्हें द्रव्यका प्रत्यय नहीं है उन्हें ज्ञान नहीं है तथा जो जुदा 
जुदा नही कर सकता है तथा जुदा(की हुई द्वव्योंकी मिला नहीं सकता है उसे भी ज्ञान 
नहीं है । 
६२८. भेदमतिमास--अत्येक पदार्थ केवल अपने परिणमनकों करता है, दूसरेकी 
परिणतिको नहीं करता है-। क्योंकि प्रत्येक पदार्थ पूर्णो सतु है। अत्एवं दूसरैका परिणभमन 
नहीं हो सकता है | श्रधिक जीव ऐसे हैं जिनके मनमें यह बात समाई है, मेरे द्वारा परका 
कुछ किया जाता है । ऐसे अज्ञानभाव होते समय पुद्गलकर्म अपने आप बंध जाता है। जैसे 
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है । जिसे स्वरूप ज्ञान हो गया है वह कारणविपर्यय मनमें नहों रखता । यह चौकी. अमुक 
ने बनाई या अमुक इसका मालिक है, उसे इस तरहकी बातोंसे मतलब नहीं, किन्तु वह 
चौकीके काठ विशेषपर हो ध्यान देता है। इससे उसके ज्ञानमें यह स्पष्ट प्रतीत हो रहा. है 
चौकी अपने रूपमें (स्वभावमें) परिणम रही है तथा मैं स्वयं अ्रपत्ता' ही कर्ता हूं। परके 
द्वारा किसीका' कुछ काये नहीं है'। दूसरेका कार्य करते हुए भी अपनी ही परिणाम हो, रहा 
है। केवल बाहरसे देखकर कह सकते हो । लेकिन' जो' भी हो: रहां है वह सब अपना ही 
कार्य हो रहा' है'। जो ऋपता' स्वरूप सोच सकता  है' वह दूसरेका भी ध्यानमें 
लानेंको समर्थ हों सकता है। निजस्वरूपको- जाननेकी इच्छा बिता 'परपदार्थोंके स्वरूप 
परिणमनको -कैसे जाननेकी चेष्टा करेंगा ? परपदार्थोकोी अभादिकालसे अपना मान रहा है । 
यह सब कुछ होनेपर भी कोई भी पदार्थ अपना नहीं 'हो पाता है । जीवनकी यह आाशारूपी 
खाई क्‍या कभी भरी जा सकती है ? समुद्रमें 'जितनो भी नदियाँ मिलती' हैं, उतनी' ही उसकी 
तुष्णा समृद्ध हो जाती है। अग्निमें ज्यों ज्यों ईंधन दिया जायगा, वैसी' वैसी उसकी अग्नि 
प्रदीत्त होकर ईंघनकी ज्यादा शक्ति अपनेमें संमानेकी धारण कर लेती है। इन आशा 
तृष्णाओंने जीवनको' दूभर कर दिया है, कल्याण सोचनेकी शक्ति भी खत्म हुई जा रही है-। 
ग्राजका बहुभाग मनुष्योतनि' धर्म कर्म भक्तों, त्यागियोंकों ही सौंप दिये हैं । अगर कोई' उन्हें 
जिनेच्ध्देवके दर्शनोंके लिए प्रेरित करे तब वह कहते हैं--यह काम भक्तवृन्दोंका है। शायदे 
उसके मनमें घर कर रखा है, यही भक्त' लोग हमारी' प्रेरणाके लिग्रे किराये पर चल रहेः हैं॥ 
तब तो' वह उसके कर्मोकों भी कर देंगे । यह सब अपना काम या कल्याण परके द्वारा कियों 
जाना मानता है । जो' कि ऐसा कुछ भी नहीं' है। जीवनके अ्रन्त समय भी कोई क्या करनेंकेी 
समर्थ है ? मरण समय भी अपने भावोंके अभ्रनुसार अगली-अगली गतियाँ प्राप्त करना हैमेंडे 
६२६. अज्ञानभय जीवके कत्‌ स्वका' आशुय--यह जीव परको आत्मा बनाता हि 
अपने विंकल्पोंसे आत्मा रूप बनाता हुआ, करता हुआ, अपनेकों पररूप करता हुआ येंह 
जीव कर्मोंका कर्ता होता है। यह जीव अज्ञानसे अपनेमें और परमें भेद नहीं समझ रहईतो 
परको आत्मारूप करता है और अपनेको परझरूप करता है, सो ज्ञानमय होकर भी यह कम 
का करने वाला कहलाता है, ऐसा सम्बन्ध है। जेसे गर्मीके दिनोंमें शोतस्तर्श रुचिकरो? होता 
है तो शीत स्पश किया ओर शीतस्पशका अनुभवन हुआ तो शोतस्पर्शके अनुमूबनकों 
कारण तो है यह पुद्गल शीत, पर शीतस्पशंका जो भीतरमें ज्ञान हुआ, . अनुभवर्क हुआ वह 
पुद्गल परिणमनरूप शीत अवस्थासे जुदी चीज है। वह-शीत परिणमन पुद्गलर्म“ही आर 
शीतका अनुभवन श्रात्मामें है। इसी प्रकार . राग वेष सुख दुःख आदिक रूप जी धुंद््गलः 
परिणामकी अवस्था है प्रकृति है या जो भो उसका अनुभाग है, विपाक है वह धल्ीलमें: 
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मिट््‌टीसे कुम्हारका हाथ ' तथा मिट्टीका परिणमन अ्रत्यन्त भिन्‍ताहै | दोनों एक दृसरेके 
परिणमनमें निश्चयनयसे सहायक वहीं हैं। किन्तु व्यवहास्सिं मिल्टीका कुम्हारके हाथका 
'निमित्त पाकर परिणमन हुआ है । त्ाथ ही मिंट्रीका जो 'आश्रय/ पाकर :हाथका व्यापार हुआ 
है वह सर्वंथा भिन्‍न है। उस तरहके यह दो द्रव्यः हैं | उनके. स्वरूप' बोधका अभ्यास न!होने 
'से कहते हैं - कुम्हारने घड़ा बना दिया । कृम्हारने जैसा विकल्प किया' है वैसा पदार्थ सामने 
बतकर तैयार -हो जावे तब 'जीवंसे कुछ कहा: जाय“तो”वैसा कार्य हो' जाना चाहिए । जैसे 
मंथुराके पेड़े, आगराका पेठा आदि स्मरण -करनेपंर मुँहमें भरा जाना, चाहिए । यह विचारना 
मात्र सफंलंताकी 'कुंजी 'नंहीं है । राग'हेष, मोह ममता'इस जीवके साथ अवादिके*लगे तोः हैं 
किन्तु उन्हें हटानेके' लिए एकत्वका अ्रभ्यास करना चाहिए । 'कोई राग। द्वेषके. ढ्वारा साता, 
_'असाताको पैदा 'हुआशा मानता है । किन्तु वह राग, हेष उसी समय सुख दुःख-रूप परिणत' हो 
जाय, यह' है और नहीं भी है । भेददृश्सि राग, हेष चारित्रगुणके विकार'हैं. और- सुख, दुःख 
आनन्दगुणके 'विकार' हैं । इस कारण राग, द्वेष भाव, सुख व दुःखरूप नहीं परिणमतता -है, 
फिर भी राग, द्वेषका 'सुख' दुःखके साथ अभिन्‍तार्थ :अ्रेविनाभाव होनेसे 'राग“व हेष सुख दु:ख- 
रूप परिणम जाता है तथा वर्तमान राग द्वेष-भविष्यके सुख' दु:खका भी परम्परा कारण 
है। आत्मा व कर्म दोनों स्वतन्त्र हैं। इनका परस्पर 'निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है, किन्तु 
कोई दूसरेके आंधीन 'नहीं है । इंसी कारण न तो यह/वातः कि जब जीवंमें विभाव : होता है 
तब निमित्तको 'हांजिरः होना पड़ता है.शौर न यह बात है!कि जब वमेंक्रा बन्धपरिणमन 
होता है तब जीवविभावको 'हाजिर होना पड़ता है । कर्मका 'जब उदय हुश्रा तब 'जीवमें 
विभाव हुश्ना' व जीवमें जब 'विभाव हुआ तब कमेका वन्धः हुआ । परिणमने वाला पदार्थे-ही 
'प्रको निम्ित्तमान्र करके स्वये विभावरूपसे परिणाम जाता. है । 

६३० मोहीका लगाव व निर्मेहिका उपेक्षाभाव--आ्रात्मामें जब' राग हुआ तब कम 
बंधा । हजारों वर्ष पहले: भी 'जो कंस बंधा था 'उसी समय कमंकी प्रकृतियां पड़ गई थीं तथा 
उनका जब उदय हुश्रा वह राग पुद्गलमें ही'है। लेकिन 'उस पुद्गल कर्मकी अवस्थाको 
लेकर जो राग द्वेष रूप अमुभव हुआ :वह 'भ्रत्मासे अभिन्‍न है। :गआत्माके परि- 

' शामसे पुद्गलकर्म संर्बंधा भिन्‍न' है । इनका ठीक ज्ञान होता, एकस्त्वपनेसेः आत्माकीः समभने 
का अ्रभ्यास होना' सन्‍्मार्गकाः अनुंसरण ' करना है । किन्तु मोही जीव' पुद्ग लकमैके/ जो * कार्य 
'हैं उन्हें भ्रमसे अपने -परिणमतमें सहायक -मान रहा! है ॥जैसे) बुखारमेंःजो शीतको “प्रकोप 
चल रहा है वह उष्णरूप परिशम सकता है । उसके लिए उपचारकी आवश्यकता: है, परल्तु 
वह निमित्तमांत्र है | यह भोहको करंता हुआ सोचता. है, अमुक पदांथमें राग करना चाहिए, 

' अरमुकमें द्ेष.करंना चाहिए ।'अज्ञानसे रागद्वेषको अपना भिन्र मान लिया 'है ।:रागादि *करते 
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शरीर गर्म हो गया तो गर्म अवस्था पुद्गलकी हुई है। ग्रात्माकी गर्म अवस्था नहीं हुई है । 
किनत जो इसमें ही अनुरागी हो रहे हैं उसे गर्म अनुभव कराने में निमित्तयुत है। वास्तवमें 
तो उस गर्मी से उस समय उस पुदुगलका अभेद है तथा पुद्गल परिणामसे आत्माका 
श्रत्यन्त भेद है । शरीरसे गर्मीका अभेद है। आत्मामें स्पर्श गुरा है नहीं है, तब उसकी गम 
अवस्था कैसे बन जायगी ? उस गर्म अरवस्थाके कारण मुझे बुखार है। इस प्रकारका जो 
भीतरमें ज्ञान चल रहा है वह आत्मासे अ्रभिन्‍न है। दृष्टान्तके लिए स्कफटिक मणि है, वह 
. स्वभावसे ही स्वच्छ है । उसमें लाल डाक लग जानेसे वह लाल रंग वाली स्फटिक मणि 
दिखने लगती है | इस विषयमें कभी सन्देह हो जाता है कि स्फटिक ही लाल है| फिर उसे 
गौरसे देखनेपर मालूम पड़ता है, इस स्फटिक पाषाणके साथ लाल कागज आदि लगनेसे वह 
अ्रपता रंग बदल रहा है तथा स्फटिक लाल नहीं हुआ है। तब लाल कागज हटाया और 
स्वच्छ चमचमाते हुए दर्शंक्रोंकी आ्रांखोंमें चका व करता हुआ स्फटिक दिख जाता है। या 
दर्पणके सामने कोई वस्तु श्रा जावे तो वह प्रतिबिम्ब दर्पणमें दीखेगा । वहाँ तो प्रतिबिम्ब 
ही मुख्य है, दर्पण तो एक अमसे दिख रहा है। उसमें कुछ भी नहीं है। जेसे एक चीज 
हमारी पीठ पीछे रहती है तथा हम यहाँ दर्पणमें उसको निरख रहे हैं, किन्तु वह चीज तो 
भिन्‍त ही है। यहाँ स्फटिक पाषाणमें अन्तर इतना ही है कि उसमें जिसका प्रतिबिम्ब हुआ 
वह पदार्थ तो नहीं है । देखने मान्नसे बिम्बाकार नजर आ गया । साथ-साथ हमें लाल रंग 
भी दिख गया। इत्तने भेदमात्रसे वह विकार या प्रतिबिम्ब या रंग नहीं है, यह नहीं कहा 
जा सकता है | गर्म “शरीर होनेपर तापरूप जो अनुभव हुआ है वह आत्मासे अभिन्‍न है। 
दरुंणमें रंग प्रतिविम्बित हो रहा है उस समय प्रतिबिम्बके स्कन्‍्ध इस रूप परिणाम रहे हैं । 
दर्षणमें जो प्रतिबिम्ब हो जाता है वह घना मालुम पड़ता है, सामान्य कांचमें कम तथा 
ऐनकके पीछे लगा हुआ लाल रोगन है उसका कुछ भी प्रतिबिम्ब नहीं होता । वह अपनेमें 
जुदा ही तन्‍्मय है सो यह सब प्रत्येककी योग्यताका विज्नास है। बुखार अवस्थाको पाकर 
जो श्रचुभव हुआ है वह शरीरसे अत्यन्त भिन्‍न है व उस समय आत्मासे अत्यन्त अभिन्‍न है 
तथा स्वरसतः जीवसे भी अत्यन्त भिन्‍न है, किन्तु गर्मीकों पाकर आात्मामें जो अनुभव हुआ 
वह आंत्मासे उस समय अभिन्‍त है तथ राग भी उस समय आत्मासे अभिन्‍न है तथा कर्म 
प्रकृतियाँ जो है वह इस जीवसे सर्वथा भिन्‍न हैं। ऐसी अत्यन्त भिन्‍त दो अवस्थायें हैं। उत 
दो वस्तुओंमें परस्पर भेदका ज्ञात न हो तो उनके स्वरूपका अ्रध्यास करनेसे भ्रम बुद्धि पैदा 
हो जाती है । 
६२६. निमित्त व उपादानकी स्व॒तन्त्रता -जैसे व्यवहारसे कुम्हार घड़ा बना रहा 
है मिट्टीकी अवस्थायें जो घड़ा रूप बन रही हैं उसमें हाथ व्यापार कारण है | फिर भी 
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भिन्न है। इस तरह ठंडी गर्मी व ठंडी गर्मीका अनुभव (परिज्ञान) ये दोनों परिशमन 
परस्पर अत्यन्त भिन्‍न हैं, किन्तु जो इसको नहीं पहिचानता वह मैं ठंडा हो गया, में गर्म 
हो गया--ऐसी आाकुलता मचाता है। वैसे ही क्रोब, मान, माया, लोभ (राग, द्वेष) साता, 
असाता आदि कर्मप्रकृतियाँ हैं, वे अपनी-अपनी प्रकृति व ग्नुभागरूप हैं। वे श्रात्मा से 
अत्यन्त भिन्‍न है, किन्तु उनके उदयकों निम्मित्तमात्र पाकर राग, हेप, सुख, दुःखादिरूप 
अनुभव आत्मामें होता है और यह अनुभव उस कालमें आात्मासे अभिस्त है व कर्मप्रकृतियों 
से अत्यन्त भिन्‍त है। इस तरह रागद्वेपादि प्रकृतियाँ व रागहेपादि विभावानुभव ये दोनों 
परिणमन परस्पर अत्यन्त भिन्‍न हैं, किन्तु जो इस मर्मीको नहीं जानता है वह “मैं राग 
करता हूं, मैं हेष करता हुं” इत्यादि विधिसे रागादिक कर्म जो कि ज्ञानसे विपरीत हैं 
उनका कर्ता प्रतिभास होने लगता है । यह कर्तृत्व कल्पनाके कारण हैं व इच्छाके 
कारण हैं । 

६३२, स्वभाव परभाषमें एकत्वबुद्धिमें सबत्र अशान्ति-अपनेमें तथा परपदार्थमें एकत्व 
बुद्धि होनेसे जीव रागका कर्ता होता है । जैसे रस्सीमें सर्पका भ्रम हो जानेपर घबड़ाहट 
पैदा हो जाती है तथा सर्पका सन्देह दूर होनेपर घबड़ाहुट खत्म हो जाती है । लेकिन पूर्ण- 
तया विश्वास होनेमें भी कुछ समय लगा । उसी तरह स्व-स्वरूपका ज्ञान हो जानेप्र अज्ञान 
तो ज्ञीत्र हट जाता है किन्तु राग रह सकता है। फिर भो अज्ञानका क्लेश मिट चुफझा तथा 
स्वरूपास्तित्वको समभ लेनेपर आत्माके सहजभावका कर्ता हो जाता है । जितना ही व्या- 
पार, नौकरी, परकी चाठुकारिता, परपदार्थोकी लोलुपता, तृष्णायें इनकी निब॒टता की उतनो 
ही श्रात्माकी निकटता मिलानी चाहिए अर्थात्‌ पहिलेके ऊप्रमोंको छोड़कर अ्व धर्ममें झाना 
चाहिये | आजका मनुष्यजीवन बड़ा ही बेढंगा वन गया है। जिस तरह कपड़ा बुनते समय 
सलाईं यहसे वहाँ भागा करती है, उप्ते फुरसत नहीं मिल पाती, चेत्त नहों मिल पाती, 
तब वह क्या समझेगी कपड़ेके महत्त्वको । इसी तरह जो दिनरात मोटर हवाई जहाजों 
आदिकी रफ्तारके साथ भागता फिरता है, वह क्‍या शान्तिके थोड़े भी चिन्ह पा सकेगा ? 
ऐसा व्यक्ति धर्मको ती विचारेगा ही क्या ? उसे अपने लक्ष्यका भी भाव नहीं हो पाता है। 
मुझे करना क्या है ? यह तो प्रत्येक समझता, है किन्तु योग्य करतंव्य क्या है ? इसे ,समझना 

, आवश्यक है । बाह्यका द्रव्य कितना भी बढ़ जाबे किन्तु अन्तरज़ुकी व्याकुलता जाती, नहीं । 
इस तरहका व्याकुल व्यक्ति जंगलमें भी चला जावे तब भी वह वहां शान्ति नहीं पा सकता। 
भोजन तो वह है जिससे भुख शान्‍्त हो जाय । परपदार्शो्से, शान्ति मिले, यह तो असंभवका 

विचार करना है, हवाई महल बनाना है | अगर मैं जंगलमें भी चला गया-तथा तिक तिक 
 ताँय ताँयको धुत्त. सवार है. तब शान्ति कहाँ.मिल सकी ? वहाँ भी परपदार्थोकी आराधना 
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हुए यंही भावना रहती है कि मैं यह-ठीक-कर रहा हु! तथा रागादिको. एवं कर्मको ही आत्मा 
मान रहो है ॥ स्वरूपास्तित्वपर जितकी दृष्टि नहीं: है त्रह कहते हैं कुम्हारते-घड़ा बनाया 
उसी तरह परमें/आपाबुद्धि करके अज्ञानी मानता: है: किशमैंने! अमुककों यों किया है । : इसी 
मिथ्याबुद्धिके का रणः यहः मोही दुखी हो रहा-है। व्यवहारमें, कर्मोका गुएगान करने <लगता 
है । अनेक आशायें, इच्छायें करता है| आाशायें जिसको-की : जाती-हैं वहः इंष्ट-वंस्तु मिली 
“नहीं है'लब- तो आशा है और जिसः्समय इश्टकी प्राप्ति है “तब आशा नहीं है, -तबः-बताओ 
, आशाके सफल होनेकीःसंभावना भी: है: क्या तथा उतःआाशाओंकी सीमा:-नहीं'है-।: आशा 
“वर्तमानमें-सफल' नहीं हो पाती है.। आज अगर दस .हुजार: रुपया प्राप्त करनेक्रा“सोच्ा, 
' कुछ सफलता मिली तो आगे एक लाख/ कप्तानेकी इच्छाःहों गई.। -उतः इच्छाओं की इति 
नहीं: है । जिसे /एक' लाख. रुपया कमानेकी भावना: है “वह उस सम्बन्धी विकल्प करेगा, 
. रुपयोंका कुछ नहीं कर सकता, उसी तरह जिसे अपनी आत्मज्योति प्रकट करता -है “वह भी 
“तो. विकल्प केरेगाः किन्तु :विकल्पोंको : प्रशाता देंकर तथा. अनुपग्रोगी-को ग़ौरा ! समझ कर 
“छोड़' देगा । तरंगें उठा-करती”हैं उन्हें “ःशमन करनेके लिए प्रयास: चालू रहता है| “समय 
_ आने पर"वह तरगें! समाप्तःहोने पर'निस्तरंग अवस्था प्रकट हो जाती है और जब तरंगें 
समाप्त हुईं'तबः बनने बिगड़नेकीः कुछ गुजायश ही “नहीं रह जाती है | यह-सब- भावनाग्रों 
“के आधांरसे वृत्ति चलती : है । निस्तरज्भवृत्ति “तत्वज्ञान करनेपर, -भेदविज्ञानक्रा  अ्रभ्यास 
 होनेप र; 'तत्त्वंवस्तुका स्वरूप :समभमें झ्रानेषर होती है ॥विकल्पोंका कारण संसार सम्बन्धी 
: पदा्थोंकीःसेवा करना भी है । पर्याग्रवुद्धि प्राणी उनके ही गुलाम बनें रहकर -कुटुम्बी- जनों 
मिन्रोंमें फंसे 'रहते हैं । तीर्थद्धूरोंके महाच्‌ देभव थे, किन्तु देखो उन्हें भी: निविकल्प: अ्रवस्था 
' में शान्ति मिल सकी || निविकल्प अठस्था- स्वयं: श्रानन्दमय है । 
६३१. कंत स्वकल्पनाका शाखाविस्तार--+आत्माका परपदार्थोसि-मात्र ज्ञेयज्ञायक 
“सम्बन्ध है ।- अतः ज्ञानगुए अपने प्रदेशों में ज्ञेयाकाररूप परिणम जाता है।- ऐसा:होने पर 
जशेयय्वहूप 'जानका समें:आता, किन्तु 'मोहमें:प्राणी इस 'सीमासे- आगे बढ़करःकल्पनामें।ऐसा 
मानने लगता हैं कि मैंने इतही (पर) : पदार्थोको जाना पश्चात्‌ और भी दूर होता हैः और 
मातता है-कि यह हिंत"रूप है अथवा यही' मैं: हूं ःया “मेरा: है । - इस. प्रकार अज्ञानसे यह 
आत्मा पर और आपेमें विशेष“लक्षण : अर्थात्‌ -स्वरूपास्तित्वके ःअपरिज्ञानसे -परको-आपा 
बनाता हुआ: ओर: आपाको पर. बनाता हुआ स्वयं अज्ञानी - होकर सकर्मोका कर्ता प्रतिभास 
होता है । जैसे शरीर पुद्गलक्ी या अन्य-पुद्गलकीः ठंडोः गर्भी उस- पुद्गलसे अभिन । है और 
आत्मासे अत्यन्त भिन्‍न' है,ः किन्तु 'उसंको विषय।करके, निमित्त करके उस-प्रकारका अनुभव 
धात्मामें हुआ वह अनुभव: उस कालमें आत्मासे +अभिन्‍नः है और- शरीरादि पुदगलसे- अत्यन्त 
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नहीं पा सका | झ्राखिर किसीको अन्य कोई क्या देनेमें समर्थ है ? वह तो विरागीकी बात 
उल्टी ही उल्टी मानता है, विपरीत हदृष्टिसे ही देखता है। ऐसा एक मैं स्वच्छन्द प्रवृत्ति 
वाला चारों श्रोर दौड़ रहा हूं । इस विचारधारासे कुछ नहीं मिलनेका, श्रव भी निश्वय हो 
जाय तो कार्यमें प्रवृत्त हो जाऊं । श्रव निश्चयकी ओर मुड़ने वाला यह स्वतस्त्र हथ्ना स्वयं 
को संकेत देनेकी कलापर झा रहा है। वह अपने से वात [करता है| ममता पिज्ञाचिनीको 
हंटानेके लिए यकायक चीखकी श्रावाज निकल पड़ती है। अरे छात्रुओं हटो । तुमने मुझे 
अपना दास बना लिया। मैं तुम्हारी गुलामीपर नाच रहा हूँ। तुमने मुझे श्रमी तक क्‍या 
दिया ? सारी शान्तिके तार विख्ेड़ दिये | वह वीणा ही स्वयं श्रवेतन स्वरोंमें लय हुई जा' 
रही है। अब पथिक रुकनेका नहीं । उसे यहाँसे दूसरी ही पार जाना है। सारतत्त्वका 
अभिलाषी रुकनेकी बात नहीं चाहता | निद्वन्दताकों वह माथेपर बंठानेके लिए तत्पर है। 
अब ममता व निद्वन्दता दोनोंमें ईर्ष्या हो रही है | शान्तिका इच्छुक निद्वन्दताको बुलाना 
चाहता है तथा निहंन्दता शान्तिप्रिय पतिके पास आह्वानसे पहले स्थान पाना चाहती है। 
६३४, अज्ञानी और ज्ञानीकी माड़--यह अधेड़ किस-मोड़पर कहाँ चला जा रहा 
है, दूसरे आवाजें मार मारकर उसको बौखला देते है। उसे उन आवाजोंकी परवाह नहीं 
है । वह तो अपना कहीं जुदा ही स्थान बनाने जा रहा है । उसे भटकना सुखकर नहीं लग * 
रहा है! वह शान्तिमयी अगाध श्रात्माके चरणोंमें नतमस्तक्र हो रहा है । जब यह जीव 
ज्ञाननिधिकि लिए लालायित रहता है तब उसे पर तो बन्धन मालूम होते हैं। यह मेरा 
किया काम है, इस तरहकी धारणा व इच्छा भी वह मनमें नहीं रखता । विचार उसके 
मनमें समा रहे है, मैं ग्रतादि अनन्त हूँ । इसे बोध करनेके लिए अभ्रमृतपानकी पिपासा" है। 
बाहरमें रागवश विकल्प भी करता है तो परमें आसक्त नहीं होता है । वह विडम्बनाश्रोंमें 
नहीं फंसता है । विडम्बतायें श्रानेको भी होवें तब भी विचलित नहीं होता है। वह उनसे 
शीघ्र हट जाता है। यहाँ यह बिल्लीके समान लालची नहीं है जो कि मुंहमें चुहा पकड़नेपर 
उसे डंडा भी मारा जावे और छोड़े नही । 6िरणकी प्रवृत्तिकी तरह अनासक्ति इसके मनमें ' 
समाई हुई है | हिरण. घास खा रहा है, किसी भी वस्तुकी आहट भ्राई ओर यह भाग खड़ा 
हुआ । ज्ञानी जीव विकल्पोंमें आसक्त नहीं है । हठ उसपर सवार नहीं हुई कि वह विकल्पों 
को छोड़ेगा ही नहीं । परके सम्बन्धमें ,्रासक्ति राग द्वेषसे होती है। विषय और अविरतियां '' 
त्याग नहीं किये है, फिर भी समय पाकर शीघ्र छोड़ देता है । वुजनात जब हुआ रा बहू. 
बाहरमें तो आसक्त क्या, किन्तु अपने विभावमें भी आसक्त नहीं होता, । बाहरी पदार्थोक्रोः 
उपचारसे करना कहते हैं । अ्रपने आ्रात्मप्रदेशोसे बाहर यह कुछ भी नहीं करता है और न ॥ 
भोगता है। भ्रज्ञान भ्रवस्थामें,भी यही दशा है कि वह परको न करता है, न भोगता है; / 
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चल रही है | पहले और जातिकी व्याकुलता थी, जंगलमें श्रानेपर सन्‍्मान पानेकी चाह लग 
रही है । वहाँ भी सुख शान्तिसे दूर रहा । अहितरूप जिसे अंगीकार किया था, अरब तो उन्हें 
हटानेकी लगन है। धमकी संज्ञा देहमें नहीं है, वह आत्माके साथ ग्रवादिकालसे है। धर्मे- 
हृष्टिके प्रसादसे श्रधर्मभावसे राग हट जाता है एवं पंचपरमेष्ठीके व श्रात्मतत्त्वके ध्यानसे 
अपनेमें लय होनेकी चेष्टा जागृत हो जाती है। तब हम धर्म संज्ञाको प्राप्त कर सकते हैं। 
यह अन्तरज्भकी आवाज बिता प्रयत्त नहीं चलती | व्यवहार श्रर्थात्‌ बाहरी व्याकुलतायें 
हटनेपर स्थिरता अर्थात्‌ श्रात्माकी एकाग्रताका मिलना ही धर्मका पाना है। जहाँ बाहरकी 
भी शान्ति है नहीं और निश्चय ही कहे वह निश्चय धर्म नहीं । कर्मोंक्रा प्रभव श्रज्ञानसे 
होता है तो यह सुगम ही समभमें आता है कि ज्ञानसे कर्मका प्रभव नहीं है । इस ही बात 
को श्रीमत्कुन्दकुन्ददेव इस ६३ वों गाथामें दर्शाते हैं-- 
परमप्पाणमक॒वब्वं अप्पाणं पि य पर अकव्बंतो । 
सो णाणमशझ्ो जीवो कम्माणमकारश्रो होदि ॥६३॥ ु 

६३३. ज्ञानीका पोरुष--परको आत्मा न करता हुआ (आत्मा न मानता हुआ) व 
श्रपते आपको भी पर न करता हुआ (परद्रव्यमें स्वास्तित्वकी बात न मानता हुआ) जो 
जीव है वह आनमय जीव है । वह ज्ञानी जीव कर्मोक्रा अकारक (अकर्ता) होता है । परको न 
ग्रात्मा करता हुआ तथा न परको आत्मा बनाता हुआ यह जीव ज्ञानके आलोकको लिए हुए 
है। परमें एकत्व बुद्धि न आवे । परका मैं कुछ कर देता हूं, परका मेरे द्वारा कुछ किया 
जाता है-यह विकल्प जाल हटाना ही लाभदायक है । मैं एक दूसरेका कुछ भी नहीं करता 
हूँ। में स्वतन्त्र सबसे निराला दूसरेका काम करता हुआ भी अपना परिणमन कर रहा हूँ। 
जब तक स्व और परके बारेमें भिन्‍न भिन्‍न प्रतीति नहीं हो सकी तब तक अज्ञान ही है । 
चित्तमें शान्ति आनेका सरल सीधा मार्ग तत्त्वज्ञान ही है। इससे श्रागे बढ़कर दान्तिका सही 
उपाय तत्त्वज्ञानके ग्रालम्बबको लिए हुए अपनी श्रात्मामें रमणा करना है । हृढ़तासे पर- 
पदार्योंफ़ीं हटानेकी आवश्यकता है। उन्हें धक्का देकर दूर नहीं करना है। किन्तु विचारों 
में, भावोंमें हृढ़ता श्रा जानी चाहिए। परको अनादिसे विकल्पोंमें ग्रहणा कर रहा हुं, फिर 
भो आत्माका सारतत्त्व प्राप्त नहीं कर पाया हुँ। मुझे अब करना ही क्‍या है ? जो कमें- 
विपाक प्रकृतियां हैं उनमें भी रति करनेसे कोई लाभ नहीं है तथा परपदार्थोंको भी क्‍या 
अपनाना ? उनका सुखाभास भी कोई हितकर नहीं रहा । वहाँ व्याकुलताओंने अड्डा जमाकर 
मुझे बेहाल कर दिया था । वहाँ स्वरूपमानसे कोसों दूर जा पड़ा । जहाँ कोई भी मार्ग 
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कर समग्र रागादिक कमोंका यह जीव अकर्ता होता है। 

६३६. ज्ञानी आत्मा मानता है कि मेरा स्वरूप ज्ञान है और ज्ञानका जो परिणमन 
है, जानन है वह मेरा कार्य है, उससे विरुद्ध जो वातें हों वे ज्ञानविरुद्ध हैं, मेरे स्वरूप विरुद्ध 
है। उनका मैं कर्ता नहीं हूं । प्रयोगववश कथनके विज्येप चला करते हैं। जहाँ कभी आत्मा 
के स्वरूपकों श्रत्यन्त स्वच्छ निरखते हैं तो श्रात्माके स्वच्छभावके अतिरिक्त जो वहां परि- 
णाम हो रहे हैं उनका अन्वयव्यतिरेक कमंके साथ करके इसका मौलिक अ्रधिकारी सब 

पी कर्म है, ये कर्मके हैं ऐसा कर्मोसि जुड़कर उन परिणाम विकारोंसे तिजमें ्रन्तः केवल 
» स्वच्छताका अनुभवन किया जाता है । जब प्रसंग श्राता है एक माध्यमरूपसे, निचयहृष्टिसे 
कि कौन किसका करने वाला है ? उस प्रसंगमें आात्मामें जो परिणमत होता है, श्रपने जितने 
परिणमन हैं उनका करने वाला है। जीवमें जो परिणमन होता उतका करने वाला 'जीव 
है। तो अब उप्तही चीजसे जिस रागादिक पुद्गल विकारको पुद्गलका स्कंघ था और 
पुद्गलके .हैं ऐसा मान लिया था, यह व्यवहारसे भी माना जाता है ओर शुद्ध नयसे भी 
माना जाता है। रागादिक विकार १दगलकर्मके हैं, ऐसा मानना व्यवहारनयसे भी होता है 
और शुद्धनयसे भी होता है। प्रयोजत अलग-अलग हैं। जहाँ यह प्रयोजन है कि इसके 
निमित्तसे यह हुआ है सो वहां परिणमन तो था उपादानका, पर उस निमित्तनैमित्तिक 
भावसे भी उसको निर्मित्तका कह देना, यह व्यवहार हुआ । इसमें निमित्तनमित्तिक भावकी 
मुख्यता रही व्यवहारमें, और उस शुद्धनयमें उस उपादानके स्वच्छ स्वभावकों रखनेका 
उद्देष्य रहा तो उपादान्‍के उस शुद्ध स्वभावकों शुद्ध ही बनाये रखनेके लिए रागादिक 
प्रिणामको पुद्गलके सोचता ये कर्मके हैं। यही बात कही गयी थी निमित्तनैमित्तिक 
भावकी बात रखकर, सो व्यवहार बन गया था। यही बात भव कही जा रहो है अ्रन्त- 
स्तत्त्वको शुद्ध और स्वच्छ रखनेके उद्देश्यसे तो यह शुद्धनय बन जाता है। तो इस प्रकार 
यह ज्ञानी जीव इन समग्र रागादिक कर्मोक़ा अ्रकर्ता होता है। अ्रब कर्म अज्ञानसे उत्प्त 
होते हैं, सो कैसे ? हि 
धमपालनमें एकत्वविभक्त अन्तरतलकी उपासना--समयसारकी जब भूमिका तैयार 
की गईं तब सोवा--हम (भगवाव्‌ कुन्दकुच्दाचार्य) क्‍या कहेंगे अथवा क्‍या कहें कहने 
हैं, प्रत्येक कार्यके शुरूमें वह बात भलक जाती है। तब कहा दे 'हम एकत्व विभक्त 
आत्माका प्रतिपादन करेंगे!” यहां कार्य-परमात्माका स्वरूप नहीं बताया जा रहा 
है, किन्तु शुद्ध श्रात्माका स्वरूप बताया तथा अरहन्त सिद्धका गुणालुवाद नहीं 424 गया 
किन्तु मैं अकेला हैँ तथा स्वेसे अत्यन्त भिन्‍त हु--यह वर्णन किया गया । एकत्वके जाने 
बिना विभक्त नहीं जाना जा सकता तथा विभक्त बिना एकत्व नहीं जाना जा सकता है। 
ह 
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किन्तु अभ्रमसे ऐसी कल्पना करता उल्टी, अज्ञानी परपदार्थोमें आसक्त हो जाता है, उनके 
आश्रय रागभावको विरक्तभावसे भोगता है! श्रज्ञानी जीव विकल्पोंमें कर्ता मानता है तथा 

सी ध्वनिमें मस्त रहता है । ज्ञानी जीव विचारोंमें पवित्रता रखता है, ध्यानमें उज्ज्वलता 
रखता है, पावन आत्माकी आराधना करता है । ,ज्ञानीके सामने कदाचित्‌ राग द्वेषकी भी 
बात शआ्रावें तब भी वह अच्तरज्भमें उनसे निवृत्त रहता है तथा अपनी शरात्मामें ही रति 
करता हैं । 

६३५. ज्ञानमय जीवके अ्रकत तका आशय--यह आत्मा परको आत्मा न बनाता 
हुआ, आंत्माकीं पर न बनाता हुआ ज्ञानमय होता है, यह जीव कर्मोका भ्रकारक है । समस्त 
परतत्त्वोंसे भिन्‍त यह आत्मा अपने आपमें स्वच्छ चैतन्यमात्र है, किन्तु केसा मोह विष चढ़ा 
है, कैसा यह वातावरणामें फंसा है, कैसा यह सामुग्ध पुरुषोंका संग निमित्त पाकर अपने 
आपमें भी उसी प्रकार कायरतासे अपना उपयोग चला रहा है, यह एक मिथ्या परिणामकी 
बात है, किन्तु इन बातोंमें सार रंचमात्र नहीं | नहीं है सार, पर मोहमें तो रागमें तो ये 
वाद्य बातें ही सार नजर आती हैं । सो जब जीव एक ज्ञानसे अपनेमें और परमें भेदविज्ञान 
करता है तो परको आत्मा न करता हुआ और आत्माको पररूप न करता हुआ र्वयं ज्ञान- 
मय होता है, कर्मोंका अ्रकर्ता हो जाता है। जेसे कि वहां अज्ञानी जीवके प्रसंगमें कहा था 
कि रागद्वेष सुख दुःख आरंदिक ' रूप पुद्गल परिणामकी प्रकृति जिसके विपाकका निमित्त 
पाकर आत्मासे उस प्रकारका अनुभवन हुआ तो यहां दो श्रत्रस्थायें हुईं एक रागद्वेषरूप सुख 
दुःखका अनुभवन ज्ञान और एक सुख दुःख रूप प्रकृति ये दो जगह हैं | पुदूगलमें रागादिक 
प्रकृति है श्रव सुख दुःख आदिक अवस्था है, पुद्गल है श्र उस प्रकारका अ्रनुभवन चलता 
है यह जीव ओर पुदुगल ये दो अ्रवस्थायें भिन्‍नत हैं और उनका भिन्‍न स्वरूप जाना और 
इसका अर्थ है कि परको आत्मा नहीं बनाया और आत्माको पर नहीं बनाया । स्वयं ज्ञानमय 
होता हुआ यह कर्मोका अ्रकर्ता होता है। शीतोष्ण पुद्गल परिणामकी अवस्थाकी तरह 
रागद्वेष सुख दुःख आदिक रूप पुदूगल परिणामकी अवस्था है और ठंडा लगा, गर्म लगा, 
अच्छा पानी लगा, इस प्रकारका भोतरमें जो क्रोध हुआ उसकी तरह रागद्वेंप सख दःख 
आदिकका अनुभव हुआ, ये दो बातें दो जगह हैं । जीवमें अनुभव है और पुद्गलकर्ममें वे 
प्रकृतियां हैँ तो यहां यह निरखना है । जैसे प्रसंगमें यह कथन चल रहा है कि प्रत्येक प 
ये अपने आपके परिरणामोंके कर्ता हैं, सो जब इसका विवेक होता कि ये दोनों भिन्‍त-भिन्‍न 
है तो ज्ञीत उष्ण रूप परिणामसे यह परिणमता नहीं । रागह्वेष सल द:ख आ्रादिक रूप 
अज्ञानमय यह परिणम न सके तो ज्ञानको ज्ञानरूप प्रकट करते हुए स्वयं ज्ञानमय होते हुए 
यह मैं जानता हूं ऐसा समता है और यह रज्यमान यह पुदुगल होता है। इस तरह समभ- 
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हैरान है। जिसकी परमें बुद्धि है या परको जिसने अपना स्वामी माना वह परेशान है। 

पर ८ दूसरा ही, ईशान > स्वामी । इस भाव वाले दुखी ही हैं । जिसके हृदयमें पर मेरा 
स्वामी है, मैं परका स्वामी हूं, यह भाव बसा है वह हर जगह परेश्ानीमें ही मिलेगा । ये 
शब्द सभीको मार्ग प्रदर्शन कर रहे हैं। हम लौकिकं वातें बोलते रहते हैं किन्तु उनकी 
विशेषताओंपर ध्यान नहीं देते । घरके अन्दर लोटा, गड़ई, गुड़ुश्ना, पतेली, फाही आदि शब्द ' 
बोलते रहते हैं। लोटा श्रर्थात्‌ बिना पेंदी वाला बर्तन, जो दीचे रखनेपर थोड़ा धक्का पाकर 
यहां वहाँ लोट जावे वह लोटा है तथा जिसमें नीचे कुनई (किनार विज्ञेप) हो उससे वह 
नीचे जमीनमें अपना गड़नेका स्थान बनाये रहे उसे गड़ झा या गड़ई ऋहते हैं। कटोरा, 

क > जल, ठोरा # टूटना श्रर्थात्‌ जिसकी धार एकसी न टूट सके वह क्टोरा है। पतीली, 
जिसमें धनियां, जीरा, मेथी, लौंग आरदिका पतन किया जाय, छोंक दिया जाय तथा दाल, 

ग्रादि डाले जावें वह पतीली है । जितने भी व्यवहारके व परमार्थके शब्द हैं उन सबमें भाव 

भरा हुआ है । यह शब्दोंकी जानकारी बहुतसी समस्याओ्रोंकों हल कर देती है | परकों अपना * 
माननेपर ही कष्टोंका समृह आता है अन्यथा कष्ट नहीं है।. 

६३८, पापोंका मूल परतच्चमें ममत्व--मैं अपना ही स्वामी हूँ, श्रपता ही कर्ता 
धर्ता हूँ। सब पापोंका मूल ही परमें ममत्व बुद्धि रखना हैं। पाकिस्तानका बंटवारा जब 
हुआ था, उस समय वहां तथा यहां हिन्दू मुसलमानोंमें कई ' लोग जो शाम तक लखपति थे ' 
सबेरे चल देनेपर रोटीकों भी उन्हें मुहताज होता पड़ा | यह समय एकसा नहीं रहता है। 
प्राप्त समागमका सदुपयोग करो, तृष्णासे दूर रहो । श्रहों इस वृष्णाकी ज्वाला बुभने नहीं 
पाती । यह ज्वाला प्रकट हो जानेके बाद भी बराबर बढ़ती रहती है | गुरुजनोंने इसे बार- 
बार समझाया है। पद-पदपर यह ज्वाला लुभावने रूप लेकर सामने आ्ातो है। जिस मार्गके 
लिए इतना सब कुछ किया, वह शान्ति अनादि कालसे नहीं मिली । यह जितनी दुर्लभ है, वह 
उतनी सुलभ भी है | ऊपरसे लगने वाले शत्रु इतने प्र+ड नहीं हैं जितने अपनेमें ही बेठे हुए 
हैं। ख्याति पानेकी भावना अपना विक्रत रूप दिखाकर शान्तिका नाश करती है । ऊपरसे 
दिखाई देता है लोग मेरी प्रशंसा करते हैं किन्तु अन्तरमें यह वदनाम (अज्ञाती) हो रहा है। ' 
यह शान्ति पानेका रास्ता नहीं है, 'किन्तु कुटिलता है । इसमें दोष श्रनादिकालसे पड़े हुए हैं। 
झनादिकालसे ही कषायोंमें रंगा हुआ है तथा कषायसे रंगा हुआ ही उत्पन्त होता हैं। किन्तु 
गुरुके समीप ग्रानेपर प्रकाशकी किरण फूटती है । उस किरणके झानेसे यह- चमचमा जावे ' 
तो निकलना साध्य है। अज्ञानकों टालनेका एक बड़ा भारी प्रयत्न हो तो बड़ेसे बड़े दोष: 
रह नहीं सकते हैं । इसे सच्चा लाभ मिल सकता-है । गुरुजनोंने जिस मार्गसे शात्तिः प्राप्त ' 
की :है . वही मार्ग अपने लिए है, दूसरा मार्ग खोजनेकी आवश्यकता नहीं है । 
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यहाँ दो में से एक ही शब्द रख देते तब वह॒ विषय स्पष्ट नहीं हो पाता । इसलिए एकत्व- 

गत आत्माको बताऊउंगा, एक कहो तब भी वही बात है, तो भी द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक 

नय विशेष व सामान्‍्यकी अपेक्षा कहेंगे, इससे यहाँ दो शब्द दिये हैं । जेसे एकत्वभावनामें 

अकेला ही भोक्ता, कर्ता बताया है। मेरा साथी अन्य कोई नहीं है तथा अन्यत्व भावनामें 
स्त्री, पुत्र, मित्र, दासी, दास, गाय, भैंस, धन, संपत्ति आदि सभी न्यारे न्यारे हैं, थंह 
बताया । दोनोंसे बात स्पष्ट हो जाती है। श्री पं० भूधरदास जी ने कहा है--जहां देह 
अपनी नहीं, तहाँ न भ्रपना कोय । घर संपत्ति पर प्रकट ये, पर हैं परिजन लोय ॥ इसका 
अर्थ कभी-कभी मनुष्य गलत भी सोच लेते होंगे । जैसे जहाँ (गाँवमें) अपना शरीर नहीं 
है वहाँ अपना कोई भी नहीं है या जब तक जिन्दा है तब तक तो अपना सब कुछ है।' 
यह इसका मतलब नहीं है, किन्तु यह भाव है कि जब एकक्षेत्रावगाह वाला यह निकटवर्ती 

देह भी अपना नहीं है तो घर, संपत्ति, परिजन आदि तो प्रकट पर हैं, ये अपने क्‍या हो 

सकते हैं ? वेसे तो विचार करने पर सम्पूर्ण भावनाओंकरा प्रयोजन अपने को एकत्वगत 

(अकेलेपन को प्राप्त) समझना है । 

६३७, भांवनाओंमें एकत्वनिश्चयगत आत्माका ज्ञापन--राजा, राणा, (गरीब), 
छत्रपति और हाथियोंपर सवारी करने वाले सभी अनित्य है| यह सोचने मात्रसे अपना 
कौनसा हित सधता है या प्रकाश हुआ दूसरोंके बारेमें तो सोचा करता है-सब नष्ट हो 
जावेंगे, मरणको प्राप्त हो जावेंगे, किन्तु अपनी अन्तरध्वनि यह नहीं हो पाती--मुझे भी 
मरना है, इतनेसे भी श्रन्तरंगमें कोई प्रकाश नहीं हो पाता। पर्याय तो नष्ट हो जायगी 
चंतन्यमात्र मैं रहूंगा । अपनी नित्यताकी खबर जब तक नहीं पड़ी तथा चैतन्यस्वरूप अपने 
श्रापको नहीं समझा तब तक अनित्य भावना ही क्‍या आई गईं ? इसी तरह अगरणभावना 
में देखो--सारा इष्ट जन व वैभव भी इस जीवकों शरण नहीं । जब आयुका अन्त समय 
भ्रा जाता है तब डाक्टर वेद्य हकीम कोई भी शरण नहीं हे--ऐसी भावना व्याक्रुलता 
मिटनेका साधन नहीं है। मेरे लिए कोई शरण नहीं सब भयभीत हो गये | श्रन्य कोई 
शरण नहीं, किन्तु मेरी आत्मा ही मुझे शरण है। निजकी शरणता समभनेपर श्रशरण 
भी बनता साथ्रेक है। सब संसार असार है। सभी स्त्री, पुत्र, पति, पिता एक दूसरेके मोह 
में हैरान हो रहे हैं | हैरान, है + है, रा धन, न नहीं, कुछ भी आत्म घत जहाँ नहीं 
है । सार केवल चेतन्य स्वभाव है। 'मैं स्वयं निरपेक्ष स्वभाव हूं, यही मेरे लिए सार है । 
श्रपनी सारता समभनेपर संसार भावना सार्थक है। भंगड़ा होनेपर जिसे अकेला मान रहे 
हो ऐसा वह शरीर तो अनन्त स्कन्धोंका पिण्ड है । एकत्व भावना तभी श्रेष्ठ है, जब शुद्ध 
श्रात्मतत््वका विश्वास हो जाय । जिसकी जितनी परपदार्थमें -बुद्धि लगी है वह उतना ही 
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जझूर समभतता है, किन्तु पक्ष नहीं पवड़ता है । दया विज्ञान आत्मा है, वह पहलेकी पक्ष 
पकड़कर नहीं ब्रेठता है । श्राध्यात्मिक खोजमें वैज्ञानिक प्रागे निकल गये हैं | उन वैज्ञानिकों 
के चमत्कारपर हृष्टि करना है, किन्तु उन्हींमें अटक रहना हनारा काम नहीं है। 
वह आत्मतत्त्वके खोजकर्ता वैज्ञानिक थे, चेतनके उपासक थे, हम भी उसी तरहके श्ञक्ति- 
शाली हैं। नयो खोज भले न कर सकें, किन्तु पुराने तरीके को ही नये ढंगसे यहा कर 
सकते हैं। जो भी नई बात श्ञावे उसे बलपूर्वक दवानेकी आवश्यकता नहीं है। उसका 
लाभ दूसरोंको मिल सके इसका प्रसार यथोचित करना है। नई नई खोज भले करें किन्तु 
गुरुप्नोंका पदानुसरण मंगलमयी है। उनका पदानुसरुग़ हमें आगे ही बढ़ावेगा। अ्रज्ञान 
अन्धकारने कितने नाच नहीं नचाये ? जीवनकों अरधध्वस्त कर दिया । परमें विचरगासे ही 
कुछ पानेको पिपासा सदेव तंग करती रही । अपने विश्ञाल वेभवकी क्या कोई थाह (गह- 
राई) ले सकता है ? वह निजके पास है। अगर ये अनथक्रित चरण चल पड़े तो उन्हें 
रुकनेका काम नहीं । यहाँ रत्न हो रत्न मिल सऊते हैं, केवल ग्रहण करने वाला चाहिए | 
इस जीवनमें कुछ पा लिया वह आगे साथ जावेगा । इसका सच्चा मित्र विवेक है। 

६४१. अकत्‌ त्वश्नतिभासकी भावना--भिन्‍्ल-भिन्‍न स्वरूपास्तित्व भिन्‍म-भिन्‍न ही 
प्रतीत हों, यही उत्तम विवेक है। यह विवेकी शआ्रात्मा पर व आपके परस्परके विशेष ज्ञान 
होने पर, परको आपा न करता हुआ आपाको पररूप न करता हुआ स्वयं ज्ञानमयी होकर 
कर्मोका अकर्ता प्रतिभास होता है। जीव कर्मों (परद्रव्य) का तो कर्ता था ही, अज्ञानमें 
कर्ता लगता था सो ज्ञान होनेपर अकर्ता जंचने लगा | वास्तवमें तो न कर्ता समभना, न 
ग्रकर्ता समभना है, किन्तु यथार्थतया ज्ञाता द्र॒ष्टा रहना है । आत्माका स्वरसतः जो परि- 
णमन है उसरूप परिणमत्ते रहना यही इसका काम है। ऐसा होनेके लिए स्वरूपारितत्वका 
जशञान होना आवश्यक है । जैसे शरीर पुद्गलकी या अन्य पुदगलकी ठंडो गर्मी उस पृद्गलसे 
तो अभिन्न है ओर आत्मासे अत्यन्त भिन्‍न है, किन्तु उसको विषय करके, निमित्त करके 
उस प्रकारका अनुभव आत्मामें हुआ; वह अनुभव उस कालमें आत्मासे तो अभिन्‍न है और 
पुद्गलसे अत्यन्त भिन्‍त है। इस ठडी गर्मी व ठंडी गर्मीका परिज्ञान -- इन दोनोंमें परस्पर 
आत्म भिन्‍नता है, ऐसा जो आत्मा पृथक्‌-पृथक््‌ समझता है वह “ ठडा नहीं, मैं गर्म नहीं, 
किन्तु ज्ञाता द्रष्टा हुं” ऐसा अनुभव करता है और रंच भी आकुलित नहीं होता । इसी 
प्रकार राग, ह्वेंष, साता, ग्रसाता आदि कर्म प्रकृतियां हैं वे अपनी-अपनी प्रकृति अनुभागरूप 
हैं व आ्रात्मासे अत्यन्त भिन्‍न हैं, किन्तु उनके उर्देयको निमित्तमात्र पाकर राय द्वेष सुख 
दुःख आदि अनुभव जो आत्मामें होता है वह उस कालमें झत्मासे अभिन्‍न है श्रोर पूदग्े 
द्रव्यसे श्रत्यन्त भिन्‍त है । इस तरह रागादिं प्रकृतियाँ व रागादि विभावानुभवमें जो अन्तर 
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६३६, ब.हस्वरूपकी अलुयोजनाकी विडम्बना--अरे भव्यजीवों ! जरा विचार तो 
करो--तुम कौत हो ? कहाँसे आये हो ? कहाँ भटक रहे हो ? थह ख्यातिकी भावना क्‍यों 
प्रकट हो गई है ? जरा बाहर निकलकर देखो तो कितने श्रनन्ते जीव इस लोकमें हैं ! यहाँ 
तो दशा कुएंके मेढकके समान हो रही है । कुएंका मेढक वहीं घुमघामकर प्रसन्न है । उसने 
कुएंका चक्कर लगा लिया, मानो उसे कहीं भी घुमनेकों नहीं रह गया । इस संमय एक 
कथा याद आ गईं है। एक मेढक था । उसके ३, ४ बच्चे थे | वह यहां वहां उछल कूद 
रहे थे । एक दिन एक बच्चा सड़कके किनारे बैठा था । वहींसे अ्रवानक एक बैल निकल 
गया । जिसे देखकर वह डर गया और चिल्लाया श्ररे राक्षस' हैं। तब वह फर्याद करने 
पिताके  पाप्त पहुंचा घबड़ाया हुआ । तब पिताजी ने पूछा--बेटे क्या बात है ? क्‍यों डरसे 
कांप रहे हो ? तब वह बोला, 'पिताजों श्राज तो बड़ा राक्षस आया था । तब मेडक कहता 
है--क्या वह मुभसे भी बड़ा था ? हां पिताजी ! इसपर मेढकने जोरोंसे पेट फुलाया ,तथा 
कहा, इससे भी बड़ा था । मेढकका बच ॥ कहने लगा--हां पिताजी ! इससे भी बड़ा' था । 
तब मेढकने बार-बार पेट फुलाकर दिखाया और कहा--इससे भी बड़ा ? बच्चेका उत्तर 
हां ही था। पेट फुलाते फुलाते मेढकको जान निकल गई पेट फूल जानेसे, फिर भी वह 
बड़प्पनकों नहीं पहुँच सका । बच्चे वहींके बने रहे | इक्ष कुएंसे निकल तथा बड़ोंकी अन्त:- 
प्रदर्शनी देख, यह लोक कितना बड़ा है तथा इस लोकमें कितने बड़े-बड़े हैं ? जरा अपने 
अन्दर भांककर देख । समोशरणाके वैभवको तो देख, विदेह क्षेत्रके जीवॉंको तो सोच । वैभव 
की बुद्धि की तो तेरे अन्दर तो अ्नन्तवरशन, अनन्तज्ञान, अनन्त सुख और ग्रनन्तवीर्य छिपा 
बेठा है। जो कुछ तच्छ वस्तुयें मिली है वह तो कुछ भी नहीं हैं । छोटासा ज्ञान पा लिया, 
वह क्या समोशरणामें सुशोभित केवलज्ञानीका एक अंश भी है ? जरा हदृष्टिको विस्तृत कर 
३०, ४० आदमियोंने प्रशंसा की तो क्‍या मिला ? दृष्टि तो फैलाओ्ो कहां बड़ापन है? 
केवलज्ञानीके ज्ञानमें जहां तीनों लोक भलकते हैं वहां भी तेरा नहीं है | जीवकी ग्रनन्तानन्त 
राशिमें कितने ते जानते हैं ? तुभमें बड़ापत कहांसे श्राया ? इस तरह बार-बार मुमुक्षु 


विचारता है, तो इस दुष्ट भावनासे रक्षा कर सकता है । नहीं तो इस कषायसे गिरा हुआ 
नहीं संभल सकेगा । 


६४०. निज सहज तेजके आश्रयका विवेक--सब जीवोंमें तेज है। गुरुकी शररांमें 
आये हैं तो उस तेजके अन्दर सब भलक जावेगा । तेरे भीतरमें पड़ी हुई भावना जरूर प्राप्त 
हो जावेगी । कुछ लाभ उठाना चाहते हो तो इस तरहकी भावना बनाकर प्रयत्न चालु 
करना । भावना तो यह है जो ग्रुरुजनोंसे प्राप्त 'किया है उसे हृदयमें धारणा करना । दूसरे 
सब शत्रु है। पक्षपातोंमें पड़नेसे गिरकर उठना दुष्कर हो जावेगा । आज विज्ञान उन्‍्ततिपर 
है। जो भी खोज करनेवाला आगे बढ़ता है। वह पहले हो चुके कार्यों या व्यक्तियोंकी बात 
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तक चन्द्रमा श्रीर यूरज है तब तक कीर्ति चाहता है, किन्तु ऐसा कश्ी ही ही नहीं सकता । 
कीति अभी तक कुमारी ही फिर रही है, इसका विवाह हो नहीं सकता । क्योंकि जो कीर्ति 
चाहते हैं उन्हें यह मिलती नहीं तथा जिसके पास यह जाती है, वह इसे ग्रहरा नहीं करता 
है। साधारणजन चाहते हैं उसे उनके गुणोंमें एक भी दुगगु णा देख सारे गुणोंपर पानी फेर 
चुपचाप लोट आती है। जो पूर्णा निविकार, निर्मल, स्वच्छ होंगे उन्हें ही कीर्ति चाहेंगी । 
६४३, मिथ्वा विकल्पमें परेशानियां--विकल्प करे तो भले विकहप करे । यह सब 
वेराग्यवर्धक तथा तत्त्वज्ञानपर हढ़ श्रद्धा जमाने वाले होने चाहिये | यह खुदके लाभकी चीज 
है । दूसरेकी इसका फायदा नहीं पहुंचनेका इससे । यह जीव झौर आत्मामें विशेष करताः 
है। जिसके भेदज्ञानकी बुद्धि नहीं वह कृद्म्बको, धनको बिखरने नहीं देना चाहता, परमें 
आत्मबुद्धि रखता है, परिग्रहमें ग्रात्मबुद्धि रखता है । जो अपना नहीं उसका कितता क्लेश 
करता है ? सबसे बड़ा परिंग्रह पृत्रपरिग्रह माना है शौर देशोंमें तो इसकी कदर नहीं करते 
हैं । पैदा हुआ और नसके हाथ सौंपा । रूसमें पुत्र पैदा हुआ और वह राष्ट्रकी संपत्ति हो 
गई । मुनियोंको भी शिक्षा देने वाले पं० आशावरजीने अनगार घर्मामृतमें पुत्रपरिग्रहका निम्न 
वर्णोत किया है--प्रथम गर्भमें श्राते ही स्त्री कुरूप हो गई । पतिके सुखकों तष्ट कर दिया 
तथा पैदा होते ही स्त्रीको अनेक तरहके कष्ट हुए । स्त्रीके मरने जीनेका सवाल रहता है.। 
यदि श्रच्छी तरह पैदा भी हो गया तो उसी समयसे पिताक्ो कमानेकी चिन्ता लग गई।. 
पालन पोषण किया तथा पढ़ाया लिखाया, पढ़ानेके बाद शादी की गई । तब उसने सारा 
धन अपने कब्जेमें कर लिया । कहां तो पिता स्वयं न खाकर, स्वयं न पहिनकर बच्चेको 
खिलाता तथा पहिनाता था । कहां अभ्रव पिताको उसीके लाले पड़ गये | यहु सब आकल- 
तायें ही थीं, जिन्होंने खूब दुःख दिया । ह 
६४४, सुखीका अन्वेषण--जगत्‌में सुखी कौन है ?-यद्यपि आत्मा स्वभावसे आनन्द- 
मय है । जितने जगत्‌में अन्य द्रव्य हैं उत सब द्रव्योंमें सारभूत श्रेष्ठ तत्त्व आत्मा है, जिसकी 
महिमा अचिन्त्य है, वह वर्णनमें भी नहीं श्राता है। यह द्षा बतलाती है । यह ऐसा है 
ग्रनादिसे मलीमस होता चला आा रहा है। दिखता है जगत्‌में सब जीव सुखसे वंचित हैं । 
सम्यग्दृष्टि ही सुखी है | गुणस्थानोंमें चौथे गुरास्थानसे लेकर चौदह॒वें गुरास्थान तक सम्य- 
रटृष्टि बताये गये हैं | अविरत गुणरथानसे लेकर सिद्ध परमात्मा तक सम्यरहृष्टि हैं। जिन्हें 
यह सारा विद्व पृथक्‌ पृथक्‌ ज्ञात हो गया वह अपने आपको जान लेते हैं। जैसे यह घरके 
लोगोंमें भिन्‍न दिखता है वैसे ही यह चेतनको सर्वसे भिन्‍्तर समभता है | जिसको परपदार्थो्से 
भिन्‍न समभनेकी रुचि जग गई हैं इस तरहका शत्तहं ष्टि सम्यस्टृष्टि होता है । सुखका रास्ता 
-सम्यवत्व है । यह संसार अधाह सागर है। इसमें लुड़कते-लुड़कते इसने मनुष्यभ्रवकों आप्त 
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समभता है, भिन्‍नता जानता है वह रंच भी राग देषादि अज्ञानख्पसे नहों परिणमता और 
ज्ञानकी ज्ञानता बनाये रहता है, स्नो वह स्वयं ज्ञानीभुत होकर ऐसा ही अनुभव करता है कि 
यह मैं जानता ही भर हूं, परन्तु रक्त पुद्गल होता है इत्यादि विधिसे ज्ञानी समग्र रागादि 
कर्मका जो कि ज्ञानके विपरीत है, उनका अ्रकर्ता प्रतिभास होता है | 

६४२. कीतिवाब्छा त्यागकर स्वस्थित रहनेका कर्तव्य --अगर कोई क्षण शान्तिका 
कारण हैः तो वह स्वभावमें एकाग्रस्थितिका क्षण है। हस क्षणकों खो देनेपर क्‍या वाण्सि 
श्रानेका है ? जिस कार्यको करना है वह उसके स्वयंसे पैदा होता है | उसमें बाह्य कुछ नहीं 
करता । जैसे कारीगर द्वारा मूर्ति बनाई जाती है। मूर्तिमें बह उस तरहके परमाणु कहीं 
बाहरसे नहीं आ जाते हैं, वे - पहलेसे ही मौजूद थे । उन्हींकों सुचारु रीतिसे आवरण 
हटानेके उपायसे व्यवस्थित कर दिया है । यही दशा आत्माकी है। आत्माका विक्रास आत्मा 
के द्वारा होगा। उसमें अन्य सहायक नहीं हो सकते | परसे कीतिकी इच्छा रखने वाले 
अपनेको सुसज्जित तरीकेसे उपस्थित करते हैं, लोगोंके सामने शेखी हांकते हैं। लोग मुभे 
बड़ा समझें, उन्हें जिस तरह हो सके बूद्ध बनाया जावे। फिर भी कीर्ति नहीं मिलती तो 
माथा ठोककर रह जाते हैं | परसे ममत्त्र हटे-- इसके लिए उपाय तत्त्वज्ञान और वेराग्य 
है। वेराग्य बढ़ानेके लिए जहाँ देशो वहाँ विरक्त करनेकी सामग्री मौजूद रहती है। तत्त्व- 
ज्ञानमें बात समानेपर परपदार्थ अ्ररुचिकर प्रतीत होने लगते हैं। आत्मा अपने प्रदेशोंमें रह- 
कर ही आनन्दविभोर रहता है। कोई सोचता है मेरे विषयमें अ्रमुक अमुक ख्याल करते 
होंगे । यह मेरा अहित कर रहे हैं। यह मेरा सम्मान नहीं रखता है । मैं श्राज इतनी उच्च- 
दशाको पहुँच गया हूं तब भी मैं इस तरह क्‍यों रहूं ? यह उसीके लिए अ्रनिष्टकारी हैं। 
यदि अ्रिष्ट नहीं होते तब हम अपनेको हो इस दशामें पाते या कल्पना करते । जिसके जो 
विचार होते हैं वह वेसा ही अपना परिणमन करता है । स्वरूपास्तित््वसे आगे कहां जाया 
जा सकता है ? ३४३ घन राजू लोकमें इसकी कीति फैल जावे, यह तो इच्छा करता है 
झग्रौर कृत्य करता है अपमान पाने के, तब वह ही मिल जावेंगी क्‍या? दुनिया 
कितनी बड़ी है, इसका भी तो कुछ अन्दाज करें । यह 'भरतक्षेत्रमेंका हिस्सा ही तो हिन्दु- 
स्थान है तथा वह लोकका अरूुख्यातवां भाग प्रमाण' है । यह कीति भी खत्म हो जाओ | 
१० में कीत्ति चाहते, २० आ्रादमियोंमें चाहते, १०० मनुष्योंमें, १००० हजारमें यश चाहते ? 
नहीं लाख मनुष्योंमें चाहते । यह मामला बढ़ता ही जाता है, शान्ति नहीं मिलती । यदि 
सब जीवोंमें भी यश फैल जाये तो क्‍या शान्ति हो जायगी ? नहीं । अ्रनन्त जीवोंमें कीछि 
हो जाय तो हो सकती है क्या ? अरे पागल दुबुंद्धि छोड़ | यदि किसीसे कहा जाय तुम्हारी 
कीति ५० वर्षों तक चलेगी और ५१में समाप्त हो जायगी, तो क्‍या वह पसन्द करेगा ? जब 
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सही परीक्षा हो जावे | हम श्रच्छा गाने - वाली मानी जावें । लेक़ित दृल्हाकी टाँग भी हट 
जाय घोड़ा पर गिरनेसे तो उन्हें उस राजाकी परवाह नहीं है दुल्हाकों भ्रपना नहीं 

जंती हैं । इसी तरह ज्ञानीको अनेक कार्य करना पड़ते हैं, किन्तु वह उनमें आसक्त नहीं 
होता है | उसे तो अपने ज्ञानानन्दमें ड्रवकी लगाने से ही शान्ति मिलती है । जैसे कि स्वयं 
किसी वस्तुका स्वाद लिए .विना उसका आनन्द नहीं जाना जा सकता है, उसी तरह दु.ख 
भी जब तक खुदपर न आ जावे याने खुद नहीं भोग चुके होवें तब तक दसरेके दुःखको 
कौन जान सकता है ? वही उक्तिमें कहा है--'जाके पैर॑ न फटी विवाई, वह क्‍या जाने 
पीर पराई' । ज्ञानीके ऊपर बात बीते तब भी वह ज्ञानी प्रसन्‍न अ्नाकुल रहता है| बाह्ममें 
परपदार्थोंके संसगमें रहता हुआ भी. अन्तरंगसे उनके प्रतिसे निवृत्त रहता है । जैसे कोतवाल 
कंदीको मारता पीठता, धमकाता है, डंडे मारता है फिर भी उसका दिल कहाँ रहता है ? 
जब तक सम्यकज्ञानसे प्रेरा हुआ है तब तक चारित्रमें रहनेकी चाह रहती है, भगवान्‌ 
जितना परपदार्थ है में उससे अलग हो जाऊं। तीज आत्मरुचिक सब कुछ करता हुआझ्ना भी 
उनमें झआसक्त नहीं होता है 

६४७, सुरक्षित निज्रनिधिके परिचयका आनन्द--एक सेठ जी थे | वह घर पर 

सो रहे थे । इतनेमें डाकू लोग आये । उन्होंने सेठणी को कसकर रस्सीसे बाँध दिया तथा 
उनकी पिटाई भी की और चोरोंने धन चुरा लिया तथा उसे पोटली वगैरहमें बाँध लिया 
तथा चोर लोग जब भागनेकों हुए उस समय सेठजी चिल्ला पड़ें। तब उनके नौकर जाय 
गये और वह भाग कर आये । आहट पाते ही वें चोर भाग गये तथा सबका सब धन वहीं 
र छोड़ गये । सेठ जी को जब बन्धनसे छुड़ाया गया तब उन्होंने यह देखा कि हमारा धन 
कुछ भी नहीं गया । इससे उनकी धन सम्बन्धी व्याकुलता जाती रही । ,वह सोचते हैं 'में 
तो कुछ भी नहीं लुटा” किन्तु जो पिटाईकी चोरटटें श्रा गईं थीं उन्हें भी विशेष चिन्ताकी - 
दृष्टिसि न देखकर सन्तोषपुर्वेक मिटानेका प्रयत्व करता है। परे मार्गका पता चल गया 
लक्ष्य सही बन गया तब वह शान्तिपूर्वक मार्ग तय करता हुआ चला जाता है। उसे 
विश्वास है इतना कार्य करनेपर पूर्णो सुखी हो जावेंगे । अ्रभेद- निविकल्पता करने से सुख 
मिल जायगा । में लुटा नहीं हुँ, किन्तु जो घाव रह गये हैं केवल उन्हें भरता है । वह सब 
तरहकी सामग्रीसे युक्त होता हुआ भी निराकुल है। जगतमें सूखी ज्ञानी ह.। उसे क्रिस 
बलपर सख मिल जायगा -? इसे वही जानता है। आत्मा तो ज्ञाता द्रष्टा, है ही, मोह 
वश याने अशानवश कल्पनासे कर्ता बन रहा है | अज्ञान मिटे तो अकतृ त्वका अनुभव हो। 
देखो वैयाकरण लोग कहते हैं--स्वतन्त्र: कर्ता” सो द्रव्य तो अपने निरुपाधि स्वभाव परि, 
रमनमें स्वतस्त्र है, उसमें किसी भी रूपमें परकी अपेक्षा नहीं है । सो इस प्रकार आत्मा 
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किया है । दु.खकां कोरण मिथ्यात्व है । यह मनुष्म भव प्रबल पुण्यके उदयसे मिला है.। यह 
 सबमें: सबल मालूम पड़ता है ॥ यहांसें अनन्दका रास्ता खोजा: जा सकता है ।. वह श्रानन्द' 
इस आत्मप्रभुके पांस हीं है. । आंत्माकी भले प्रकार खंबर लेवें तोः निजके द्वारा हुई. समता 
. अपार होगी। .उस अ्रांनन्दकें गुराको कोई दूसरा नहीं जान सकता ।' बहुतः सी विपदाश्रोंकों 
पालनेके बाद यह- ज्ञान: आ जावे--मेरा कोई नहीं है, मैं निजमें निजका- प्रभु संबसे” विभक्त 
स्वतन्त्र हूं) संम्पंत्ति जुड़नेपर भी बह गर्वंसें फूल. नहीं जांता है.। ईन सम्पत्तियोंसे' कोई 
स्थायी सुख नहीं मिला | मुफ्े' कोई' भी सम्पत्ति' कुछ नहीं कर देती हैं । ढ 
६४४: सम्पस्द््टिकी सु्खंपत्रता-- जगत्‌में सुखीं "एक सम्यरंष्टि है । दुःखी अ्रगर है 
तोः मिथ्याहृष्टि है । सम्बन्ध सहित पदार्थोंका देखनों, संयोग' मानना, यह मेरे हैं, मैं इनका 
हैं--यही संयोग है और इसीका नाम मिथ्यात्वं है। इस दृष्टिके- होनेपर दोका विकल्प 
बनाया । दोका- विकल्प कितना भी बनायी जावे वह रहनेका नहीं है| चाहके अनुकूल कुछ 
नहीं रहेगा. । इसके लिये चंतुराई' कितनी ही की जावें वह चलेगी नहीं । लोग मानते हैं 
जिस भवमें अच्छे सुख भोगे जावें वह्र बेकार नहीं जाता। यह भूलसे भरा सिद्धान्त है । 
धर्मकें लिएं एक भवके सुख ही छोड़ दिये जाने वह उत्तम है। अनन्ते भवोंमें अ्रनन्ते दुःख 
सुंख भोगे, उनसे कोई सच्चा हित नहीं हुआ है' | भीतरकी प्रतीति हढ़ बना लेवे, झ्ानन्दका 
काम मुभसे ही होगा । वह भी आत्माके आनन्द गुशका परिणमन है। - मैं अपनेमें तल्लीन 
अपने द्वारा ही हों सकेता हूं'। ज्ञांनी देखता है--मैं यह कुछ नहीं करता हूँ। ज्ञानी की 
हृष्टि सेठकी' दुकानंपर काम करने वाले मुनीमके समान होतीं हैं। मुनीम काम करता है। 
अनेक आदमी उसके पास श्राते हैं। सबसे रुपयां लेता देता है। हजारोंका' हिसाब रखता 
_ है। वह उत सबका नाम जमा डालता है। हजारों रुपयोंका मालिक उस समय वही' है 
फिर भी उसकी प्रतीति' रहती है; इसमें मेंरा कुछ नहीं है। मैं तो. केवल निमित्त मात्र 
नोकरीके बलसे करता हूं। पंराधीन होकर करना पड़ता है श्रतएव' करता है। उसका भाव 
सर्देव कार्यसे छुटकारा पानेका रहता है। आसक्ति उसे छूं नहीं जाती है । इसी तरह यहाँ 
सार कुछ नहीं है । तिर्विकल्प चिंदानन्द समाधि ही सुखकरें हो सकती है। सम्यकज्ञानका 
जो अनुभव व आनन्द है वही मुझे उपादेय है । | 
६४६. ज्ञानीकी परतत्तमें. अनासक्ति -- विवाहमें देखो होगा | गीत गानेके लिए पूरे: 
. पड़ौसकी अनेक स्त्रियाँ बुलाईः जाती हैः तथा-वे बननाके ( दूल्हा) बखाने करके कई  तरहेके - 
गीत गांती हैं.। वे कहती हैं मेरे राजा जी, सरदार बना,' सिरताज, इंगलैंडका बादशाह, 
ग्रादि न जाने क्‍या कया बकवाद कर डालती हैं किन्तु वे क्या उसंमें अपने पुत्रसरीखी - 
आसक्ति रखती हैं ? कदापि : नहीं । “वे गीत भी इसलिए: गाती हैं. कि आज भेरे स्व॒रकी - 
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अधिकारी हो सकते हैं तथा नरक और तियँच इन दो गतियोंकों टाल सकते हैं । सम्यत्रत्व 
आदि सद्भावोंका क्रम चलता रहा तो उत्कृष्ट सुख ६६ सागर तक भोगता है तथा ज्यादा 
से कुछ कम १३२ सागर भी सुखपूर्णा समय काट सकता है। क्योंकि ६६ सागरके बाद 
मिश्र गुणस्थात मध्यमें आ गया, तब फिर ६६ सागर तक मनुप्य और देवगतिके सुखोंको 
भोगना सरल है। यह सब भी ज्ञानीको रुचता नहीं | विषय कपायोंके आधीन होकर उद्‌दं- 
डतासे घूमना तो अपना अ्रहित करना, है । यहाँ तो किम्पाक फलके समान मीठे मालुम पढ़ते 
हैं ये विषयफल, किन्तु आगे जाकर अचेत कर देते हैं । विषय कपायोंके आधीन हुआ जीव 
यहीं दु.ख भोगता है। भागे जो भोगेगा सो भरुक्तभोगी ही जानेगा । भगवानकी- भक्ति स्तुति 
में मन लगाया तो शुभ राग होगा तब अशुभ रागसे बच सके सो अश्रच्छा ही है । शुभ राग्र 
के अभ्यासके साथ ही शुद्ध परिणामोंकी ओर भी क्रुकाव हो सकता है । ज्ञानी अगर क्षोभ 
करता है तो वह क्षोभसे ज्यादा कर्मोकी निर्जरा भी कर सकता है । अगर सत्संगमें रहकर 
उपयोग कुछ नहीं बना सके तो उस भारवाही गधेके समान रहे, जिसके ऊपर चन्दन लदा 
है तथा मस्त हुआ चला जा रहा है | वाजारमें निकलनेपर उसकी सुगन्बि दुकानदार एवं 
ग्रन्य नागरिक तो लेते है, किन्तु उसे उसका ख्याल ही नहीं है । 

६४०, सखयंमें भेददृष्टि होनेपर भेददृष्टिके प्रतापकी प्रगाटि--जसे कि शरीर गर्म 
होनेपर गर्मी शरीरसे अभिन्‍न है | उस गर्मीपर लक्ष्य देकर आत्माने जो अनुभव बनाया वह 
प्रनुभव उस समय आत्मासे अभिन्‍न है। आत्मा दरीरमें अभिन्न दिखती हुई भी 
पुदूगलसे अत्यन्त भिन्‍न है। भेदविज्ञान होनेपर आत्माने बुखार आदि परको नहीं 
किया तथा परने भी आत्माको इस अनुभवछूप नहीं बनाया है, यह समभमें स्पष्ट आ जाता 
है । घर, परिवार आदि है बह अपनेसे अत्यन्त पृथक्‌ दिखते हुए साफ ही भिन्‍्त-भिन्‍न'हैं । 
रागभाव उस समय रागी आझात्मासे अभिन्‍त है । रागभाव उत परिवार वालोंसे भिन्‍न है। 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्य रूप नहीं बन जाता । जो शरीरके परिणमन बुखार आदि है वह आत्मा 
से भिन्‍त समझ रहा है। शरीरमें बुखार हो और आत्मा उसे अनुभव न करे यह भाव 
उन्हींमें श्राता है जिन्होंने परसे अ्रपनेको पूर्ण भिन्‍त समझ लिया है । विदेह जनक चर्चा 
यहाँ पर होवे तो सोचते हैं, उनका शरीर इतना बड़ा कैसे होता होगा ? वहाँसे मोक्ष कंसे 
जाते होंगे ? वहां धमकी जागृति सदैव कैसे रहती होगी आदि अनेक प्रदन उठ खड़े होते 
हैं । अ्रसलमें खुद सुखी होवें या हो सके तो दूसरेके सुखको समझ सकें । स्वय रागी हैं तो 
दूसरोंको भी रागी मान लेते हैं। खुद ढुखी होनेप्र दूसरेके प्रति भी इसी .तरहकी कल्पना" 
करते हैं। मायाचारी पुरुष दूसरेकी भी उसी मायाहष्टिसे देखता है तथा क्रोधी, लोभी, 
मोही भ्रादि भी उसी तरहसे समभने लगता है। स्वयंमें भेददृष्टि होनेपर भेदहृष्टिका प्रताप 
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भी अपने स्वभावकी धधकनरूप परिशणमनमें स्वतन्त्र है, अतः वह अपने अर्थपर्यायका कर्ता 
है, विभाव या अन्य पदार्थका कर्ता नहीं है। दार्शनिक लोग कहते हैं कि “ज्ञानेच्छाप्रयत्न- 
वत्त्वं हि कतृ त्वम्‌” सो इस ज्ञान, इच्छा व प्रयत्नकों कर्तृ त्वमें लिया । अ्रव देखो यदि ज्ञान 
में कतृ त्व है तो केवलज्ञानीमें कर्तृ त्वका प्रसंग श्राता और प्रयत्त अर्थात्‌ योगमें कतृंत्व है तो 
सकलपरमात्मा विहार व दिव्यध्वनि करते हैं, उनमें करत त्वका प्रसंग आ जायगा । सो ठीक 
है नहीं । अब बची इच्छा, सो सच है--इच्छामें ही कतृंत्व भरा है। इच्छा छोड़ो और 
भ्रकर्ता हो जावो । 

६४८, व्यथेका मोह और उसका दुष्परिणाम--इस जगत्‌में अनन्त आत्मायें हैं। 
उनमेंसे कोई एक आकर पुत्र रूप पैदा हो गया, उसीसे मोह करने लगा, उसीमें हर्षित होने 
लगा । जगत्‌में जितने जीव हैं, उनमेंसे कौन बन्धु नहीं हुआ है ? फिर उस एक पर ही क्यों 
मोहित हो रहा है.? जो परको अपना नहीं बनाते हैं वह अ्रकर्ता है । मन्दिर बनवाने वाला 
कहता है--मैंने क्‍या किया आपके पुण्य प्रतापसे ही एवं श्राशीवादसे यह मन्दिर बना है । 
इसकी रक्षा व सुपुर्देगी भी आपके हाथमें है। तब उसके सरल परिणामोंव्ती जगह जगह 
प्रशंसा होती है । इसके विरुद्ध वह कहने लगे, "मैंने यह मन्दिर बनवाया है, देखो कितना 
बढ़िया भव्य सुन्दर कला कराई है तथा मैं इसका उद्घाटन करता हूं ।! यह सव कहने 
वाला निराकुलतासे नहीं कह पावेगा । कर्तापनकी बात कहनेमें बुरी है, सुननेमें बुरी है । 
जो सुनता है, वह उसके घमंडीपनकी बात ही समभता है | तथंव कर्तापन जतानेकी बात 
भी श्राकुलता करने वाली है। जगत्‌के पदार्थ किसीके परिणमानेसे नहीं परिणमते हैं, न 
उनको परिणमानेकी किसीमें शक्ति है। पदार्थ परिशमन शून्य नहीं होते हैं, सो ये सबके 
सब पदार्थ अनन्ते समय तक इसी तरह परिणमते जावेंगे। कोई विशिष्ट ज्ञानी भी है, वह 
भी कुछ करनेको समर्थ नहीं है । तव जो होना है सो होता है । केवलज्ञानीकी लीला श्रपार 
है तथा मोहीकी भी कम नहीं है । मोही अ्रनादिकालसे दुःखके थपेड़े खाता फिरता दुःख 
भोगता रहता है तथा केबलज्ञानी अनन्ते समय तक सुख भोगेगा । दोनोंमें कितना विरोध 
है ? मोहका चमत्कार भी जबर्दस्त है। थोड़े समयके जीवनको पाकर मान कपायमें भूले 
जा रहे हूँ । आगे क्या होगा, इसे पूर्णातया भूल गये । श्रपना सुधारना, विगाड़ता अपने हाथ 
में है। मरना तो है ही, किन्तु अनेक दुःखोंको भोगता हुआ जीवन चिताकर अन्तमें भी 
यातनायें सहकर मरा, तब आगे यातनायें ही मिलेगी । अगर अविवेक रहा तो निम्ित्त- 
नेभित्तिक भाव तो कहीं मिटता नहीं है, सो तुम्हीं विचार लो क्या गति होगी ? 

६४६, शुभभावका परिणाम--ब्रत संयम पूर्वक जीवन विताया तो देवगति पानेके 
भी सधिवारी हा सकते है । समता अगर साथ बनी रहे तो मनुष्य और देवगत पानेके भी 
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भिन्‍न समझ लिया, यह है । राभगद्वेष श्रादि विभावोंसे रहित मैं ज्ञायक मात्र हूं। अ्रन्तहं ष्ि 
की छेती लगाई तो वहाँ एक ज्ञायक स्वभाव मात्र मालुम होता है। या जो एक व्व्यस्व- 
भाव है वह मेरी निजकी वस्तु है श्रन्यकी नहीं है। रागद्वेष आदि परमें नहीं पाया जाता 
है तथा मेरा ज्ञान द्रव्यान्तर स्वभावसे नहीं हुआ है। वह एक द्रव्यका ही स्वभाव है| यहां 
हृष्टान्तपूर्वक कह रहे हैं--रागद्वेष श्रादि कर्मोंकी प्रकृतियां हैं । इनमें कमंग्रकृतियोंका निमित्त 
पाकर रागहेंष आदिका अनुभव हो रहा है। दर्पणका प्रतिबिम्ब तथा प्रतिविम्बवाला मूल 
पदार्थ न्यारा-्यारा है । उस सामने वाली वस्तुको दर्पणके पाससे हटा लेनेपर वहां विम्ब 
नहीं रहता । अ्रतः अन्वयव्यतिरेक परवस्तुके साथ रहा, सो दर्पणमें पड़ने वाला प्रतिविम्ब 
दर्षणसे भिन्‍न है । परपदार्थोका निमित्त पाकर आात्मामें होने वाले राग ह्वेष आ्रादि विकार 
आत्मासे भिन्‍न हैं। रागदह्वेघ आदिके द्वारा कर्मंप्रकृतियां नहीं बंधे तो सुख और दुःख भी 
नहीं होगा । कई मनुष्य स्त्री आदि साथ-साथ रहते हैं। उनसे कहा जाय--तुम हमारी 
बात जरा भी तो ग्रहण कर लो, वह कोई नहीं ग्रहरा करता है । सभी द्रव्य जुदे छुदे हैं। 
हम कुछ कह रहे है, आप सब सुन रहे हो । सभी अपनी चेश्टायें कर रहे हैं। फिर भी 
ग्राप सबका द्रव्य गुणा परिवतेत हममें या हमारा आपमें जरा भी हो जाय, तो वह नहीं हो 
सकता है । जिगरी दोस्त जानते होंगे । उनकी बड़ी गाढ़ मित्रता रहती है| क्योंकि बचपन 
से ही वह इकट्ठ रहते आये, इतनेपर भी वह आपसमें द्रव्यगुणका आदान प्रदान नहीं कर 
सकते हैं । परिवार तकको छोड़ देते हैं । कर्मकी बात जीव ले लेवे तथा जीवकी बात कम 
ले लेबे या आप ले लेवें यह भी नहीं हो सकता है। किसीसे भी कोई प्रेम रहीं करता है। 
प्रेमी आत्मा अपने आपमें प्रेम पर्याय उत्पन्त करते हैं। अपने स्वरूपसे बाहर एक पदार्थको 
भी तो जान नहीं सकते हैं, एक अणुको भी नहीं जान सकते हैं। केवलज्ञानी भी अ्रणु या 
ग्रन्य बाहरके प.र्थमों नहीं जान सकता है। वह सारे विश्वकों जानता है, खण्डको या 
अणुको नहीं जानता है। किसी भी द्रव्यकरी क्रिया बाहर नहीं जाती है, बाहरके पदार्थपर 
नहीं होतो है । आत्माके ज्ञानगुणका प्रयोग बाहर केसे चला जायगा ? हम भी तथा आप 
भी निदचयसे कुछ नहीं जान रहे हैं। अपनेमें जो परिणमन हुआ है उसीका भोग कर रहे 
हैं । वह प्रतिबिम्ब दर्पणके अनुरूप ही होता है। अगर इसे जाना तो यही कहेंगे, अ्रति- 
बिम्ब वही है | असलमें बता ही नहीं सकते कैसे जाना ? जिस बाह्य पदार्थकै श्रभुहूप यह 
ज्ञान है। दर्षशका स्वभाव भलकाना नै, उसके सामने जिस तरहका पदार्थ आता है वह 
लक जाता है। इसी तरह भगवान्‌ ने सारे विश्वकों कैसे जाना, विश्वके झ्राकार (प्रति- 


बिमंपे) जो ग्रहण है उसे ही जाना, अन्यकी नहीं जाना । 
६५३, विपरीत आशययें बेठिकाना-- मोही दुनिया भरके रिश्ते बखानते है। श्रमुक 
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“बढ़ता है । ह 
. / ६५१. भेदविज्ञानका प्रतांप--ज्ञातीको, शेरनी भी खा रही हो, तब भी वह उस 
'ढुःखंको अनुभवंमें नहीं लाता है। क्योंकि जिसे स्वात्मानुभंव हो गया है, वह कसी भी विपत्ति 
'आनेपर अपनी नहीं मॉनेंगा । वृत्तियां दूसरेका निमित्त पाकर बनती हैं | जिन्हें विपत्तियोंने 
घेरा है| वह उसीके द्वारा बनाई जाती हैं | कुछ विचार करते हैँ-- भ्रमुकक़ा इतना इष्ट गुजर 
गया तो बह जिन्दा कैसे रंहता होगा ? यह विचार शभ्रज्ञानोके मनमें उठते हैं । मोहीजन ज्ञानी 
की कलाको देंखकर बहुत-बहुत विचार करता है तथा ज्ञानी जन सोचते हैं--मोही कुछ -नहीं 
शिक्षा, संस्कार मिले हैं। सबकी एकसी बुद्धि नहीं होती है। जिसको जसे-जेसे आत्मबल 
बढ़ता है उसमें उसीकी ध्यानांदिकी शक्ति होती जाती है। जैसे जैसे शरीरका बुखार नहीं 
रहता है तब शाॉंतिका अनुभव करने लगता है । जिसे भेदविज्ञान हो जाय वह बुखारका 
होना नहीं मानता है । जब वह बोल रहा था-मुभे ठंढ लग रही है, वह दूर हो जाती 
है। भेदविज्ञानी आत्मासे शरीरको भिन्‍न मानता है। वह उसमें आसक्तिसे नहीं लगता है 
तथा बाहरी ठडसे कॉँपता नहीं है । किन्तु उन्हें उसका ज्ञान हो रहा है | इस तरहके मुनि 
वर्तमानमें भी हढ़ तपस्याके करने वाले हैं । मुनि नमिसांगर जी महाराजका त्याग उत्कृष्ट 
था । उनकी तपस्या दुदल्धंर थी । वह १५ दिन,तथा महीने भरके उपवास भी कर लेते थे । 
एक समय उन्होंने एक वर्षमें कुल ४५ दिन आहांर लिया था। विशेष उसकी जीवनीसे 
जाना जा ' सकता है । दिगम्बर मुनि शीत ऋतुमें नदी किनारे भी ध्यान लगाते थे । गर्मियों 
में पहाड़पर, या मकान श्रांदिकी छतपर घंटों ध्यान लगाते हैं तथा वर्षा ऋतुमें वृक्षके नीचे 
ध्योनमग्न हो कर्म काठको जलाते हैं । वे संक्लिष्ट नहीं होते, यह भेदविज्ञानका ही तो प्रताप 
है। साधारण परिस्थितिका गृहस्थ ५०) की दुकानमें भी अपने गृह खर्च चला लेता है तथा 
पहले 'समयमें अधिकतर मंनुष्यं थोड़ेसे साधनींमें अपना खर्च चला लेते थे, किन्तु आ्राज 
आवश्यकतायें इतनी बढ़ गई कि मध्यम परिस्थिति वालेका भी ४) प्रतिदिनमें भी गुजारा 
चलना कठिन हो गया एवं जो लखपति आदि हैं उनंकी तृष्णायें तो दिन दुगनी, रात 
चोगुनी धन प्राप्त करनेकी लिप्सायें बढ़ती जाती हैं। यह सब अ्रसंभवसा लगता है । शरीर 
से ही अधिक रति करनेके कारण अनेक पंदार्थोका संग्रह हुआ प्रतीत होता है। इसके विप- 
रीत शरीरसे अ्रधिक रति न करके ग्रही शरीर ज्ञान वैराग्यका कारण बन सकता है । किसी 
को कोई बता देवे--अमुक तुम्हारा रिहतेदार हो जायगा तो फिर उससे भ्रधिक रति करने 
लगते हैं, एवं श्रमुक रिब्तेदारी तुमसे नहीं, करेगा तब फिर उसे दिलसे उतार देता है । 
६४२. परंतत्वसे विभक्तता--सबंसे बड़ी कमाई, रागद्वेष भावोंसे ज्ञायक तत्त्वकों 
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की कारण है। अन्तम चाह शुभ हों या अशुभ उतर विकस्पोंस मिलता कुछ नहीं! । जब उस 
सम्बन्धमें वैसा प्रसंग श्रा जाय-तो सस्तोषामृतसे उन्हें शमन कर लेना चाहिए । सारभूत 
तत्त्व. आत्मतत्वकोी जाननेसे ही! मिलेगा । आत्माके सच्चे 'स्वरूपकी पहिचान करना तथा 
उसपर ही हढ़ बने रहना कल्याणकारी: प्रतीत होता है। मैं-सबसे भिन्‍तः एक चिदाननद 
भयी आत्मा हूं। जब किसी घरमें अधिक लड़ाई हो जाती है आपसमें ही। तब समभानेके 
लिए अन्य रिब्तेदार आदि आते हैं। अगर बहिनोई हुआ तो उसको प्रधानता 'दी जाती है 
इस मामले में | वहां समझाने वाले यही, कहते हैं 'तुम तो भाई. भाईःसबःएके हो 'जाथओोगे; 
हम- लोग किसीका पक्ष लेकर व्यर्थमें बुरे! बनते हैं ।! इनः संयोगोंकी ऐसी ही: बात है:। इनमें 
जब आपसमें लड़ाई हो जाती है, तब विद्वेषकीः अग्नि' फुट निकलतीःहै' एवं” एक दूसरे को 
अच्छी आँखों नही देखना चाहते हैं। वे एक दूसरेका-अहित करनलेमें' तुल जाते हैं। इसमें 
भावना यह रहती है--अ्रमुकका उत्कर्ष खत्म हो जाय तो! हम सुखी हो जावें।!किन्त होता 
है इसके विपरीत, किसीकी भावनासे किसी दूसरे भाई या अन्यका उत्कर्ष समाप्त नहीं 
होता है । इन संयोगोंका ऐसा ही प्रभाव है; जबकि दूसरेके' संयोगोंको देखकर जो ह॒दयमें 
जलन होती है, उसी तरह अपने संयोगोंको ऐसा ही सच्चा दुःखका कारण मान लिया जावे 
तो उनसे छुटकारा पानेकी भावना स्वतः जागृत हो सकती है। जितना भीं संग्रह किया: 
जाता है उतना ही दुःख बढ़ता है। मोहवश अपना मान बढ़ानेके लिए, इज्जत पानेके लिए 
अनेक प्रकारके बतनावटी प्रसाधन काममें लिए जाते हैं | पुण्य तथा पाप दोनों-भीः स्वभाव 
विकासके हेतु नहीं हैं| पापके उदयसे' घबड़ाकर श्रार्त रोद्गः ध्यायके वशीभूत होकर कर्म 

न्धन और हृढ़ किया जाता है तथा पुण्योदयमें भी सुख रूप- कर्मका वन्ध- ही होता है.।. यह 
पाप पुण्यके घेरेमें 'ही हमेशासे पड़ा हुआना है । 

६४६, ज्ञानी'पुरुषके- कम बन्ध न' होनेका मंम--अज्ञानपूर्वकजों भी चेष्टा की जाती 
है बह आखवका ही कारण होता है। मतकोी चेष्टा भी आख्रवरूप है। दूध और पानी 
मिला हुशा है । परखने वाला जानता है, दूध इसमें इतने अंश है तथा पानी इतने अंश है 
जो कि पौष्टिक नहीं है। केवल दुग्बका अंश ही बलकारक है । ज्ञानी जान रहा है. अपने 
पर जो बीत रही है, उसमें ज्ञाग विकास जितना है बह मोक्षका कारणभूत है तथा बाकी 
अंश मोक्षका कारण नहीं है । जो भी पदार्थ जिस ढंगका है वह वेश: हो परिणशमनः करेगा। : 
ज्ञानी शब्दका अर्थ भ्रूलवज .व्यवहारिक कार्यो्मे लगे रहाः है । जेसे एक: ही' व्यक्ति कई कामः 
करता है| कभी गृहस्थीके कार्य चलाता' है, कभी जिनेन्द्रदेवका'पुजन करता! है, .- मुत्तीमगरिरी 
करता है, समयपर बच्चोंको पढ़ाता भी है | तब- उसे सब जगह एक ही नामसे नहीं पुकारा 
जाना चाहिये | जब बहु दुकानदार रहता है. तब उससे लोग कहते. हैं 'मनीम“जी हमारा 
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का श्रमुक कुठुम्बी, आदि है यह सब व्यामोह ही है | लोभमें चतुर व्यक्ति जैसे बातें बनाते 
हैं देने लगे का कुछ नही' इसी तरह मोही पुरुष भी विकल्प ही करते हैं बाह्य पदार्थसे 
श्राने जानेका कुछ नही है। एक व्यक्तिने बहुतसे आदमियोंको तंग करनेके लिए या बदला 
लेने के लिए भोजनका निमन्‍्त्रण दे दिया। निमन्‍्त्रणमें कहा--आप लोग सभी ठीक १२ 
बजे आ जावें । सबके लिए दरी गलीचे बिछे हुए थे। सब आकर बैठ गये तथा घरमें कुछ 
धुआ्आ कर दिया, बतंन झादि बजाने, खटखटाने लगा, जिससे ज्ञात 'होवे भोजन बन रहा है 
तथा पत्तलें भी परोस दी गईं.एवं पानी भो । ऊकिन्तु भोजन श्राता तदारत । यह सब देख 
कर निमन्‍्त्रण देने वाले के वे सब दुश्मन हो गये । जिसका उद्देश्य गलत होता है उसका 
प्राचरण भी गलत होता है। वर्तमानमें बिना उद्देश्यके ही, अनेक .क्रियायें की जा रही हैं | 
सफल वही हो पाते हैं जिनका उद्देश्य ठीक रहता है। कुछ लोग,कहते हैं, श्रमुक गुस्सा 
ग्धिक करता है, इसे नियम दिला दो । अ्रन्तरद्भकी प्रेरणा बिता यह नियम लेना कोई 
महत्त्व नहीं रखता है। । ३ 

६५४, भावभाषमेंभेद दर्शन--जिसे बुखार हो जाने से शरीरमें गर्मी थी, वहाँ 
शरीर ही इस रूप परिणाम रहा है। आत्मा गर्मोरूप नहीं परिणमता । इसी प्रकार राग 
देषादि जो कर्मंप्रकृतियाँ हैं उनका परिणमन कर्मोमें ही है तथा उनका निमित्त पाकर होने 
वाले विभावका अनुभवन श्रात्मामें है। कर्म परिणति भिन्‍न है तथा गआ त्मा भी श्रत्यन्त 
भिन्‍न है । इस तरह जो भेदप्रतीति कर लेवे वह रागद्वेष रूप परिणमन करनेमें असमर्थ हो 
जाता है । निमित्तकों पाकर इसके औपाधिक भाव हो रहा है। भऔपाधिक भाव जो है वह 
मुभसे भिन्‍न है। मैं तो ज्ञायक भाव स्वरूप ही हूं । आधार तो एक है, स्वरूपभेदका ग्रन्तर 
हैं । एक स्वाभाविक रूपसे परिणमनेवाला यह आत्मा अनादि गअनन्तसे है। औपाधिक भाव 
अध्नर व है । हर तरहसे वर्णन करते करते सम्यग्हृष्टिके विचार बताये हैं । . जो रागद्वेषसे 
अ्रलग हो जावे-इस तरहका निविकार शुद्ध स्वभाव श्रात्माका है । कर्मका निमित्त पाकर वे 
विभाव उत्न्‍न्‍न हुए हैं। जो रागादिक भाव हैं वह मेरे नहीं है। में तो एक टंक्रोत्कीर्णा 
शायक्रभाव स्वभाव हूँ । यह जीवन पाया है, इसमें हमें करना क्‍या है ? व्यवसाय तो कुछ 
न कुछ अनादिसे चल ही रहा है। श्रब तो सही व्यवसाय करना है जो संसारके दुःखोंसे 
टालनेमें समर्थ हो सके । दुनियावी जितने भी व्यवसाय हैं उसमें विऋल्‍पोंकी उधेड़बुन ऐसी 
लगती है कि निजके हितका तो नाश हो ही जाता है तथा साथमें दूसरे का भी होता है । 

६५५. मोहबश बन्धन आधीनतामें आजादी व मलाई माननेका श्रम--- यह जीव 
मूर्लतावश अनेक तरहके कृतर्क एवं विकल्पोंक श्राधीत होकर अपना भला समझता, है । 
शुभविकल्प, शुभभावनायें अशुभसे बचाने वाली हैं। .जबकि खोटा व्रिकल्पमात्र संसार-जाल 
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समझता चाहिए । विपयोंकों प्राप्त करनेकी इच्छा सदैव दुःख प्रदान करती है । पूर्ण लक्ष्य 
की प्राप्तिके लिए बड़ी तपस्या करना पड़ेगी । अज्ञानी जीव परपदार्थमिं आसक्त रह्दता है 
तथा अनेक दुःख उठाता है । ज्ञानी जीव परमें आसक्त न होकर निजमें आनन्द मानता है। 
जिसकी लगन आत्मज्ञानकी ओर है, उससे कोई भी विद्वेषी लड़नेको श्रा जावे, शरीरपर 
प्रहार भी कर देवे तथा किसी स्थानसे हटा देवे, तब भो ग्ह दुखी नहीं होता है । ज्ञावीको 
भोजत भी नहीं मिला तो चिन्ता नहीं । वह स्वादिष्ट भोग्य पदार्थ मलाई आदिमें गृद्धता 
नहीं रखता है, किन्तु आवश्यक माफिक भोजन पाकर संतुष्ट रहता. है, तथा ज्ञान ध्यानकी 
लवलीनता ही उसकी निधि रहती है | वह ज्ञानी प्रशंसा करने वालेपर प्रसन्‍न होकर उसी 
के उपकारकी नहीं सोचता है तथा न निनन्‍दा करने वालेसे भी रुष्ट (अप्रसन्‍्त) हो उससे 
बदला लेनेकी सोचता है । उसकी दृष्टि सदेव निरपेक्ष रवभावकी श्रोर रहती है। उसे बाह्य 
में कोई विपदा नहीं मालुम पड़ती है। जो निज स्वरूपमें बढ़ता चला जा रहा है उसे 
कष्ट कुछ नहीं है । ज्ञानी गृहस्थ होकर भी अपने लक्ष्यको नहीं भूलता है । वह तो अनेक 
संयोगोंमें रहते हुए भी उसमे नही है । कुछ लोग कहते हैं दुकानसे, मकानसे, व्यापारसे 

धर्मध्यान करनेका समय नहीं मिलता है। लेकिन उसी कहने वाले व्यक्तिका पुत्र, स्त्री आदि 

बीमार पड़ जाबे तो वह जल्दी समय निकाल लेता है । यही सोचकर शुरूसे धर्मध्यानको 

पमय निकालता रहे तो इस तरहसे नहीं कहना पड़ेगा । ज्ञानस्वरूपमें प्रतीति करने वाला 

सारे कार्मोकी ठुकराकर धर्मध्यानपर विकेप लक्ष्य रखेगा। बह अपनो हृढ़ धारणा श्रटल 

रखता है । वह सोचता है हम तो जानन देखन हारे हैं, संसारमें कुछ भी होता रहे । वह 

ग्रवेतनमें राग नहीं करता है तथा चेतन ज्ञायक स्वभावपर दृष्टि रखता है । अ्रत॒अज्ञानसे 

कर्म किस तरह आते है ? इसका वर्णान भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य करते है -- 

तिविहो एसुवश्रोगो अ्रप्पवियप्पं करेइ कोहोहं । 
कत्ता तस्सुवश्लोगस्स होइ सो अत्तभावस्स ॥६४॥ 

& ५८, अज्ञानसे क्मासत होनेका विवरण--ऋज्ञातसे कर्म कैसे आते है ? श्रज्ञान 
एक ऐसा परिणाम है या एक ऐसा भाव है कि जिसके कारण परपदाथ्थमें और आत्मतत्त्व 
में भेद नहीं मालूम पड़ता है। वह अज्ञानभाव सामान्य रूपसे अज्ञान ही कहलाता है तथा 
विशेष करनेपर उसके तीन भेद हो जाते है--(१) मिथ्यात्व (२) अज्ञात और (३ अवि- 
रति । कहने को तो श्रज्ञानभाव है, वह तीनों ही एक रूप हैं । मिथ्यात्व मिथ्यादशंन) का 
परिणाम अज्ञान है। अज्ञानका परिणाम अज्ञान ही है तथा अविरतिका परिणाम भी 
श्रश्ञान है, सामास्यसे अ्ज्ञानखूप है, किन्तु वह तीन तरह॒का विकार है । कि चैतन्य परि- 
णाम है । जो चेतन है उसीका परिण्णाम तो नहीं है, किन्तु उपाधिको निम्मित्त पाकर परि- 
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हिसाब कर दीजिए, रुपया जमा कर लो तथा इतने रुपया दे दो आदि ।” फिर भी यहां 
पुजारी तथा मास्टर आदि शब्दोंसे कोई पुकारेगा सो शुद्ध प्रयोगमें फरक हो जायगा। जब 
पुजन' करेगा उस “समय पुजारी ही कहलावेगा । उसी तरह ज्ञानी भी है । जब वह ग्रपने 
आत्मचिन्तनमें स्थिर है तब' ज्ञानी है. एवं अन्य ' संमयोंमें नहीं है । ज्ञानीके राग करते हुए 
भी' बन्ध नहीं है। जो विशेषण दिया गया है ' उसे देखकर सोचता चाहिए। ज्ञानभावसे 
बन्ध नहीं होता है | शब्दोंके जुदे जुदे श्र हैं। एक शब्दंके १० पर्यायवाच्यों होनेपर भी वह 
अपना: भिन्‍त-भिन्‍म 'महत्त्व रखते हैं ।' विशेषता' 'इसकी है, कहाँ कौनसा शब्द किस कलासे 
बोलना चाहिए ? व्यवहारमें भी शब्दोंका भिन्‍न' श्रर्थ'होता है। जैसे दुकान उसे कहते हैं 
जहाँ दो' के 'कानोंसे काम पड़े । एक ग्राहक और दूसरा 'विंक्रेता आपसमें जहाँ लेन देन करें 
तथा मकान जहाँ दूसरेकें कानसे काम न पड़े श्रर्थात्‌ बाहरका आदमी झावे तो' कह देना, 
कार्यालयमें' मिलना, यह स्थान मिलनेका नहीं है । जहाँपर वस्तुयें सुरक्षित दुबका कर रखी 
जावें उसका' नाम दुकान: है'। अर्थ सबके हैं। जहाँ जो' बात जिस ढंगसे कही जानी हो, 
वहाँ उसी तरहके शब्द प्रयोगमें आते हैं। अन्य प्रकारसे बोलनेमें रूढ़िसे ही उनके नाम पड़ 
गये तथा व्यवहारकी अपेक्षा' भी उतका विपरीत या सही रूप प्रचलित चल रहा है | ज्ञानी 
गब्दोंका अनुकूल जो श्रर्थ है--जो सही वाक्यमें साधक हो, वैसा ही अर्थ लगाता है। इसीसे' 
समभिये ज्ञानीके कर्मबन्ध नहीं होता है, इसका अर्थ है कि ज्ञानभावसे बंध नहीं' होता है । 
ज्ञानभावकी विशेषता मात्रसे जाना गया जो आत्मा'है उसके बन्ध नहीं है । जब यह भेद- 
विज्ञान समभमें श्राकर उसे अपने अनुरूप बना लिया जायगा तब रागद्वेषका अ्रभांव स्वत: 
श्रा जायगा । रागद्वेषके अनुभवनमें तथा उसकी परिणतिमें भी जब नानापनका ज्ञान हो 
गया तब शज्ञात नहीं रहना चाहिए | उसके साथ ही विवेक हो गया, तब॑ जरा भी श्रज्ञान 
रूप नहीं परिणम रहा है । ऐसा मैं यह जानता हूं तथा जो रागमें फंस रहा और द्वेषकी 
जड़ें मजबूत कर रहा है, उसे भेदविज्ञान नहीं हुआ जानना चाहिए | जीव और पुदुगलकों 
मिल्त-भिन्‍न जानने वाला सम्पूर्ण रागादिका अकर्ता हो जाता है मैं किसीका कर्ता नहीं हूं । 
६४७, सुभवितव्यतामें सुभवितव्य--होनहार बढ़िया होनेपर सभी काम सिद्ध हो 
जाते हैं। होनहार बढ़िया नहीं है तो करोड़पति सेठ होकर, देशका मंत्री होकर, सफल 
व्यापारी होकर, उच्च आचरण करके भी सुखी नहीं है । जिनेन्द्रदेवका शासत पिला है 
जिसमें वस्तुस्वरूपकी अनुपम एवं अनुभवपुर्णो सिद्धि है। जिसमें आचायोंने सब नियमोंका 
यथार्थ प्रतिपादन किया है। जिनवाणीको सुननेसे हृदय गदगद हो जाता है। जहाँ भव्य 
निकटभव्यका भाव सुननेसे हृदयमें अत्यन्त उल्लास दौड़ने लगता है। ऐसे धर्मका व सज्जन 
५5७५ सरल परिणामी परोपकारी जन्तेंका यह सम्पर्क पाया, तव भी जागृति न हो तो दुर्भाग्य 


डरे :अमग्सार अवचत,अतुर्थ:पुस्तक 
बन सकता है। ह 

... ६६०. च्रणालुंयोगमम आश्रयभूत बाह्य पदार्थके त्यागके उपदेशका रहस्प--चरणा- 
नुयोग शास्त्रोंमें बाह्य वस्तुका आश्रय पाकर विभाव होता है।। इसलिए उत्तमें -शिक्षा मिलतो 
है कि बाह्य वस्तुका त्याग क्रो । परिणाम बन ग़या किन्तु बाह्मका त्याग नहीं.हो सकता 
है व्यवहार धर्म व उपचार धर्मके भेदसे अनिश्चयधर्मके दो भेद किए जा. सकते: हैं:।. ब्रात 
मनमें आ गई और बाह्य, वस्तुका त्याग कर दिया, यह तो व्यवहारक्षम -है .६. जिसके, स्वाभा 
विक परिणाम जग रहा है, उसे लाभ अभ्रुधिक मिलता है तथा. जिसने जब्नदेस्ती: त्याग किया 
उसके उपचारधर्म है, उसे भी कुछ लाभ. मिलता है.। कुछ बाह्य व्रस्तुक्े  त्याग़के ..एवज़में 
ख्यांति लाभ श्रादि उद्देश्य न,हो तो वह त्याग प्रशंसनीय होता है.। भक्ताम्र स्तोन्नका,पाठ 
पढ़ता आता हो यह उपयोगी है। न आनेपर दूसरेके मुखसे सुनुता.भी थुण्प्रका कारण .है,। 
कीई इस दिचारसे पाठ करने लगें कि लोग मेरा पढ़ना देख़कर अप्रशुसा.. करेंगे तो ग्रह.प्रण्य: 
लाभका कारण नहीं है, वह तो अ्रशुभोपयोग भक्तामर. पढ़ने वाले की भावना तथा 
श्रद्धा है तभी तो वह पढ़ता है तथा पढ़नेके परिणाम न होते तो व्रह .इसके, बदलेमें, मुखसे 
गालियाँ बकने लगता तथा जिसे साथमें उसका भश्रर्थ आता है तो उस्चक़ो भक्तामर पढ़ने से 
लाभ ढंगका मिलेगा | बाह्य वस्तुका त्याग करना, इस. विष्ययपर चरशाचुयोग शास्त्रसे 
नुं्धिपूर्दके रागके त्यागके वास्ते जोर दिया है | 

'. ६६१, अज्ञानसे उपयोगका त्रिविध परिशाम>--यह उपयोग सामास्यसे तो अज्ञाज़ञ 

रूप है, फिर यह चंतन्यपरिणाम मिथ्यादशन गअज्ञान श्रविरति-इन तीन प्रकारोंसे परिएमता 
हुआ जब परमें और आत्मामें भेद नहीं तिरखता, परमें और आात्मामें भेद नहीं जानता 
परसे अपनेको विरति रूपसे नहीं. रखता तब वहां क्‍या हालत हो गई कि चेतन: और 
करता हूं यों विकल्प उत्पन्त करता है और गुस्सा करने वाला हूं वही. तो म्ेरा.स्वरूप है.. 
दूसरेके कहने से यदि मैं मान जाऊ भरे तो मैं ही खतम हो जूाऊंगा,।. गुस्सामें. आने वाले 
अ्ज्ञांनी जब-जब यह कल्पना करते, यह. समभाते हैं और इससे उसकी गुस्सा, खतम.. होः- 
जानेको है तो उसने तो इसे कुछ भी मजा नहीं चखा पाया, सो उस. क्रोधुको हुढ़. करज़े- के 
लिए भीतरमें और विकल्प मचाता है। तो उस समय इस जीवने किया किसको, ? किसका 
कर्ता बना ? सविकार चेतन्यरूप आ्रात्मा भाव़ोंका कर्ता बता,। इस प्रकार कोध, छोड़कर 
मान आदि लगा लें । जब जब इसने उन कषाय परिणामोंरूप अहंकार किया, उस... समअमें 
यह कर्ता किसका बना ? उस कर्षांयका। यों. समर्क्रिये कि जब हम कषाय, करते. हैं. किसी: 
मनुंष्यपंर, उसे कृष्ट विशेषकी वात सोचते हैं .तो उसे कालमें इसते भ्रपना परिणाम, क्रिया:। 
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णमने वालेका परिणाम है । बाह्य कारण निमित्त और आश्रय इस तरहसे दो प्रकारका 
है | दोनोंमें यह अन्तर है -निमित्तके' सन्निधातसे कार्य होता है या होना पड़ता है । किन्तु 
ग्राश्रय सामने हो और कार्य हो जाय, इसका नियम नहीं है। यहाँ निमिन्त कर्मको तथा 
आ्राश्य बाह्य पदार्थक्षो कहे । निमित्तकर्मका उदय होता है तो वैसा कार्य होना कहलाता 
है । दर्पणके सामने कोई वस्तु आातो है, तब दर्पण तथा वस्तु दोनोमें योग्यता होनेपर 
प्रतिबिम्ब फभलक जाता है । आश्रय तो निमित्तको कारण पड़ता है। निमित्तकी निमित्तता 
जाहिर होनेमें आश्रय कारण है | बात बनने के लिए निमित्तकें सहायक कहलाते हैं |. जो | 
भी काम बन सके (कर सके) उसके सहायक निमित्त बनते हैं। क्रोधका उदय आया तो | 
क्रोधवाला आत्मा है। वह बाह्य पदार्थकों आश्रय करके बनेगा । ऐसा कोई क्रोच्र, मान, 
माया, लोभ नहीं है । जिसका कोई आश्रय नहीं है. उसका कुछ न कुछ आश्रय जरूर होता 
है । बाह्य वस्तुका आश्रय किये बिता अ्रध्यवसान भाव होता ही नहीं है | ग्राश्नय न करे तो 
क्रोध, मात, माया, लोभ हो हो नहीं सकता है। जैसे बाह्य वस्तु आश्रयभृुत्त हैं, उसी तरह ' 
निमित्त हेतु हो सकता है । आ्राश्रय तो निमित्तका निमित्त हो सकता है। 

६५६, कपायोत्पादमें व्राह्यसस्तुक़ी आश्रयदा--कषरायका उदय होनेके लिए कुछ 
श्राश्रयभूत जरूर होता है तथा कर्मका उउय निमित्त है। जेसे हम और श्राप सब हैं । इस 
समय मनुष्यका उदय चल रहा है। साथमें नरकगतिका उदय चल रहा है तथा तिय॑च 
गतिका उदय भी चल रहा है एवं देवगतिका भी उदय चल रहा है। किन्‍्त शेष तीन 
गतियोंका श्राश्रयभुत देह न होने से संक्रान्त हो जाता है। राग भावका आश्रय वाह्म है वस्त 
है, निमित्त कर्मोदय है तथा आश्रय बाह्मपदार्थ हैं। आश्रयभूत वस्तु सामने है तब कार्य । 
हो गया । निमित्त न हो तो आश्रय क्‍या करें ? हम कह देते हैं--नि्मित्त जैसा परिणमन 
नहीं हश्ना, आश्रय तो मिला क्रोध नही' हुआ, सो भाई बात यह है कि कर्मका उदय काल 
आता है ओर उस समय उसके योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव न हो तो संक्रान्त हो जाती 
है वह कर्मप्रकृति तथा झ्राश्चयभूत बाह्य वस्तु तो उपस्थित हों और कर्मोदयरूप निमित्त न 
हो तो आश्रयभूत बाह्य वस्तुसे भी विभावकार्य नहीं होता । इसी कारण बाह्य पदार्थ हे ने 
पर राग्रादि विभाव हों ही हों, यह जरूरी नही है। गाली देना, निन्‍्दा करना यह सुनने 
वाले के लिए उसके ही भावके कारण क्रोधका कारण है। किन्तु यह सुनकर क्रोध द्वोना 
ही चाहिए, यह श्रावश्यक नही है। तत्त्वज्ञाबी जो है उसके क्रोध नही होता है । बाह्य 
पदार्थों आश्रय करके ही क्रोध हो सकता है, किन्तु वाह्यपदार्थ मिल जावे और कपा 
पा रे ! ऐसा व नहीं है। किन्तु क्रोबकपाय जब होती है वह वाह्म पदार्थको 

रके हाती है, यह नियम है। अगर कोई वाह्म वस्तु नही है तो क्रोचहूपक नहीं 


कपाय 
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उदय झ्ाया तब यहाँ भावक प्रकृति हुई तथा भाव्य वेदताका अनुभव करते वाला हुआ । 
कषाय हुईं और वहाँ यह चेतन्य स्वभाव उस कषायरूप परिणत हो गया । यहाँ एक ही 
वस्तुके अन्दर भाव्यभावक भाव हो गया । जो बात कहीं थी, गाली दी थी आ्रादि यह जुदे 
जुदे क्षेत्रकी बात थी । शरीर जुदा है, श्रात्मा जुदी है, बुखार जुदा है तथा वेदना जुदो है । 
यह सब होनेपर कर्मोदय झ्राया वह तो. भावक और रागादि हुआ वह भाव्य । यहां जो 
राग आया वह भावक है तथा चेतन भाव्य है। मैं ही राग हूं, राग मुझे लाभदायक रहेगा 
इस तरहकी परिणति अनादिसे चली आ रही है। राग और उपयोग इनमें समाधिकरण्य 
कर रहा है | यहाँ भी ग्रतदभाव रूप दो चीजें मान लो । दोनोंको एक कर देनेको सामा- 
नाथधिकरण कहते हैं | क्रोध ही मैं हुँ--ऐसा सामानाधिकरणा कर लिया है, तब अ्रज्ञान जो 
है वह ऐसा विकल्प कर देता है । राग, द्वेष, क्रोध, मात, माया, लोभरूप ही मैं हू । क्रोध 
श्रश्नव है, क्षणिक है तथा में चेतन्य ज्ञान, दर्शनमय अन्त सुखका भोक्ता हूँ । यह विचार 
आनेपर क्रोध शिथिल पड़ जाता है। क्रोध आवे और सोचे--मैं यह नहीं हूँ, यह नष्ट 
होने वाला दुःखका कारण अचेतन है। में अ्रनादि अनन्त रहने वाला हूं। क्रोध अपना 
स्वभाव नहीं है, किन्तु यह बातक बन गया है। घर, कुदुम्बी, गाय, भेस, मित्र, कुटुम्बी 
यह मेरे नहीं है, यह तो प्रकट ही बात है, इस तरहका भाव होने पर विभावकी हीनता हो 
जावेगी । 
६६४, अज्ञानमें सविकार चेतन्यपरिणमनका कत त्व--विषय कषाय करना आत्मा 
का स्वभाव नहीं है । विषय कुछ नहीं करते है। विषय कषायके द्वारा ही होते हैं। भोगों 
को भोगना कषाय करना ही है । 'कषन्तीति कषाय: अर्थात्‌ जो आत्माको कसे, दु:ख देवे, 
अपना प्रभाव डाले वह कषाय है। या कृषन्तीति कषाय: श्रर्थात्‌ श्रात्माकी कर्मकत्बकी 
बेतीको खब कमा देवें उसे कषाय बोलते हैं। उस कषायके बीजोसे अंकुर पैदा होते है या 
कर्मोक्रों कमानेमें जो कुशल होवे वह कषाय है। जिन्हें दुखी नहीं होना है तथा कमंत्रन्ध 
नहीं करना है वह कंषाय नहीं करें। उसे रोकनेके लिए तत्त्वज्ञान शरणा है, ै ज्ञानी तत्व- 
ज्ञानकी शरणमें जाता, वत्त्वज्ञानके विपरीत जो अज्ञातपरिणाम है वह सामान्यसे तो अज्ञाव 
परिणाम है किन्तु नातिसंक्षेपविशेषसे वह मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अ्रविरति रूप तीन प्रकारका 
परिणाम है | यह सविकार चैतन्यपरिणाम ही “में क्रोध हूं” इत्यादि हूपसे आत्माके विकल्प 
को उत्पन्त करता है। इसका कारण यह है कि भावक क्रोधरूप अ्रचेतनभाव झौर भाव्य 
चित्पकाशरूप चेततभाव--इन दोनों तत्त्वोंमें सामानाविकरण्यका प्रनुभव श्रज्ञातीके है 
अर्थात्‌ कषादिका भी आवार में हूं ओर चित्रकाशका भी आधार में हूँ-इनमें भेवविज्ञान 
उसके नहीं है। इसका कारण अजानभाव है जिससे कि परभाव और स्वभावकों अविशेषता 


समयसारं प्रंवचेन' चतुर्थ पुस्तक द रेप 
_ कोई मानी-पुरुँष-हजार आदमियोंके बीच अपनेमें अहकार भाव रखकर, मान १ रिणाम 
रखकर जो एक ऐंठन व्शका है' बह पुरुष क्या कर रहा.है दूसरोंका ? दूसरोंका कुछ नहीं 
कर रहा; दूं 
'ऐँंठमें2 इठ रहा है: विकल्पोंसे युक्त हो रहा है। ' 

:. ६६२: ज्ञॉन ओर अज्ञानमें होने वाली वृत्तिकां प्रभाव--जिन्हें धर्मके प्रेति सच्ची 
;रुचि होगई- वे" अपना सादें जीवनसे” जीते' हैं 4 उच्च विचारके ख्यालको अपनांते हैं । 
:ऊपरीः दिखा बेहसें कोई भी कार्य कियां जाये वह लॉभंदायक' नहीं होंतां है । जिस कांयमें 
बुड्धिपूर्वक' भाव लगाया जावे बह फलेवांलां भी होता है। शुभोपयोंग भी कदांचितू कार्य 

कारी होंता है।। , अपनी कल्यारश चाहने वाला शुभोंपधीगसे शुंद्धोपयोगंमें ग्रा सकता है । 
परमाल्मासे/अपनों मिलॉन'कर्रने वाला जंब अपनेंकी अत्य॑न्तं धरातल पर पांता है तब वह 
सजगएहो?जाताः है सोचता है मैं कहां भ्रमण कर रहां हुं ? मन वचन कायकी. जो क्रिया 
है।वह स्वयं अज्ञाने मींषर है | बंध भी चेष्टामें बिगाड़े है, किन्तु सम्यग्दशन होनेके कारण 
जो“बात बनती है वह उसी रूप होती है | सृक्ष्मतासें देंखो जो श्रविरति है वद्र॒ ज्ञानस्वरूप 
नहीं-है । व्येवहोंर वभिन्‍नहृष्टि : वालों के' लिए चेष्टायें अज्ञान है तथा ज्ञानियोंके, लिए. 
उसमें:भी:मतलेंबकी- वस्तुं मिल जाती है। यह तीन प्रैंकारकां श्रज्ञात सविकार परिणाम 
है । पर और आत्मामें जिसे भेदविज्ञान नहीं रहा वह पर और आात्माकों एक मान रहा है। 
रमें चिंत्ते ज॑म॑नेसे उन्हें अपना मान रहो है। परपदार्थो्में ही श्रधिक रुचि ले रहा है । 
यह सब अज्ञानके' कारण-कांये चल रहां हैं। मिथ्यात्व, अज्ञान और अंविरति इन पाप 
कार्योंमें ही भ्रपना: हिंतूप विंश्वास कंरनेसे संसारकी बढ़ाता जां रहा है यह प्राणी । उनमें 
मान रहा है वह कि'यह खुदंका काये है | यह हमें लाभ करेगा, इस बुद्धिसे लगा, हुआ है ह 
तब' परसे न 'राग-करता और न ढ्वंष हीं करता है । वह जिसे कि एकपना प्राप्त हो गया है 
उस समय किसीने' कुछ नहीं किया है, उसके भ्रन्तरंज्भँकी प्रेरणासे ही यह सब हुआ है | 
६६३. अंज्ञानके कारण भाव्यंमार्वक मेवका संम्बन्ध--यहां भाव्य और भावक दो 
वस्तुयें मौजूद हैं। भोव्यं जो पंरिणंमनें योग्य ही तथां भीवक परिंणमाने वाला है । भाव्य 
चेतनः है तथा भांवक अचेतेत है। जैसे भावंक माने पंरिणंमाने वाला, हुवाने वाला है. तथा - 
भाव्य -> भवितु योग्य: भाव्यः । 'भावयति प्रेरयंति ग्रोत्मानं इंति भावक: | कहते हैं जो आत्मा. 
को प्रेरणा करे वंहंभांवक हैं एवं जो होने योग्य हैं वह भांव्य हैं। जैसे किसीने. गाली दी 
ओर . गाली सुनने बालेने क्रोध किया तो यहां क्रोध कराने वाला भावके हुआ तथा. कंरने द 
वाला भाव्यः हुआः। शरीर' विक्ृत हो गया, वेंदंना होने लगीं, इंसमें अंसाता वेदनीय॑ प्रकृतिका, 
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हार हाता है कि प्यारेलालके लड़का हुआ । और किसी कारणसे ग्रह भी ठीक हे कि लडक 
मा का है, कारण माताओं कोखसे जन्मा है और लड़का दोनोंके स्यागसे पंदा हुआ, अ्रत: 
दानाका है झीर द्ोनोंका भी नहीं है । ह॒ 
६६६. कल्पनाका विपाक--देतो ह्ृब्वा कोई चीज हीं, फिर भी उसकी कल्पना 

वच्चा पर श्रभाव डालकर ऊबम रोकना आदिकार्य कराती बेषि हब्वाके हाथ पाँव 
रगरूप नहीं, किन्तु बच्चेके मनपर या बिच्यारोंके वरिणमनवर जो वावयका भयरूप परि- 
जमन हुआ वहीं हव्या है। जैसे पर्षशमें प्रतिब्िस्ध भलकते हैं ऐसा मादुम पड़ता है कि 
उसम ख़च गय, पर उसमे पदार्थ खच ग्रग्रे ते तो, बाहिर ने रहते, और वाहिर ही 
कवल दपणाका उपादान परिगामन ही बाह्य पदार्थोक्रा निरमित्त पाकर प्रतिविम्बत (कलकन) 
हूप काय करन लगा। इसी तरह आत्मापर रागद्वेप परिणाम लोटते हैं -- आते हैं, जात़े हैं 
फिर भी आ त्मामें मिल नहीं जाते । कर्मको ही कर्ता मान लेनेगर मानों आत्माकी हत्या 
हा गया याना आत्मा कुछ नहीं कर सकता, अकर्मण्य है, न कुछ है और यदि आत्माकों 
कर्ता मान लें तो आगमकी मान्यता नष्ट होती हे | श्रत: दोनों तरफसे मिलाग्रो क्रि ग्रात्मा 
का उपादान विकार परिशमन पाकर वाह्म पुदगल वर्गणायें कर्मरूप होकर आत्मासे वंच 
जाते हैं। देखो रोटी न आठेसे बनी, न बेलनसे बदी, न दोनोंसे बनी । यदि वेलनसे बनी 
मानें तो जहाँ अ्रभी वेलन रखा है वहाँ वह रोटियोफ़े ढेर व्यों नहीं लगा देता ? आटेसे 
बनी मानें तो मटकेमें घर घर आटा श्रभी रखा है सब रोटियों रूप हो जायेंगी, खाश्नो 
सबेरे सबके सब वासी रोटियां और जब तक बनाने वाली या ईंधन तवा आदि नहीं हैं 

तव तक झाटा झार राटी दानों रखे रहनेपर भी रोटियाँ नहीं बद जाती । डिमित्तनैमि- 
त्तिक भावसे जगत्‌ चल रहा है, इतनी लम्बी बातें सुनानेपर भी कुछ वस्तुका ठीक स्वरूप 
हम समभ लें तो वक्ता थ्ोताका प्रयत्न सकल है 

६६७. उपादान ओर निमित्तके स्वरूपकों सुलकके अभ्वावका परिणाम-- कर्मको कर्दा 

मानने वाले कहते हैं कि कर्म ही आत्माको ज्ञानावरगाके उदयसे श्रज्ञानी बा देता है और 
ज्ञावावरणकर्मके क्षयोपशमसे व क्षयसे ज्ञानी बना देता है, साता वेदनीयके उदयसे सुखी 


बना देता है, असाता वेदवीयके उदयसे दुखी बना देता है, यश कीरतिके उदयसे कीसिमान 


और अ्रयशकी तिके उदयसे निन्दाका पात्र बताता है, नोच्यगोत्रके उदयसे नोच्कुलमें पैदा करता 


है और उच्चगोन्रके उदयसे लोकमान्य अवस्थामें रखता है-यहाँ तक कि भिन्न-भिन्न आयु 
कर्मके उदयसे नरक तिर्य॑च मनुप्य देवरूप जीवको बना देने वाला कम ही, है । इसी. भाँति 
कभी आगम भी परको कर्ता मानते हैं--जैसे कि पुंवेदही ही स्त्रीसे रमनेकी भावना एैदा 
करता है, स्वयं जीव न कुशील करता है, न उसे दंडका भागी होना चाहिये । कुशील करने 
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से जानता यह, विशेषतासे नहीं जानता । इसी कारण वह परभाबसे विरति भी नहीं पाता 
है । उक्त विकल्पके उत्पन्त्र होनेसे यह अज्ञानी जीव सविकार चैतन्य परिणामसे परिणशमता 
हुआ उस सविकार चैतन्यपरिणामका कर्ता होता है। जैसे परह अ्ज्ञानी अपनेको “में क्रोध 
हूं” ऐसा मानता है, इसी श्रकार में मान हू, माया हूं, लोभ हूं, मोह हूं, राग हूं, द्वेष हूं 
इत्यादि कर्म शरीर मत वचन नोकमे इंद्रियां श्रादि सभी रूप अपनेको मानता है। यह 
ग्रज्ञानपरिणाम आत्मभाव है तो भी आत्मभाव नहीं है। ग्रात्मभाव तो इसी कारण है कि 
मिथ्यात्वादि परिणमन जीवद्रव्यका हो रहा है। श्रात्ममाव इस कारण नहीं कि जीव द्रव्य 
में स्वरसतः ही नहीं होता, किन्तु उपाधिको निमित्त पाकर होते हैं । सभी भाव समभनेपर 
बात समभमें आरती है । 

६६४. विधि निषेषनयोंसे वम्तुत्वका निएय--“वज़ु किये बिना नमाज मत पढ़ना” 
इस वाक्‍्यके खंडन मंडन रूप दोनों अर्थ हैं कि वज़ू करके नमाज पढ़ो यह मंडनरूप भ्रर्थ है 
किन्तु हैं दोनों क्रियासाधक । बहुत बार ऐसा खंडत मंडन समभनेफ़ा कठोर प्रयत्व करनेपर 
ही वस्तुतत््व समझा जा सकता है। जीव जीव है, जोब अजीव नहीं; अ्जीव ञ्रजीव है, 
ग्रजीव जीव नहीं; जीव अ्रकर्ता है, जीव कर्ता नहीं है । जो कर्मको कर्ता मानते उन्हें सम- 
भानेको कहा कि जीव ही विकार परिणमन करके राग, द्वेष, मोह, भावका कर्ता है। कर्म 
तो अचेतन है उसका कार्य तो अचेतन ही होगा । भाव कर्म रूप चेतनकी विकार परिणति 
का वह कर्ता नहीं हो सकता । कर्ममें भी मिथ्यात्व और जीवमें भी भिथ्यात्व, दोनोंके कारण 
भिन्‍न भिन्‍न हैं। जीव और प्रकृति दोनोंकों कर्ता मानोगे तो फिर जीवकी तरह प्रक्ृृतिको 
भी नाचता पड़ेगा और जड़ कर्मको चेतनकी विकार परिणतिरूप मिथ्यात्व बन जानेका भी 
प्रसंग आयेगा । जैसे पूछा कि बताश्नो यह प्यारेलाल बाप है कि बेटा तो निरपेक्षदृष्टिसे कुछ 
उत्तर नहीं बनता । हाँ, अपने पिता मोहनलालकी अपेक्षा पुत्र है और अपने पुत्र ज्ञानचंदकी 
अपेक्षा पिता है। जिस नयको कहोगे वही मुख्य है, प्यारेलाल न सब संसार भरका बाप है, 
न सब संसारका बेटा । सबका लड़का हो तो अपने लड़केका भी लड़का हो जाये और सबका 
बाप हो तो अपने बापका भी बाप बन जाये । इसी भांति गोरापन कालापन भी अपेक्षाकृत 
है, न सर्वेथा भिन्‍त या सर्वेवा अभिन्‍नतहृष्टिसे कोई गोरा है, न काला । कालोंकी श्रपेक्षा लेकर 
गोरापन है और गोरोंको अ्रपेज्ञा लेकर कालापन है। इसी भांति राग द्वेष भी कार्य हैं सो 
वे भी बिना किये नहीं हुए, बाह्य द्ष्ट अ्निष्ट पदार्थोका निमित्त पाकर आत्माकी उपादान 
शक्तिका विकार परिणमन है, रागद्वेषका जनक है। जैसे यह लड़का है मां का था बापका । 
तो उत्तर होगा न अकेले बापका है, न अकेली माँ का है, किन्तु दोनोंका है और किसी नयसे 
दोनोंका भी नहीं है ओर किसी नयसे यह भी ठीक है कि लड़का बापका है | लोकमें व्यव- 
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ही रहा । तो भाई ! उस चर्ममें नयी वृद्धि हानि क्‍या हुई, वह तो रहा, उतना ही 
इससे कतृ त्व आत्मामें बसे आया, क्या आया ? यहाँ परिशमन कतु त्वकी बात है । हाँ, 
परकतृ त्व आत्मामें नहीं वस्तुका स्वभाव मिटाया नहीं जा सकता, जब ग्ात्माका 
ज्ञायकस्वरूप हू तब आत्मामें कर्तापन सिद्ध नहीं हो सकता । कारण क्रि ज्ञायकपना और 
कर्तावनेका विरोध है । कोई भी अपने स्वभावकों छोड़ नहीं सकता । पदार्थ यदि अपने 
स्वभावको छोड़ दें तो जगत्‌ शुन्य हो जाये । अतः मिथ्यात्व कार्यका कर्ता ढूढ़ना पड़ेगा । 
कदाचित्‌ मिथ्यात्व भाव कमंका कर्ता जीवको बताया तो यह भी प्रकारान्तरसे सिद्ध होता 
है कि आ्रात्माको उपादान शदाक्तिका विकारपरिणमन हुआ, तब वाहिरी निमित्त पाकर 
जीव मिथ्यात्वभाव कर्मझा कर्ता बना । इसके समभने को एक यह उद्दाहरण देखो कि 
वार्षिक परीक्षाके बाद विद्यार्थियों की छुट्टी हो गई। विद्यार्थी अपने घर या रिश्तेदारीमें 
सर सपाटा लगाने को दो माहको चले गये । बड़ी संस्थाश्रोंके कार्यालय कभी भी स्थायीरूप 
से बन्द नहीं रखे जा सकते । अतएव कार्यालयमें सुप्रिन्टेडेन्ट और प्रकतिका भोला और 
सच्चा सीधा सेवक प्राणसुख कार्यालयमें रहते थे। एक दिन सुप्रिन्टेडेन्ट साहब बाजारमें 
कहीं छतरी भूल आये तो लगे प्राणसुखसे पुछने--भैया ! देखो तो छतरी कहाँ गई ? 
प्राशसुख सहजभावसे शीत्र बोला--महाराज जी, यहां हम ओर तुम केवल दो जने हैं ही, 
मैं तो छतरी ले नहीं गया, जरूरत भी पड़ती तो मुक्े बिना पूछे ले जानेकी क्या जरूरत ? 
आप तो मेरे स्वभावकों मुहतसे जानते हैं, अब इस वाक्यका कि “यहाँ तो अपन दो ही 
ग्रादमी हैं और मैं छतरी ले नहीं गया” अभिप्राय यही सिद्ध हुआ कि महाराज आपही 
छतरी ले गये । इसी तरह अज्ञानी आत्मा भावभिश्यात्वका कर्ता है, यह वात प्रसंगसे 
झायी । जीव तो स्वभावरूपसे ज्ञानी है किन्तु उसी स्वाभाविक रूपसे कर्ता नहीं है । हाँ, 
गत्माकी उपादान शक्तिका विकार परिणमन वाह्मनिमित्त पाकर राग, द्वेष, मोह रूप 
परिणम जाता है। 
६७०. परकत त्वकी मान्यतामें खेदका हो प्रसज्ध--5से लड़केकों लड़केकी बुद्धिसे 
हो समझाया जा सफता है, वैसे ही अनादिकालसे परमें कर्तापनकी बुद्धि जिस अ्रविवेकी या 
मिथ्यादृष्टिको लग रही है उसको उपरोक्त प्रवृत्ति समझाया हैं। एक बार सहारूपुरमे 
एक बालककों यह बात सूझी कि मैं तो हाथी मोल लूगा। माता पिता इतने पुरुषार्थी 
घनाढ्य व समर्थ नहीं थे कि हाथी मोल ले सकते, फिर भी बालक मचला रहा, दितभर 
रोटोका टुकड़ा भी न खाया । बाजारसे कई अच्छे फल मेवा मिठाइयाँ मंग्राकर दीं, बाल- 
इठसे उसने एक ग्रास भी नहीं खाया, सो माताने पतिदेवताको कहा--मुन्ना कल तक चूखा 
रहेगा लाओ हाथी | पड़ौसी भी कौतहलवश आ जुड़े । सबने विचार स्थिर किया कि 
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से निन्‍दाका पात्र भी जीवको नहीं होना चाहिये | परको मारे, सो मारने वाजाः परघात कर्म 
है, तो फिर परहत्या कर्मको ही लगेगी जीवको नहीं लगेगी, फिर जीव तो जच्छुद्धुल व 
उद्दण्ड या फिर शक्तिशुन्य हो गया । ऐसी उपरोक्त मान्यता सांख्यमतकी पुष्टि करने वाले 
श्रमण या श्रावक कहते हैं । उनकी मान्यतामें “जीव कर्ता है”' ऐसी कल्पना गलत बेठती 
है। दूसरी मान्यता यह है कि कर्म तो भज्ञान ज्ञान आदि भावोंका कर्ता है, सुववी दुखी नर- 
नारकादि रूपका कर्ता है किन्तु आत्मा भी अपने द्रव्यरूपका कर्ता है, किन्तु यह मान्यता भी 
विचारश्रेणीमें श्रानेपर सत्य नहीं ठहरती, क्योंकि आत्मा तो द्र॒व्येरूपसे नित्य व असंख्यप्रदेशी 
एकरूप है। नित्यमें कर्तापना वया, जो स्वयें अनादिकालसे बना हुआ उपस्थित है उसको 
क्या, बनाना ? हाँ जबद॑स्ती कर्तापना लादना ही हो तो वैसी मनघड़न्त कल्पना या लोकोक्ति 
हो जायेगी कि एक तेली जाटसे बोला कि “जाट रे जाट तेरे सिर पर खाट” यह सुतकर 
जाटठक़ो बेचेनी हुई । वह भी लगे हाथ बोला कि “तेली तेली तेरे सिए पर कोल्ह” । तेली 
बोला यह तो तुकमें तुक नहीं मिली तो जाट बोला--तुक भले ही न मिले, तेरे सिरपर 
खाटसे ज्यादा कोल्हुका बोभ तो मैंने लांद दिया । इसी प्रकार आत्माके सिरपर श्रात्मद्रव्यके 
कर्तापनका भारका आरोपणा व्यर्थ है । 

६६८, परकत त्वके हठवादसे वस्तुत्वकी अऋसिद्धि--एक बार एक परिचित व्यक्ति 
श्री माताजी चिरोंजाबाई जी से बोला कि ये तो लो पाँच वतासफेनी निमनन्‍्त्रणकी और मेरे 
भाई जगरूपसहायके विवाहमें जरूर श्रावा । बाई जी बोली---मौका जैसा होगा देखेंगे । 
उसने भावुकतासे प्रेममें ड्बकी लगा फिर कहा “माताजी आपको जरूर आना पड़ेगा” तो 
माँ जी बोली--पेरोंसे तो क्या तुम बहुत आग्रह कर रहे हो, मैं तो सिरके बल श्रा जाऊंगी। 
जब बाई जी अपनी आत्मोन्‍तति और पूज्य क्षुल्लक महाराजकी धर्मंसाधनामें लगी रहती तो 
उन्हें लोक रुढ़ियोंमें बहने, विवाह आदि आ्राडम्बरोंमें फंसनेको समय हो कहाँ रखा था ? वे 
विवाहमें नहीं गईं तो कुछ दिन बाद वह निमंत्रणदाता आकर भावुकता भरे हृदयकी उमंग 
से उलाहना देने लगा तो बाई जी बोलीं, भैया मैं सिरके बल आ नहीं सकी । जिस भांति 
वरीरमें भोजन पान व इवास आदिका श्रागमन और मल मूत्र श्वास आदिका निर्गेमन होता 
है। बताओ यदि श्रात्माकों अपने द्रव्यरूपका कर्ता मानें तो उसमें क्या आया, गया अर्थात्‌ 
जब आत्मा अनादि व नित्य है तो उम्तमें कर्तापनेका विकल्प लगाता भूल है । 

६६६, वस्तुमें स्वपरिणामकत्‌ त्वका निर्णेय--सांख्य सिद्धान्त कहता है कि देखो जैसे 
चमड़ा पानीमें फूल जाता है ' और छ्वप व गर्मीमें सूख जाता है, वेसे ही आत्मा अपने द्वव्य- 
रूपका कर्ता है, किन्तु फिर भी श्आत्मामें प्रदेशोंका संकोच विस्तार नाम कर्मकृत शरीरकी 
छोटी बड़ी 'अ्वस्थाके अनुसार है। उस बड़े छोटे रूपका कर्ता भी कर्म है, आत्मा तो अकर्ता 
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६७२. क्षणिकवादके हटमें वस्तुत्वकी अव्यवस्था-प्रात्माकी सर्वथा अश्न बता (क्षशि- 
कता) माननेपर तो व्यवहारका कर्तृत्व भोक्‍तृत्व भी नहीं बनता और न लोकव्यवद्ार 
चलता है। श्री अमृतचन्द्राचार्य जी ने आत्मस्याति समयसारकी टोकामें कहा है कि-- 
जो आत्माको क्षरिक मानते हैं वे कर्ता भोक्तामें भेद डालते हैं। जिस आत्माने पाप किया 
वह तो फल भोगनेको वेठा नहीं है तो फिर क्‍या है “यावज्जीवेत्‌ सं जीवेत ऋण कृत्वा 
धृतं पिबेतृ-भस्मी भूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुत:” जैसे वने और जैसे मन चाहे न्याय अन्याय 
भक्ष्य अभक्ष्ससे विषयवासना साथों, कोने मुझे फल भोगता है--जैसे कि शैतान बालक 
दूसरे भोले बालककी चीज उठाकर खा लेते हैं और नाम दूसरेका ले देने हैं अथवा इतना 
ही नहीं कि पापका डर मिट गया, किन्तु फिर पुण्य भी कोई नहीं करेगा | कारण यदि 
मेरे पुण्यका फल मुझे मिलना होता तब तो मैं परोपकार संयय आदि धर्मके अंग्रोंका साधन 
करता--जब मुझे फल नही मिलना, फल तो दूसरेकों मिलेगा तो मैं पुण्य भी क्‍यों करू ? 
इस तरह पुण्यपाप व्यवस्था उठनेसे लोकव्यवहारका भी लोप हो जायेगा । एक क्षणिक- 
वादी वैश्यकी गाय ग्वाला चराता था | महीना पूर्ण हुआ तो पुनमके बाद दूसरे माहकी 
पड़वाको गायकी चराई म्वालेने सेठसे मांगी तो सेठ जी बोले--जिस गायको चराया वह 
गाय भी अब नही और जिस ग्वालेने चराया वह भी अरब नहीं । फिर क्‍या था, ग्वालेने वेद 
विद्यापर विजय पानेको अपनी ग्वालविद्या चली कि अगले दिन गायकों अपने घर बांध 
ली । श्रव तो बौद्धवादी सेठ गावके आसपास खेत खलिहानोंमें गाय हू ढ़ते किसानोंकों पूछते 
जब थक गये और गाय न मिली तो घर लौट आये | सेठानी गुस्सेमें भरकर बोली कि 
बरेदी (ग्वाला) से भी पूछा कि/नहीं, झट सेठ जी बरेदीके घर गये । पूछा तो बोला-किसकी 
गाय, कौनसी गाय, जो गाय सौंपी थी वह अ्रव तक रही 'कहाँ , ग्रौर जिस ग्वालेकोी सौपी 
थी वह ग्वाला भी अब कहाँ ? तब मक्खीचूस सेठजी गिड़गिड़ाकर 'बोले--ये वेदोंकी बातें 
बेद बांचते समय करेंगे | घर बच्चा रम्भा रहा है, मै गाय ढूँढते ढूंढ़ते थक गया, 'धघर 
सेठानी कुपित हो रही है तो ग्वालाने 'कहा--चरायी इस चढे महीनेकी श्रौर च।लुः महीनेकी 
पहिले रक्खो, तब गायकी बात 'मुभसे पूछो । 'सेठ जी की कंजूसीविद्या भी तत्वत्रिद्याकी 
तरह भर मारकर चुप बैठ गई | सेठ जी घरसे दो अठन्नी ले गये, ग्वालेकों दी, तब गाने 
ने बताया कि मेरे बाजूबाले खोड़में चर रही है, मंगा ले जाओ | भैया ! स्थिर तत्त्वकी व 
माननेसे व्यवहारका भी विलोप हो जावेगा । 5 

६७३, नयविभागका तचनिर्णयमें योगदान--क्षरि।कवादवी गलत मान्यताको ह 
सही रूप यों मिलता है कि आत्मा भी द्रव्य है, उसमें भी गुरुपर्यायें है, वे प्रतिक्षण नवीन 
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श्री लाला जम्बूप्रसाद जी रईससे हाथी मांगलो । उनसे घटना सुताकर हाथी माँग लिया । 
हाथी आम सड़कपर आकर खड़ा किया गया। फिर भी बालकने हठ किया कि घर ले 
चलो । बालककी श्रन्तर रटके हठसे उसे घर भी ले गये। फिर मचल कर बोला--लो 
इस हाथी को मेरी सन्दूकमें रख दो । श्रब बताओ्रो और सब तो हो गया, किन्तु स्कूलकी 
पुस्तकों की सन्दूकमें वह हाथी कैसे घुसे ? हाँ चित्र॒का हाथी सन्दूकमें रखा जा सकता है। 
ऐसी ही भूल ग्ज्ञानीको अनादिकालसे लगी है कि वह कर्मको कर्ता मान रहा है, किन्तु 
सदगुरुओंके सतत उपदेशसे जब आत्महष्टि खुली या आत्मानुभव हुआ तो बुद्धि ठिकाने 
आ्रायी कि “सामान्य दृष्टिसे अपने प्रव त्रिकालवर्ती ज्ञायक््वभावमें स्थित आत्मा, शांत 
का ज्ञानरूप्से परिणमन होनेकी अपेक्षा अकर्ता होनेपर भी उपादानशक्तिक्रे विकार परिण- 
मनसे मिथ्यात्व भावकर्मका कर्ता है। अनादि कालसे जिसे ज्ञान ज्ञेयका शुद्ध ज्ञान नहीं है, 
वह अपनी आत्माके विक्रार अज्ञान परिणमनकों अपना रूप अनुभव करता है। जेसा स्वयं 
निज रूप नहीं है वैसा जानना यही तो कर्तापन है, इसलिये अपने भावकर्मका कर्ता आत्मा 
ग्रज्ञानी है । ॥ 
६७१, करत स्वके निर्णयमें दृष्टियोंका योगदान -जीवके मिथ्यात्वभावका कर्ता यदि 
दर्शन मोहनीयकी मिथ्यात्वनामा प्रकृति जो कि पुद्गलरूप है वह मानी जाये तो ऐसो मान्यता 
ठीक नहीं बैठती कि अचेतनसे चतनभाव पैदा हो गया अथवा फिर जीवको भिश्याहृष्टि बता 
सकते वाली प्रकृति भी चेतन हो जायेगी और जीव और प्रकृति दोनों मिलकर मिथ्यात्वभाव 
के कर्ता माने जायें तो “जो कर्ता सो भोक्ता” नियमके अनुसार प्रकृतिको भी मिथ्यात्व भाव 
का फल भोगना पड़ेगा । और जीव और प्रकृतिके भाव दोनों श्रकर्ता भी नहीं है क्‍योंकि 
कार्य है पुदूगलख्प कार्माणवर्गणाश्रोंमें दर्शन मोहकी प्रक्नाति मिथ्यात्व है और जीवमें मिथ्या 
परिणाम--श्राशय भिथ्यात्व है । दोनोंकी दोनों जगह श्रपन्ती-अपनी परिणति है | अत: सिद्ध 
हुआ कि अन्य द्रव्य अन्य द्रव्यके भावका कर्ता नहीं है। जीवके विकारपरिणमनसे होने 
दाले मिथ्यात्व कषाय परिणाम चेतन ही हैं और शुद्धनयसे वे चिदाभास कहलाते है। ग्रतः 
अपनी परिणतिको विक्ृत मत होने दो । ध्यान स्वाध्याय द्वारा सामान्य त्रिकालवर्ती शुद्ध 
चतनकी ज्ञायक हश्को पहिचानो और निमित्तनैभित्तिक दृष्टिमें शुद्धता लाओ । ज्ञानीके 
विभाव होता या रहता है और अज्ञानीकी कल्पना है कि रागद्वेष रूप विभाव मेरा ही है, 
मेरे विजरूप हे ओर मैं इनका कर्ता हूं । ज्ञानीको रागद्वेषमें आ्रात्मीयता नहीं है और श्रज्ञानी 
के रागद्वेषमें आत्मीयता है। जेसी कि किसी औरतके पृत्रका विवाह है तो वह स्वयं भी 
गीत गाती है कि “मेरो बनता राजा लाडी राती लहयो” और पड़ौसिनें भी गीत गाती हैं, 
क्रिन्तु उन्हें गाना पड़ता है और दूल्हाकी माता भी गीतोंमें तन्मय होकर गा रही है । जिसके 
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सम्यग्दर्शनकी विनय करनी है तो जैसे गुरु आज्ञा पाज़े बिना गुरुकी विनय नहीं और पिता 
की थ्राज्ञा पाले बिना पिताकी विनय नहीं, उसी भांति जो तत्व जैसा है उप्तको वैसा जाने 
बिता सम्यरहृष्टि भी नहीं, सम्यस्दर्शनकी विनय नहीं, तत्त्व तो अनेक हैं। किसे किसे जानें 
“अ्नन्तपारं किल शब्दशास्त्रं, स्वल्पं तथायुबहवश्च विघ्ता: ।'सारं ततो ग्राह्ममपास्यफलं 
हँसेयंथा क्षीरमिवाम्बुमध्यात्‌ ॥ श्रर्थात्‌ आगम अनेक हैं और झ्राज इस पंचमकालमें मनृष्यक्री 
श्रायु थोड़ी है। रोग, शोक, विरोध, उपसर्ग, दारिद्रय आदि अनेक विघ्न हैं, अतएव सार 
पदार्थ यानी उत्तम तत्त्व श्रर्थात्‌ जिनको जानकर हम आत्मन्नान, आत्मोत्यान व आ्रात्मकल्यारा 
कर सके, सच्चा सुख पा सके उन्हें श्रवेश्य जान लेना चाहिये। जैसे कि हंस क्षीर नीर मिले 
पात्रमें से केवल क्षीरकों ग्रहणा कर लेता है, नीरकों वह उपादेय नहीं समझता । संसारके 
सभी प्राणी एकेन्द्रियसे लेकर तीर्थकर तक, रंकसे राजा तक, रोगी निरोगी, पंडित बाबू, 
सरल और मायाचारी, देहाती व नगर निवासी, विद्वान व मूर्ख--सभी सुखके लिये प्रयत्न 
करते हैं । हाँ, सुखकी परिभाषा, स्वभाव तथा सुख पानेके कारणोंमें महान्‌ अन्तर है। 
श्रनादिकालसे परपदार्थसे सुख मिलता है--ऐसी पराधीन दृष्टिसे या शुद्ध बुद्ध, निरंजन 
.निविकार श्र्‌व अ्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानानंदस्वरूप आत्मतत्वपर दृष्टि न पहुंचनेसे मृगमरी 
चिका समान सुखाभासों या सुखके प्रलोभनोंसे ठगा हुआ कष्ट ही पाता रहा । मैं स्वसंवेदन 
प्रत्यक्षकप चैतन्य ज्योतिका पुँज श्रात्मा अकेला हूं और क्रोधादि विकार भाव मल श्र 
द्रव्यकर्म ज्ञानावरणादिक और नोकर्म शरीरादिक सम्बन्धी विकारोंसे रहित सिद्ध समान 
शुद्ध शुद्धनिव्चय द्रव्य दृश्सि हूं। दोलतरामजी ने छहढालामें सिद्धोंका स्वरूप इस प्रकार 
बताया है कि “'ज्ञानस्वरूपी त्रिविधि कर्ममल वर्जित सिद्ध महता। ते हैं श्रमल निकल 
प्रमातम भोगें शर्म अंनंता ॥” अ्रथवा श्री रत्तकरण्ड श्रावकाचारजी में स्वामी समन्त 
भद्राचा्य जी ने भी शुद्ध आत्माका स्वरूप कहा है कि 'शिवमजरमरुजमक्षयमव्याबाधं 
विज्ञोकभयशड्ूम्‌ । काष्ठागतसुखविद्याविभव॑ विमल भजन्ति दर्शनशरणा: ॥” अ्रर्थाव्‌ 
बुढ़ापा रहित रोगरहित, नाशरहित, बाधारहित, शोकभय शंक्रा रहित, चरम सीमाको या 
अनन्तपने को पहुँच चुकी है, सुख और ज्ञानकी बढ़ती जहाँ भ्रथ ति जो अनन्त सखी व 
अनन्त ज्ञानी हैं और द्रव्यमल व भावमलसे रहिते हैं--इसी अवस्थाकी प्रगट अविचल 
अवस्थाकों पाना हमारा एक ध्रूव लक्ष्य है, जिसे एक लक्ष्यकों बेधनों समभता, प्राप्त 
करना है वह और बातोंपर अपना उपयोग लगा ही नहीं सकता । 

६७५, आत्मोपासनासे ही आत्मोद्धार--मैयां ! आप हम तो छद्मस्थ हैं, हमारे 
तो एक समयमें एक ही उपयोग होता है, सो “आत्मज्ञानात्‌ पर कार्य न बुद्धो रन | 
कुर्यादर्थवशात्‌ किचितु वाक्कायास्यामततसर: ॥ अर्थात्‌ आत्मानुभव, आत्मज्ञान अ्ररि 
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नवीन - होती, हैं । और देखो--जिस. समय. कर्ता, है उसके कुछ काल बाद ही भोक्ता बन 
जाता ।है.। .लोकके नन्‍्यायालयोंकों - देखो-आरज- फौजुदारी हुई, फैसला वर्षो्में कई अदालत 
बदलकर: मिलता है तो:देखो किया किसी, पर्यायने, भोगा.किसी शोर पर्याय ने । बौद्धहृष्टि 
: द्रव्यकी * एक; पर्यायको, क्षेत्रके .एक-प्रदेशको, काल॒के एक समयकोी और भावके एक अंशंको 
विषय कंरके;अप्तनी:क्षणिक बुद्धिकों इस दृष्टिसे सही रूपमें. ले श्राती है, परन्तु सर्वेथा मानने 
का दोष है कोई,ऐसा मानते हैं कि पुरुष मरकर पुरुष होता है.या स्त्री मरकर स्त्री ही 
-होती-है;-क्िन्‍्तु ऐसी: मात्यता:भी ठीक नहीं.. कारण ,कि. भ्रपने ग्रात्माके विकार परिणाम 
. अनुसाए: वेद: भी. बदलता: रहता; है, -ज़िसुकी. पुष्ठि, सीता: राजुल .भ्रादिके जीव॑ आशधिका ब्रत- 
घारः स्वरगंमिं .प्रतील्‍्र आदिदेव हुए,। -वह अनुष्यः कहां तक अपती पत्तीकों आाण- 
प्यारी कहुनेका पात्र है, जो. अपनी, पत्नी को सवाध्याय ध्यान आत्मानुभव पूर्ण शील- 
पालन आदि सुगंधित प्रमाशील़. सच्चे भ्राभषणोंसे आभूषित करके अनेक दुःखमय 
निद्य हन्नीपर्यायको छेदकर पुहिलिग़ देव. मनुष्यक्री पर्यायसें जानेका या अपने समान 
मोक्षपात्र -बनत्तेका प्रयत्न : तहीं करता । .'रोको मत, जाने दो” जैसे विव्रादग्रेस्त नयों 
-का विशेष ज्ञान हुए .बिवा अन्तेकान्तमें बुद्धि प्रमाशिक नहीं बनती । गुणोंकी पहिंचानंके 
"लिये पहिले ग्रा. साथमें ही. त्याज़्य दोषोंको भी छोड़नेके. लिये या. इनसे बचुनेके लिये दोषोंका 
ज्ञान भी जैसे आवश्यक है ही अनेकात्तघर्म समऋनेकोी यह ज्ञात भी करना जडछरी है 
क़ि द्रव्यकी भ्पेक्षा सामान्‍्यहृष्टसे जैसे वस्तु नित्य है, उसी तरह पर्यायकी श्रपेक्षा विशेषदृष्टि 
से अन्त्य भी है.। “वादे वादे जायते तत्वबोध:” भ्र्थात्‌ अनेक शंक्रा समाधान करनेपर तत्व 
का;ठीक.निर्णाय हो जाता. है | कहा भी; है कि “तक्रूडम्‌ हिंतिक्चलम” | लौकिक व्यवट्रार 
में,भी ;एकान्तहए्टिको हृठवाद कहा है । इसी एकान्तदृश्टिसे अनेक पंथ या.दोली बनकर 
'सम्ाज:व- धर्मके .प्रततका कारण बनती है । एक .आँख वालेको काना कहते. हैं.। यदि तुम 
कानेकोी भी काना कहो; तो लड़ाई खड़ी हो जाये.। एक ओरसे मकानको देखनेपर या इसकी 
: फोटो उतार लेत्तेपर पू्‌णों-मकानका.. ज्ञान व पूर्ण, मकानका श्राभास चित्रपटपर नहीं आता 
अतएव .शुद्धदृष्टि बनानेके लिये प्रथम .तो,आत्मद्रद्यकी सामान्‍्य-स्व॒तंत्र ग्रनादि अनन्त अहे 
तक ज्ञायकरूप :सत्ताका अनुभन्न करो ।.फिर स्वतन्त्र-स्व्तन्त्र परकी भी सत्ताया स्वरूप 

समभो,: यही तो भेदज्ञानका उपाय: है । ह 
६७४. शान्तिके प्रयोज़्यु अन्तस्तत्वकी आस्थाका अच्ुरोधू-आत्मानुभावी सम्यग्हष्टि लोक 
में--(१);इहलोक ,अय, , (२), परलोक-भय,. (३) मरशभय, (४) वेदनाभय, (५) अगुप्तिमय 
भ्रक्षाभय और (७) अकस्मात्‌भयसे पैदा होने भत जेसी विहनल दृश्यां नहीं करता। अपने 
आपनमें शान्त निराकुल/रहता और दूसरे भी उसकी. प्रवृत्तिसे निराकुलता पाते है | यदि 
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मानता है । रोगीको कड़वी दवाई पीनी पड़ती है, रोगमुक्तिकी भावनासे, न कि उस दवाई 
में रोगीको कुछ मजा है । अश्रथवा-उत्त म गुण गहणरश्रो उत्तमसाहूण विशय संजुत्तो साह- 
म्मिय अणुराई सो सहिद्री हवे परमो ॥ श्र्थात्‌ सप्तभयरहित निराकुलतारूप नि:शंकित भाव, 
लोकिक विषय कषायकी आशातृष्णाके त्याग रूप निःकांक्षित भाव आदि आठ अंग्र या 
(१) संवेग, (२) निवेंद, (३) निंदा, (४) गर्हा, (५) उपशम, (६) भक्ति, (७) वात्सल्य 
(८) अनुकम्पा आदि ८ प्रकार गुणों सहित होता हुआ और आत्मानुभवी परमार्थी साधुओ्रों 
का विनयपूर्वक सत्रंग करने वाला और ग्रात्महृष्टि रखने वाले प्राणीमात्रमें अनुरागी आ्रात्मा 
सम्यः्दृष्टि है । शि । के 
६७७, आत्मानुभवके यत्नकी श्रादेयता--दौलतराम जी ने छहढालामें आत्मानुभवी 
को चक्रवर्तीकी बड़ी सेना समान करोड़ों अनुकूल उपाय बनाकर आ्रात्मविजयी बननेका उप- 
देश दिया है । कहा है कि “तासु ज्ञानकों कारण स्वपर विवेक बखानो । कोटि उपाय बनाय 
भव्य ताको उरशानों ॥ ऐसे आात्मानुभवीका मोह निमूल हो जाता है। उसकी कषायें मन्द 
हो जाती है--“सब्वात्थविषिय वयरणां दुव्वबणे दुज्जणे विखमकरणां । सब्वेधि गुणगहरां 
मंदकसायाण दिट्ठंता ॥ श्रर्थात्‌ सबसे मीठी वाणी बोलना और अपनेको बुरा कहने वाले 
'या दुष्ट जनोंपर भी क्षमाभाव रखना और भ्न्य जनोंके गुरा ग्रहए॒पर हृष्टि रखना मंद 
कषायवालोंके चिह्न हैं, सम्यग्हष्टि ऐसा ही मन्‍्द कषाय हो जाता है | .लोकमें परोपकारको 
बड़ा धर्म माना जाता है किन्तु यदि इस लोक-व्यवहारकों आध्यात्मिक दृष्टि रखकर किया 
जाये तो स्वपर कल्याणकी सिद्धि है “आद हिंदं कादब्वं जदि सक्‍क॑ पर हिदपि कादब्बं । 
ग्राद हिंदं परहिदादों आदहिदं सुट्ठुणायब्बं ॥ अर्थात्‌ सर्वप्रथम श्रात्महित करे । जो आत्म- 
हित नहीं कर सकता वह परहित भी नहीं कर सकता | सुननेमें बात जल्दी नहीं रुचेगी 
पचेगी, इसे समभनेकों भी वह अध्यात्महृष्टि उपयोगी है कि जो परकी भलाईकी भावना रखता 
या परकी भलाई करता है वह 'परस्परोपग्रहों जीवानाम” के सिद्धान्तको और भी ऊंचा 
उठाता है। दूसरोंकी भलाई होना उनके पुण्य कर्मके आधीन है, पर इस परोपकारकी भावना 
से उसने यथायोग्य अपना हित कर ही लिया । “जीववहो अप्पबहों जीवदया अप्रणो हु 
दया ।” जो अपनी शान्ति खोकर परोपकार करता है वह सच्चा धर्मात्मा नहीं | इस तरह 
सर्वप्रथम आत्मानुभव हो चुकनेपर ही सुखका मूल हम पा सकते है, श्रर्थात्‌ यों सनभ लो 
या कह लो कि आात्मानुभव बिना सूखके मार्ममें पदार्पण भी नहीं होता । स्वाधोन सुख का 
है ज्ञानसंकी उदय दिशा और है आत्मानुभव रूपी उदयाचल, किन्तु लोकिक जन ताक रहे 
हैं पराधीन सुखरूप पदिचम दिशाकों ॥ भ्रब ऐसे विपरीत मार्गपर सत्यसुखकी प्राप्ति कहाँ ! 
६७८, विश्यास बिना सुगतिमें पंगुता-- 'दंसणमूलो धम्मो” के नियमानुसार यदि 
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आत्मरमगाके सिवाय अन्य रुचि अन्यका ज्ञान व अन्यमें प्रवृत्ति मेरी मत होश्रो | कदाचित्‌ 
अदक्यानुष्ठान्‌ भ्र्थात्‌ गले पड़े इस शरीर सम्बन्धी व्यवहार चलानेकों आहार निहारादि 
क्रियायें या गहभार निभानेको व्यापार, आरंभ आदि कार्य करने पड़े' तो वे केवल वचन 
और काय से ही कर लिये जायें | मेरे मनका उपयोग तो शुद्ध आत्मानुभवमें ही रहे । जैसे 
विद्यार्थी भोजन भी करता है, खेलता भी है, सोता भी है, गोष्ठीमें भी बोलता है, किन्तु उस 
विवेकी विद्यार्थी की समस्त क्रियायें विद्याध्ययनके लिये हैं | जैसे खाते खेलते सोते भर 
विवाद' करते विद्यार्थीकी परिणति उन कार्योमें श्रासक्त होके नहीं रह जाती, वैसे हो यह 
ग्रात्मानुभवी लौकिक कार्थोमें ममको नहीं फंसाता । जिसे अपने घरका 'भान नहीं, ऐसे 
लड़के या बहुको ही और का तमाशा देखनेकी फुरसत है, जिसे अपनों घर सूभता है उसे 
तो पड़ौसी या मित्र केवल तमाशा तो क्‍या किसी कार्यवश भी बुलावें तो कहता है--श्रभी 
अपना काम तो कर ल॑। सो यह अपना मुख्य काम है आत्मानुभव । “जान बची तो लाखों 
पाये”, “ग्राप भले तो जग भला”, “पहिले अपनी दाढ़ीकी आग बुभानी पड़ती है”, “तेरे 
भावे कछु करो भलो बुरो संसार । नारायण त्‌ बैठके अपनो भवन बुहार” आदि लोकीक्तियों 
से भी आत्मानुभवक्री महत्ता मालूम होती है। “हम तो.कबहुँ न निजघर आये, पर घर 
फिरत बहुत दिन बीते नाम्न अनेक धराये”, “अपनी सुध भूल आप, आप दुःख उपायो | 
ज्यों शुक नभ चाल विसर नलिनी लटकायो ॥” श्रात्माकी सुध खोकर ही क्लेश पाये । 
प्रातमके श्रहित विषय कषाय । इनमें मेरी परिणति न जाय ॥ मैं रहूं झ्रापमें श्राप लीन । 
स्वाभाविक परिणतिमय अछीत ॥ इत्यादि भजन व स्तुतियों द्वारा भी आध्यात्मिकताकी 
शोर भक्तको अग्रसर होनेकी प्रेरणा की है । 

६७६. आत्मानुभवी के चिह्न--स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षामें भी श्रात्मानुभवी या सम्य- 
रृष्टिका स्वरूप इस प्रकार बताया है कि “जे जिनवयरोकुसला, भेदं जाणंति जीवदेहारां। 
शणिज्जियदृदुदुमया, अंतर श्रप्पाय तेतिविहा ॥ अ्र्थात्‌ जो जिनेन्द्र वचनोंका रहस्य “आत्मा- 
नुभव” करनेमें कुशल हैं और जीव व शरीर या निज परकी स्वतंत्रताका अ्रनुभव करते हैं 
तथा आ॥राठ प्रकारके मदोंको जिन्होंने जीत लिया, सो अन्तरात्मा है | वे अन्तर आत्मा तीन 
प्रकारके हैं अ्रथवा अन्तर आत्माका सरल अर्थ है--देहसे भिन्‍न भीतरी आत्माकी 
जिसे सत्य पहिचान है। ऐसे आत्मानुभवीकी परिणति भी हम तुम जैसे रात दिन विषय 
कषायकी परिणतिमें दौड़ने वालों अर्थात्‌ हाफर ध्वपर करने वालोंसे भिन्‍न होती है | बिसया- 
सत्तो वि सया, सव्वारंभेसु वहमाणोवि । मोह विलासो हदि सब्बं मण्णदे हेयं ॥ श्रर्थात्‌ 
चारित्रमोहनीयको अप्रत्यास्यानावरणादि द्वादह कषायोंके उदयसे पचेन्द्रियके विषयोंको भी 
भोगता है, दुकानदारी व्यापार खेठी नौकरी आदि आरंभ करता है, फिर भी सबको हेय 
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कर फेंकी जा सकती है। पर अन्तरंगकी चीज़ छुड़ानेको तो आध्यात्मिक हृष्टि चाहिये, 
उसे आत्माकी स्वाभाविक ज्ञानानन्द शक्तिका ज्ञान कराया जावे, परक्रा परिणमन पराधीत 
अपना परिणमन अपनेमें, ऐसी पदार्थोक्ी स्वतंत्रशक्तिका ज्ञान जब तक न हों, संसारकी 
असारता आदिको न समझे तब तक क्रोचका त्याग नहीं बन सकता | पहिले यह बात कही 
थी कि सार बातें जरूर समझ लो, तब आत्माके अनुभव करनेकी बात मुख्य बताई थी । 
उसके साथ अनुभव करो--मैं श्रकेला होकर भी सहायरूप ग्रनंतराक्ति वाला हैं, मेरी भली 
बुरी करनी ही नहीं, किन्तु विचारोंका फल मुझे अकेले को ही भोगना पड़ता है । जो 
स्वतंत्रताका सुख जानते हैं वे स्वप्नमें भी परवर्तुके आधीन नहीं होना चाहते । तीसरे 
सोचे कि में परपरिणति व परपदाथोंका कर्ता भोक्ता नहीं हूं, किन्तु शुद्ध ज्ञान द्शत रूप 
हूं, चोथे सोचे कि में अमूरतिक चतन्यरूप हूँ, ये मूर्तिक वस्तुएं मेरी अमूर्तिक श्रात्माका भला 
बुरा नहीं कर सकतीं | श्रमूततिक या अतीन्द्रिय आत्मज्ञान बिना आ्रात्मसुखका स्वाद नहीं 
इत्यादि प्रवृत्तियोंस क्रोधका त्याप लड़का कर सकता है, पर लड़का लड़का है--और 
तुम प्रौढ़ अनुभवी गंभीर कहलाते हो, तुम्हारी प्रवृत्तियोंका प्रभाव तुम्हारी सन्तानपर 
बनता रहता है। तमने भी श्राध्यात्मिक दृष्टिकी दीपशिखा श्रपने श्रात्मघटमें जला कर 
मोहान्धकारकों भगाया वया ? है आत्मन्‌ ! तू परमेश्वर जेसी शक्तिवाला है, किन्तु इत 
रागद्वेष मोहके विकृतभाव रूप तरंगोंसे तेरी शक्ति तिरोहित है, ढकी है। जैसे एक बड़े 
पाषाणमें आपके जैयपुरके सिलावट झासपासके अनुपयोगी अ्ंशोंको सावधानीसे छेतीसे अलग 
कर शान्त मनोज वीतराग प्रभावक मूर्तिको प्रगट कर देते हैं वेसे तुम भी गुरुकी बताई 
ज्ञानपरिशतिकी छेनीसे झ्रात्माके विकार परिशाम छोड़ो । जैन धर्म तो पुरुषार्थ या प्रयत्न 
से मुक्ति मानता है, अ्रनादि सिद्ध या स्वयंसिद्ध नहीं मानता । । 
६८०, आत्मबोधकी महनीयता--ऋषि संतोंके उपदेश भी आत्माकी स्वतंत्र अनन्त 
ज्ञानानन्द शक्तिका ही बोध कराते हैं । रवाध्याय, सत्संग, तत्त्वोंका मनन इसलिये है कि हम 
अन्तरंग दृष्टि शुद्ध करें तभी धर्मज्ञानका ग्रे पढ़ा समझा कहलायेगा । हमारा सुख हमारी 
ग्रास्मामें है, 'काँखमें लड़का गाँवमें टेर” । कई दफा ऐसा हो जाता कि अपने पहिने कपड़े 
की जेवमें «बी पड़ी है और ढूढ रहे हैं, इधर उधर सबसे पूछ रहे हैं, गिड़गिड़ा रहे हैं 
कहीं गुस्सा हो रहे हैं । कहते हैं कि जब थाली खोती है तो घड़ेमें हाथ डालता फिरता है 
ऐसी हालत हमारी हो रही है | हमारी आत्मामें विद्यमान शक्तियोंको हम पहिचाने । अज्ञात 
से दुःख और ज्ञानसे सुख होनेकी बात केवल ग्राध्यामिक या पारलौकिक नहीं है किन्तु 
लोकव्यवहारमें भी जब हम किसी बालकसे गरितका छोटा सवाल: पुछते हैं कि आठ सत्ते 
कितने ? सो यदि उसे बोध है तो हर्ष व उत्साहसे स्पष्ट बोलता है-- छप्पन और यदि उस 
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हमारा सबका विश्वास शुद्ध ही जाये तो यह आरोप लांक्षण या अपवाद जो हमको सुनने 
पड़ते हैं कि क्या बात है कि “जैनियोंमें लौकिक और पारलौकिक तत्वोंकी जानकारी होने 
पर भी खान पान आदिकी व षोडश संस्कारकी शुद्धि रहनेपर भी जैनियोंकी प्रभावना क्‍यों 
नहीं होती ? अहिसाके मूलप्रवतेक श्री महावीर स्वामीके जन्मदिवसकी छुट्टीकी मांगके वास्ते 
जैन डेप्टेशनसे मिलनेको प्रधानमंत्री समय भी नहीं देते । हमारे सबके विश्वास एक नहीं 
हैं, ठीक नहीं हैं। म्रतः हममें केवल धर्मसाधनकी भिन्‍त-भिन्‍न शैलियोंकों लेकर फिकें, पंथ 
गोट, पार्टियाँ बढ़ती जाती हैं। उन भिन्‍न-भिन्‍न पंथ वालोंमें ईर्षा विरोध बढ़ता है । जो 
शक्ति समय द्रव्य स्वपर कल्याणमें लगता था या लगना चाहिये था, वही शक्ति समय और 
द्रव्य स्वपरके पतन व कलहमें लगने लग जाता है, बस मनुष्य पशु समान हो जाता है, जिसे 
धर्मात्मा व देव मानते थे । वही पाप व राक्षस दिखने लग जाता है किन्तु इन बढ़ते « हुए 
पन्‍्थोंकी जिम्मेदारी पंचों पर है । ये पंच ही अपनी-अपनी स्थानीय समाजके उत्तरदाता हैं । 
“महाजनो येन गतः स पन्‍्था” की नीतिके अनुसार श्राजका सदाचार वही है जो हमारे 
समाजके प्रमुख पंच ग्राचरणामें लाते हैं॥ श्रन्य समाजोंमें प्रेम है विश्वासकी एकतासे । वे 
सब कहते हैं--परमात्मा एक है, हम सब जीवधारी उसके अंश हैं। जैसे एक पिताकी 
सन्तानमें बेर विरोध नहीं होना चात्यि, वेसे ही हम क्‍यों आपसमें बेर विरोच्र करके परम 
पिता परमात्माके प्रति कृतघ्नता प्रगट करें । कोई किसीका बिगाड़ सुधार नहीं करता-- 
नहीं कर सकता । ऐसे स्वतंत्र ज्ञानानन्द रूप आत्मचेतन्यकी हमें विश्वासोंमें बड़ी भूल लग 
रही है। हमारा मूल उद्देश्य सिद्धान्तयुकत शुद्ध नहीं है। हम आत्माकी अ्नन्तशक्तियोंकी 
स्वतंत्रताको नहीं मानकर दूसरों द्वारा ही अपना भला बुरा सम रागद्वेषकी दबोचमें दबे 
पिसे जा रहे हैं । सामाजिक दृष्टिसे “संघे शक्ति: कलौ युगे” श्रर्थात्‌ पंचम कालमें संगठनसें 
सत्ता व शक्षित है, इस बातको असली रूपमें ला-करके सफलता पानेका प्रयत्न नहीं करते । 
लोग कहते हैं--भ्रौरोंको जेनी बनाकर संख्या बढ़ाओ, पर श्राज हम जितने हैं उतनोंमें ही 
एकसत्रता नहीं हैं। न उनका अध्ययन शुद्ध है, न विचार, न क्रियायें घ॒ुद्ध है। फिर ऐसी 
अ्रयोग्यदशामें जैनत्वपर देश-विदेशके लोगोंकी दृष्टिको श्राकर्षक केसे किया जा सकता है? 
मेरे हृदयकी तो यह बात है कि कभी मनमें यह नहीं आता कि जैन संख्या बढ़े, हाँ यह 
जरूर मनमें आता कि लोग वस्तुका यथार्थ स्वरूप जानें | 
६७६. ज्ञानचलसे ही विकारविजयकी शक्‍्यता--भक्तजन कभी कहते हैं-- महाराज 
मेरे लड़के की गुस्साके त्यागी प्रतिज्ञा दिलाओो तो मैं समझता हूं कि कोई भाई अभक्ष्य 
खाता हो, कुसंगतिमें जाता हो तो ऐसे श्रभक्ष्य व कुसंग रूप बाह्य चीजोंका त्याग तो सहज 
कराया जा सकता है। कुछ जबर्दस्ती भी कपड़ा, लकड़ी जैसी हाथमें ली हुई चीज छूडा 
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गये, बसों ट्रामोंका आवागमन झुक गया । थीवरकी लड़की मछलियोंक़ा टोकरा लेकर सवारी 
की प्रतीक्षामें थी किन्तु श्राज तो शहर भरमें श्रातंक छाया है, सवारी मिले कहाँसे ? इतनें 
में उसकी सहेली मालिन भी फूलोंकी टोकरी उतारते पासमें ही खड़ी इसको देख बुलाने 
लगी । धीवरकी लड़कीकों घर ठहरानेका पहिला मौका था और अपने-श्रपने कामसे व्यस्त 
रहनेसे मिली भी थीं ये आपसमें बहुत दिनोंमें | श्रतः भोजनपानसे स्वागत करके श्रच्छी सेज 
विछाकर, गुलाब, बेला आदिकी मालायें भी सेज पर रख दीं और सो जानेको कहा । ' 
किन्तु धीवर कन्या करवट तो बदले, नींद न आवे.। मालीकी कन्याने कारण पूछा तो धीवर ' 
कन्या बोली-मुझ्के इस बिछौनेपर बास आती है, इस फुलमालाश्रोंको उठाओ्रो दूर करो इन्हें -। 
तुरन्त पुष्पमालायें शैय्यासे अलग कर ली गईं--फिर भी श्रोढ़ने विछानेकी नम और शुक्ल 
चादरोंपर गहरी सुगंधि वाला इच्र छिड़का था, जिसकी बाससे उसकी नींद न झ्राई, करवट 
बदला करे तो अधीर हो धीवरकी कन्या बोली--जब तक मेरा मछलियोंका टोकरा मेरे 
पास न रखा जायेगा मुझे नींद न आयेगी । उसने टोंकरा रख लिया और ५ मिनठमें ही 
नींदमें खो गई । इसी तरह धीवरकी कन्याके समान विषयोंसे हमारी रुचि भ्त्यासक्ति श्रनादि 
से हो रही है | कंसे दृष्टि आत्मानुभवकी ओर झावे ? जिनेन्द्र भगवान्‌ महावीरकी आत्मा 
मरीचिके भवके बाद कितनी-कितनी दुर्गतियोंमें भटकी ? जिस मरीचिके समयमें आरदिवाथ 
तोथैकर जैसे कल्याणके निमित्त समक्ष थे, किन्तु निमित्त बेचारा क्‍या करे ? हंम अपनी 
आत्माके परिणमनकों सुधारें। आ्रात्मकल्याणकी रुचि जागृत करें | प्रत्येक लौकिक' झशौर “ 
धामिक कार्य करते हुए आत्मानुभवकी रट लगी रहे तो कभी चलकर प्रगट आत्मानुभव हो 
सकता है । बाह्य पदार्थोमें मूर्छा मोह ममता छोड़ो । रागद्वेंषके विकल्प ही तो मूर्छा हैं, इन्हें 
छोड़ सम्यग्हृष्टि बनो । आत्मानुभवमें आनेको मैं मनुष्य हूँ या मैं सेठ हूं, मैं खंडेलवाल हूं, 
तेरापंयी हूं, सरपंच हूं, मेरा वनवाया मन्दिर है, मैंने समाजकी भारी सेवा की है श्रादि 
विकल्प जो कि .पर्याय बुद्धिसे हुए हैं, जो कि क्षणिक हैं, उन्हें छोड़ अ्रनादि श्रनन्‍्त अहेतुक 
परमामृत ज्ञानानंद रूप आत्माका अनुभव करो । ऊपर ऊपरकी विषयभोगकी दौड़में झ्राकु- 
लता ही पाओगे । 

६८२, आंत्मबलके बलपर सहज आनन्दका लाभ-एक बार सेठ जी (छोटे गांव 
के निवासी) दिल्‍ली जा रहे थे । पड़ौसकी स्त्रियां व प्रेमीजन बोले, हमारे लिये या हमारे 


मुन्‍्तेके लिये ये चीजें लेते आवें शौर दो चुप्नन्नी देकर बुढ़िया बोली- मेरे पोते को अच्छी 


बांसुरी लेते श्राना तो सेठजी बोले, मांजी, सच समझ कि तैरा लड़का जरूर बांसुरी बजा- 


कर मजा लेगा, दूसरोंको भी छुझ करेगा । बाको जिन्होंने पैसे नहीं दिये, जो केवल बातोंके 


पुल बांध रही है उनका विचार व्यर्थ जायेगा । इसी तरह नगद दाम दाताके समान 
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बालककों पहाड़ा या उत्तर याद नहीं आया तो दृष्टि नीची, चेहरेषर स्याही, हृदयमें धड़कन 
प्रारंभ हो जाती है। उत्तर बता दिया तो प्रसनन्‍्तता हो जाती है।बतावो यह 
प्रसन्‍्तता किस बातकी है ? कुछ मिठाई तो दी नहीं । यह प्रसन्‍्तता ज्ञानकी हैं भ्रतएव 
स्वाध्यायमें सावधानी करके आत्मानुभव करों । “तोर सकल जगदन्द फन्द नित आतम 
ध्याओ” राग द्वेष मोह छोड़ वस्तु स्वातंत्र्यपर बुद्धि स्थिर कर भेदज्ञान जागृत करो । 
बड़े-बड़े वैज्ञानिकोंसे पूछो श्रात्मा और शरीर तो भिन्‍न द्रव्य हैं ही किन्तु विज्ञान दृष्टिसि एक 
पुद्गलद्रव्यका भी अरणु अलग-अलग है । तब फिर भिन्‍त-मिन्‍न श्रात्माश्रोंको परिणतियाँ | 
झलग-अलग होना क्या कठिन बात है ? आने वाले रागह्वेषमय नाना विकल्पोंमें दृष्टि न 
डालकर जिस मूल आआत्मद्रव्यके वे परिणाम हैं उस शुद्ध आ्रात्मद्रव्यकों पहिचातों । बहुतोंको 
तो आत्मामुभव होता ही नहीं । जिन्हें कभी उपशम सम्यवत्व रूप स्वानुभव होता है वे उस 
आत्मसंवेदनमें क्षणभर ठहर भट अनादिके पूर्व परिचित रागह्वेष विकल्पोंमें आरा जाते हैं । 
विषयोंको हेय समभनेसे राग्द्वेषके विवल्प क्रमशः ऐसे घट जाते है जैसे सर्योदिय होनेसे अन्ध- 
कार मिट जाता है । हिन्दू वृद्ध होकर परमधाम काशी जगस्ताथ-द्वारिका श्रादि तीथ्थोमें पहुंच 
कर समाधि लेते हैं, पर हम पुत्नके'हायकी लकड़ी भाग्यवानोंकों मिलती है,'ऐसा समझ 
रागह्ेष भरे गृह कूपमें ही पड़े रहते हैं | पर्याय बुद्धि 'छोड़ द्रव्यहृष्टि बनाग्नी जाने अनजाने 
या क्रम अक्रमसे होने वाले परिणामोंक्री छोड़ ज्ञानानन्दका स्वाद लो । मैं शुद्ध दर्शन, ज्ञात, 
चारित्रका पिंड हूं, अमृतिक हूँ ऐसी स्थिर बुद्धि द्ोनेपर विकार परिणतिकों कलंक समझ 
छोड़ता है। एकद्वेषी समभता है कि मैं दूसरेको मार पीट रहा हूं किन्तु सोचो इसकी द्वेष 
परिणति इसमें है । हाथ पर वह अपने चला रहा है, स्वयं क्लेशित हो रहा है । संत्तारभर 
को जानकर भी विश्वरूप केवलज्ञानी नहीं हो जाते अन्यथा सबसे श्रधिक व्याकुल वे ही 
होंगे । मोहजन्य कर्मोके विकल्प शुद्ध ज्ञानीके नहीं होते | ु 
६८१, मोह दूर हुए बिना सहज आनन्दकी प्राप्तिका अभाव- प्राणियों ! मोहकी 
दर दूर करो, परमें सुख माननेकी क्लेशरूप परिगतिको छोड़ो | कुत्ता हड्डी चबाता है 
श्र हड्डोकी कठोरतासे जब उसके जबड़े छिलकर खुन बहाने लग जाते हैं तब अपनेको सुखी 
मानता है। अठादिके बिगड़े संस्कारोंके कारण परमामृत ज्ञानोनन्द की “ ओर हमारी रुचि 
नहीं जाती । टोटा तो यह है कि आत्माका सत्यस्वरूप समझाने वाले ग्रागम ग्रन्थोंकों पढने 
में, मनन करनेमें समय व शक्ति नहीं लगाते । रात दिन विषयसाधनोंकी पूर्ति और सेवन 
की हाय हाय--दौड़ध्दपकी श्राकुलता लगी है। जिसका विषयोंमें प्रेम हो उसे ज्ञानसौरभ 
कसे रुचेगा ? एक बड़े शहरमें धीवर और मालीकी लडकियोंमें बडा स्नेह था , बम्बई जैसा 
लम्बा शहर, कारणवश विद्रोह नगरमें खड़ा हो गया | तार और टेलीफूनकी तार काट दिये 
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रोटी दाल प्रतिदिन बनती है। नई नई जो दाल रोटी खाई वह तो घाटी पार माटी बन 
गई । इसी तरह सिद्धान्तकी हृष्टिसे श्रात्माका जो अ्नादि अ्रनन्त अहेतक अच्ल भाव 
सामान्यतत्त्व है उसे देखो । कर्मकी अनेक भकभो रोंसे तरंगित विपयक्त पायवी हृष्टिसे मुठ 
मोड़ो । 

६८४, पस्तुको उत्पादव्ययधोव्यमयता--ग्रात्मा द्रव्यह्टिसे न्तिय है और पर्याय 
दृष्टिसे अनित्य है। इसी भाँति द्रव्यहप्टिस सामान्य ज्ञान ग्रुणकी भ्रक्षा भी नित्य है और 
विशेष ज्ञान गुण, पट ज्ञान, घट ज्ञान, स्मरण, विस्मरणा, स्पश्ञ रफ्त गंध वर्ण ज्ञानकी 
भ्रपेक्षा अनित्य है। एक समय ज्ञानोपयोग छतद्मस्थके एक ही होता है। घट यद्यपि पर्याय 
वा आकार विनाशीक है | घटमौलिसुवर्गार्थी, नाशोत्रदस्थिति स्वयं ) शोक प्रमोदमाध्यस्थ 
जनो याति सहेतुकम्‌ ॥ अर्थात्‌ तीन श्रादमी थे। एक को मुकुटकी इच्छा थी, दूसरेको 
कलश की, तीसरेको केवल स्वर्णीकी | वे एक सर्राफ की दुकानपर पहुँचे | सर्राफ मुकुट 
तोड़ ताड़कर, कूट पीटकर, गला पिंघलाकर कलश बनानेकी तैयारीमें था। ऐसा देख -जिसे 
मुकुट चाहिये था उससे कह्ा--झाप ५ मिनट पहिले ञ्रा जाते तो बने बनाये मुकुट मिल 
जाते । ऐसा सुनकर देखकर मुकुटके इच्छुककों रंज हुआ । जिसे कलश चाहिये था उससे 
कहा--आधा घंटा ठहरिये ये कलश तैयार है । ऐसा देख सुनकर उसे हर्ष हुआ |. मुकुटके 
झ्रभिलाषीकौ मुकुट मिठते देख रंज और कलशके इच्छुकको कलश बनते देख हर्ष हुआ । तो 
देखना सुखका कारण नहीं है । इसी भाँति सुनना भी केवल सुख या दुःखका कारण नहीं । 
कलशके अभिलाषी ने सुना कि अभी ये कलश तैयार करे देता हूँ तो हर्ष भर मुकुटके 
अभिलाषीको यह सन कि आप ४५ मिनट पहिले ञ्रा जाते तो मुकुट रखे ही थे--ऐसा सन 
रंज हुआ और तीसरेको चाहिये था सोना, उसे दोनों परिस्थितियोंमें न हषे है, न रंज । 
क्योंकि उसे पर्यायरूप सवर्णकी चाह नहीं है, द्रव्य सामान्य सुवर्णंकी उसे चाह है | इसी 
तरह जिस आत्माकी ये विकारपरिणतियां हैं उस सामान्य आत्मानुभवका साक्षात्कार करो 
कि मैं ज्ञानानंद रूप शुद्ध स्वतंत्र आत्मद्रव्य हूँ | मंदिरमें दर्शत करते समय जिनेद्धकी सूर्तिमें 
भी यही शुद्ध आत्मद्रव्यके दर्शन हम करते है। चमर छन्नादि विभूति या श्याम शुक्ल वर्क 
दर्शन मात्रसे जिनेन्द्र दशनका फल पूर्ण नहीं होता । हे जिनेन्द्र | मेरी भी छुद्ध आत्मामें 
स्थिति हो जावे । ऐ 

६८५. नयवादसे तत्तगमन-तयवादको सापेक्ष किये बिता निम्त्तिनेमित्तिक दृष्टि 
भी ठीक नहीं बनती । जिस तरह शआात्मामें शुद्ध दृष्टिसे ज्ञायक शक्ति है उसो प्रकार पर्याय 
हृष्टिसि कर्तु त्व भोक्तृत्व भी है। जब मनुष्यपर्यायमें सदशेनने- शीलपर हढ़ रहनेके लिये 


प्रात्मानुभव किया तो पापम्रकृतियाँ पुण्यरूप परिणम्‌ गयीं । देखो स्थुलरूपसे तो जिस ,- 


ञ्टा 
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ग्रात्मानुभवी ही स्वतृत्रतारूप ज्ञानानंदको पा सकेगा | है जिनेन्द्रदेव ! श्राप तो झ्रात्मानुभव 
से सुखी व पृज्य हो । पंचकल्याणकोंमें देवोंके आगमनपर पुष्पवर्षा चमरछत्रादि भामंडल 
की विभूतिसे न भ्राप सुखी हो, न पूज्य हो, है जिनेन्द्र ! यही आत्मानुभवकी दृष्टि मुझे 
मिल जाये ) यह पात्मा अझनन्‍त बल या अनन्त शक्तियोंका भंडार है। जब जो कार्य हम 
कर लेते हैं तो हमें भान होता है कि हममें यह भी शक्ति है। कोन जानता था झकलंक 
निष्कलंकके जन्म दिवस पर उन्हें | किन्तु जब उन्होंने धर्मप्रभावनाके लिये सर्वेश्व समर्पण 
किया और जो जैनत्वका ज्ञानसू्य चमकाया, जिसके प्रकाशमें आज भी विषयकषाय भरे 
भौतिक युगमें अनेक आत्मा आत्मानुभव पाकर कल्याण कर रहे हैं | तो श्रकलंक निष्कलंकने 
ही अपना आत्मबल प्रगट नहीं किया, किन्तु उनके कारण उनके बताये आत्मबलको जागृत 
करके आज भी यज्र तत्र समस्त भारतमें नहीं किन्तु विदेशोंमें भी धर्मज्योति जगमगा रही 
है | तुम भी इतनी विस्तृत कृश्ननी सुठकर विकल्प छोड़ आत्मसम्मुख दृष्टि करो । 

६८३. प्रच्मसहज तच्च॒की व्दिक्षा--जीवद्रव्यमें योगशक्तिसे भिन्‍न क्रियोवती शक्ति 
भी है। योगशक्तिका कार्य है अपने आत्मीय क्षेत्रमें प्रदेशोंका परिस्पन्द होना। वह परि- 
स्पन्द हुलन चलन वहींका वहीं 'होता रहता है और क्रियाकी शक्तिका कार्य है क्षेत्रसे क्षेत्रा- 
न्तरमें जाना चलना । देखो चौदहवें गरुणस्थानमें योगशक्तिका निरोध है, किन्तु क्रियांवती 
शक्तिके कारण मध्यलोकसे मुक्त हुआ आत्मा ७ राजू ऊपर सिद्धालयमें विराजमान हो 
जाता है। इससे आगे भी द्रव्यकी गक्ति कुछ और है कि सिद्धोंकी आत्मामें अ्नंतबल होते _ 
भी वे अलोकाकाशमें नहीं जा सकतीं । पानी पवनसे हिला या अपने ही क्षेत्रमें लहर उठीं 
यह योगशक्ति है. और पर्वतसे पानी गिरता है यहां क्रियावती शक्ति काम कर रही है । 
आत्मा भी प्रतिसमय परिणमन करता है वह प्रतिसमय परिणमनकी शक्ति ऋजुसूत्र नय- 
गम्य है किन्तु व्यवहारमें नहीं आ सकती तो यह' भाव प्रच्छुन्न शक्ति कहलाया | द्व॒व्य _ 

प्रच्छः। जैसे परमाणु है क्योंकि वह इन्द्रियगम्प नहीं । 'कालप्रच्छन्त भविष्यकी परिणतियां 
है। भावप्रच्छतत अन्तर्लीत सूक्ष्मपर्यायें व श्रविभागप्रतिच्छेद है । क्षेत्रप्रच्छन्‍्न अलोकाकाश 
है । स्थूलपरिणातियां हमारे ज्ञानगम्य होनेसे व्यवहारमें आती हैं कि बालक एक वर्षमें इतना 
बड़ा हो गया, किन्तु प्रति माह प्रति दिन प्रति घंटा प्रति मिनट भी वह जिस कऋ्रमंसे बड़ा हआा 
है उसका ज्ञान हमें नहीं है, इसी भाँति स्थूल परिणतियोंमें छिपी भावप्रज्छन्त शक्तियोंका 
हमें ज्ञान नहीं है । किसी जगह खड़ा लड़का खेल कर रहा है--आँख, मंह, नाक, कंधे कूल्हे 
हाथ, पैर, अंगुलियाँ मटका कर एक प्रकारकां अ्रभिनय कुछ देर तक करता है। देखने वाले 
उलाहना देते हैं--अरे वहोका वही खेल, किन्तु है प्रति समयकी 'क्रिया भिन्‍न-भिन्‍न । गरीब 
घरका लाइला लड़का - कहता है,' अम्मा “वही दाल रोटी, रोज रोज खोटी” किच्तु 
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एक एक समयकी कपाय मात्र वस्तु समझते ही विकल्प मिटले हैं । अत: एक सम्रयवर्ती 
श्रात्माकों झात्माका शुद्ध रूप मानते हैं। जैनियों ! तुम भी तो बुद्धिसे एक समय मात्रकी 
पर्याय निरख्कर फिर पर्यायबुद्धि छोड़ द्रव्यहप्टिपर जाते हो । शुद्ध ऋजुस्‌त्रनय अखंडको 
विषय करता है| यहाँ अखंडका अभिप्राय यह कि उसके खंड नहीं हो सकते । कारणा वह 
अतिशय सूक्ष्म है । यद्यपि नेगमनयका विपय त्रेकालिक है, इससे अखंड है, किन्तु ऋणु त्र- 
नयने अन्तिम भेदमातन्न अखंड द्रव्यका अनुभव कराया। ऋजुसत्ननय ऐसा है कि वह मानों 
मालाके एक-एक मणिकों लेना विषय करता है और नैगमनय समस्त मशायोंमें विद्यमान 
सूत्नका अनुभव करता है। इसी भांति आात्माकी अनन्त #तन्य संततियोंमें सुन्न समान आत्मा 
हर चंतन्य संततिमें है । सच तो यह है कि सिद्धि श्रनेकान्तसे ही हो सकती है। आत्मा 
पर्यायहप्टिसे अनित्य है, कोई शुद्धपर्यायी है, कोई अशुद्धपर्यायी है । 

६८७, घरबादीसे हटकर आवादीमें पहुंचनेका शिक्षण--उक्त कथनसे यह शिक्षा 
लेनी--व्यवहारमें तो यह बात मनमें लाबो कि भाई जो पाप करेगा सो भोगेगा । एक बार 
एक साधुसे डाकूने पुछा - क्‍या है तुम्हारे पास, जो हो सब रख दो । तो साधुने कहा-किस 
लिये दूसरोंको सताते हो ? डाकू बोला--माता पिता और वच्चोंके जीवन निर्वाहके लिये। 
साधुने कहा--जाओ्ों उनसे, घरके सब आ्रादमियोंसे, पूछ आञ्रो कि पापका फल भोगनेमें 
जेलमें दुर्गतिमें भी साथ चलोगे कि नहीं ? वह गया व पूछा, घरके सब लोगोंने मना किया। 
बस डाकूकों सचेत हो गया । वह बोला, महाराज मैं भी श्रापके साथ आत्मकल्याणके लिये 
साधु बनता हूं | देखो जब डाकूने घरके लोगोंसे भिन्‍न अपनी आरात्माकी स्वतंत्रसत्ता समक्त 
ली तो आत्मकल्याणकी दृष्टि जाग्ृत हुई । पर्यायें तो कई बार छुटीं, कई वार मिलीं | उन 
पर्यायोंमें आत्मबुद्धि करनेसे रागद्वेषके विकल्प बढ़कर तत्काल ही आत्माकों श्राकुलित करते 
है । सावधान चित्त होकर दिनमें सवरे श्याम या जब भी आत्माके ज्ञादा-न्द स्वहूपका भनु- 
भव हो सके करो और एक बार ही नहीं कुछ देर तक शुद्ध श्रात्महष्टि जगाये रखो । कुछ 
लोग कहते हैं--महाराज हमें तो सूत्र जी भक्तामर कंठ याद है । पंदिरमें कभी बैठकर या 
नहाते समय धोते समय उन्हें हम पढ़ लेते हैं । सो भाई सोचो-भाव बिना जो चीज पक्की 
याद है उस चोजके शब्दों व उनके भावपर हमारा, भाव नहीं पहुंचता । जैसे तोता राम- 
राम रटता है या ग्रामोफोनका रिकार्ड बोलता है उसी भाँति यह भी पाठ कर लेता है । 
परिणामोंकी शुद्धिरूप कार्य नहीं वत पाता और एक श्रात्मानुभवीका उद्देश्य है ऊंचा, वह 
रागजन्य शुभ परिणतिमें सन्‍्तोष नहीं मानता | कहा भी है कि “इस पथका उद्देशय नहीं 
है, शान्तिभवनमें टिक रहना, किन्तु पहुंचता उस सीमापर जिसके आगे राई नहीं ।” श्र्थातु 
स्वाध्याय ध्यानादि सभी विकल्प परिश्रम एक शुद्ध भ्रात्मामें रुचि शुद्ध श्रात्माका ज्ञान झौर 
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समय कर्ता है उसी समय सोचा नहीं, कुछ समय बाद भोक्‍ता है। परच्तु सूक्षनदृष्टिसे 
देखो---कर्ता कर्मफल एक समयमें भी हो जाते हैं। देखो--पराप करते समय जो संक्लेश 
हुआ, चोरी करते समय स्वयं भय लगा, कोई देख न ले यही चोरी कर्मका फल है । 
गाली दीं यह कर्म हुआ, उसी समय जो क्रोधपरिणति हुई वह भी फल है। इस भिन्‍्त 
प्रभिन्‍न दृष्टिसे कर्ता भोक्‍तामें भिन्‍न-अ्रभिन्‍नपनें की परिणति है और दोनों ठीक हैं । किन्तु 
उस क्षण क्रोध आदि रूप परिखमित आत्माको जो श्रूव आत्माका स्थायी स्वरूप समभे 
यही मिथ्यात्व है। श्रर्थात्‌ वस्तुके किसी एक अंशको वस्तुका प्रर्णरूप मान लेनां भूल है । 
जगत्‌के एकान्तरूप भिन्‍न-भिन्‍न क्षरिक नित्य आदि मतोंकों नयवाद कल्पनासे एक वस्तुमें 
समन्वय करना ही जैनसिद्धान्त या अनेकान्तवाद है। इसी भांति आत्माकी भी रागद्वेष रूप 
प्रनेक पर्यायें चलती हैं, किन्तु विचारों तो वे पर्याय शुद्ध सामान्य ज्ञानानन्‍्दरूप' श्रात्माकी 
नहीं हैं किन्‍्तू विकार परिणमन हैं । प्रत्येक बृ'दसे भिन्‍न-भिन्‍न दीपक बनता है,- वह दीपक 
षुद्ध दव्य नहीं है । शुद्ध द्रव्य तो अनादि अ्रनंत अरु हैं, दीपक भी पर्याय और तेल भी पर्याय । 
किन्तु फिर भी तेलकी बंद तेलरूप और दीपककी पर्याय दीपकरूप है। इन सबका मूल 
अनन्त अरुद्रव्य है । धुंझ्ा भी द्रव्य है, गलेमें लगता है, आंखोंमें लगता है, काला है और 
धुंआ्रा भी लुप्त होकर कालिमा रूप पर्याय दीवालपर छोड़ जाता है, वह कालापन भी द्रव्य 
की पर्याय है । इस तरह सिद्ध हुआ कि द्रव्यका समूल अत्यन्ताभाव नहीं होता । 

६८६, परिणमनवितके--द्रव्यमें परिवतंन क्षरिशक हैं । जिसकी पर्यायें हैं वह पर्याय- 
वान्‌ तो नित्य ही है। अ्रनादि शअ्रनन्त अहेतुक ज्ञानानंद रूप चिज्चमत्कार नित्य है। कषाय 
जैसी मन्द तीन हो उसके अनुसार पुण्य पाप कर्म बन्ध होता है और तो क्या सयोगकेवली 
के भी तेरहवें गुणास्थानमें योगनिमित्तक एक समयक आखव होता रहता है। निमित्तमैमि- 
लिक भाव केवली भगवान्‌ तक है, किन्‍्त्‌ वह झास्नव एक एक समयमात्र होनेसे उसका फल 
विकार नहीं है। अनेक समयोंकी समान क्रियाप्रोंमें ही लोकव्यवहार चलता है। बौड़ोंने 
सोचा कि अपन छुद्ध आत्माकों पायें। आत्मामें कालकी उपाधिसे भिन्‍त भिन्‍न पर्यायका 
आश्रय कोई एक मानें तो अशुद्धता होगी, एक समयक्री पर्यायमात्र ही वस्तु हो तो शुद्ध 
कहलायेगी, गत एक पर्यायकों बार-बार माननेपर तो आत्मा अशुद्ध हो जावेगी । भरत: प्रति 
समय भिल्‍त भिल्‍न शुद्ध आत्मा मानो । चँतन्यको क्षरेक मातकर या शुद्ध ऋजुसत्नअयका 
विपय मानकर अर्थात्‌ झगे पीछे दूसरे समयपर जिसकी दृष्टि न हो तो बौद्ध समभते हैं कि 
हमने शुद्ध आत्मा पा लिया । किन्तु हम उनसे यह पूछते हैं कि ऋजुशत्नतयक्री अपेक्षा एक 
समयरझूप आत्माका स्वरूपमें क्या आनन्द आया, क्या अनुभव हुआ ? तो वे उत्तर देते हैं 
कि वुद्धिगम्य या अवुद्धिग्स्थ कपायके अनुभवकी विडम्बना मनुष्योंको अज्ञानसे लगी है, सो 
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तरह है माता बहिनो ! तूम अपने घरमें भी समरको कि जिठानी देवरानी सास नन्द श्रपने 
स्वभावमें हैं--तुम्हारा वश तुमपर है तो अपने अनादि अनंत श्रह्देतुक ज्ञानानंद स्वभावको 
मत खोझ्नो । “जगके पदार्थ सारे बरतें, इच्छानुकूल ही तुझे सुख हो” किन्तु ऐसा न त्रिकाल 
में हुआ न होगा । श्रहो यह जीव अ्भीक्ष्ण ज्ञानोपयोग भावना भाते हुए भी श्रात्मानुभवसे 
फिसल जाता है और इस फिसलनेमें कारण है आत्माके ज्ञानगुणका श्रज्ञानहप विकार 
परिणमन । लोकव्यवहारमें कहते हैं कि वर्पामें मिट॒टी गीली हो जानेसे फिसल गया । 
किन्तु गीली मिट्टी ही फिसलानेपें समर्थ कारण नहीं है। अनेक आदमी सकृशल आये 
गये, वे क्‍यों नहीं गिरे ? अपनी अ्रसावधानी ही गिरनेमें प्रधान कारण है । वैद्यने रोगी को 
ग्रच्छा किया ऐसा व्यवहार भर है। रोगीने अ्रपथ्य छोड़ा, झील संयम साधा, कड़वी दवा 
पी, त्तब अपने परिणमनसे रोगी अच्छा हुआ । इसी भांति लोग कहते हैं मेरा लड़का--- 
किन्तु तुम परपरिणतिको अपनेमें ला केसे सकते हो ? अस्तु, लड़का तो भिन्‍न है ही, जी 
तुमने बोला सोचा किया उसमें भी ममत्व बुद्धि मत करो । मत्त ऐसा हठ करो कि जैसा 
मैं कह चुका वैसा ही होगा । भाई जो कार्य करता तुमने किसी वय या किसी लक्ष्यसे सोचा 
था, भ्रब परिस्थिति दूसरी श्रा गई तो विचारका हठ भूल है । 

६६०. शुद्ध करनी बिना ठोस लाभका अभाव--ज्ञानी जो क्रिया कर रहा है, वह 
बोलनेके अनुसार या बोलनेको असली रूप देनेको नहीं कर रहा है, किन्तु उसे जो उचित 
कतंव्य जंचता है करनेमें श्राता है सो करता है | मेरी कही क्यों टले ? ऐसा वचन और 
विचार तो हठवाद या भूल है । इसी अहम्मन्यतासे घर कुटुम्ब और देशमें समाजमें अनेक 
सुखरूप फलोंका दाता संगठनरूपी कल्पवृक्ष नहीं उगता । पारस्परिक सहयोगी भावनाश्रोंके 
उदयाइलपर ही संगठनसूर्यका उदय होता है। जब लोकव्यवहारमें भी अश्रहम्मन्यता बुरी 
होनेसे त्याज्य है तो फिर अध्यात्महष्टिसे परपदार्थेमें क्या अपने विचारों और कार्योमें भी 
अहम्मन्यता करना आत्मानुभवसे च्युत होनेका कारण नहीं है ? देखिये चित्रकारने अपनों 
कुशलतासे कैसा चित्र बनाया, यहाँ चित्रकारकी प्रशंसा करनेका लक्ष्य अपनी या अपने चित्र 
की प्रशंसा करानेसे है। घर कोई अतिथि आये तो उनसे कहता है--आरपका यह लड़का 
८ वर्षकी उम्रमें पांचवी कक्षामें पढ़ता है | किन्तु आये हुए अतिथिका लड़का कहकर अपना 
लड॒का बताकर प्रशंसा कराना चाहता है। कैसा मोहजाल फेला है, जिसमें फंसा है अपने 
भ्राप । भ्रतः हे श्रात्मशान्तिके इच्छुकों ! अपने अन्तरंग ज्ञानानंद रूप आत्माका एकाकीपन 
सोचो, आत्मपरिणतिमें श्राये बिना पराधीनवृत्ति कहाँ तक सुखदायक है, यह किसी भी 
प्रकारकी साविस नोकरी करने वालोंसे पुछो समभो । झ्राज भी आात्मश्रद्धा, आत्मशात और 
आ्रात्मर्मणके छुंद वाक्य हम जैनग्रन्‍्थोंमें पढ़ते हैं पाठ करते हैं, किन्तु वैसी प्रवृत्ति बनाये बिना 
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शुद्ध आ्ात्मामें परिणति बनानेको हैं । 

६८८, पर्यायबुद्धिके इृठानेमें लाभ--देखो पर्यायबुद्धि अनेक विकेल्प ही पैदा करती 
--स्त्रीने रोटी बनाई, लड़की ने परोसी, चकला बेलनसे रोटी बनी । तत्कालकी भूख 
मिटी । कुछ सन्तोषसा हुआ । यहाँ चारों पाँचों परिणतियाँ भिन्‍न भिन्‍न हैं । इसी भाँति 
सुनार अपता परिणमन फूकना ठोकता पीटना बुझाना आदि कर रहा है और भोगता है 
दुःखरूप परिश्र;कों, तो यहाँ परिणाम और परिणामीकी श्रपेक्षा कर्तेभोक्ता हो गया । 
इसी भाँति जब विषयकषायछूप परिणमन करता है तो तत्काल ही श्राकुलतारूप फल 
भोगता है । बहुतोंको अ्रनुभव होता है कि खीर खानेसे झ्रानंद आया, किन्तु आनन्द किसी 
बाह्य पदार्थसते कैसे श्रा सकता ? ज्ञानमित्रकी कपासे निजके आ्लॉनन्द्र गुणका विकास इस 
रूपमें हुआ । वहां विषय खीर पड़ो, सो मोहीकी दृष्टि खुदपर न जाकर खीरपर जाती 
हैं। भैया ! उस भोगानन्दममं भी अपनी आत्माके अनादि अनंत अहेतुक ज्ञानानन्द स्वभावका 
घात होता है। विश्चयसे वस्तुका परिणमन हो वस्तुका कर्म है। रसोईके हृशन्तमें भी 
परिणामी ओर परिएणमनकी अपेक्षा नाना विकल्प हैं। यद्यपि व्यवहारसे अन्य वस्तुका 
संबंध अन्यसे माना जाता है जैसे कि हायमें पीछी ली। फिर भी हाथ तो पीछीसे बाहिर 
ही बाहिर लोट रहा है, पीछीमें घुस नं गया, न पीछी हाथमें घुस गई । इसी भाँति 
कारीगर ने दीवाल बनाई । यहाँ भी कारीगर अलग है, मिट्टी पत्थर चुना अलग है | इसी 
भाँति आत्मामें जो भाव बनते हैं उतके जो नोकम हैं, वे बाहर ही बाहर लोटते हैं और 
अ्न्तरज्भ दृष्टिसे भी देखो जो कघाय भाव आये वह श्ात्माके बाहिर 'ही बाहिर लोट नोट 
रहे हैं । जेसे रामलीलामें राम रावण हनुमान श्रादि मान्य अमान्यहृष्टिके पान्न बनत्ते हैं, 
किस्तु पान्नोंकी भात्माकों मान्यता भमान्यताका भाव नहीं छूता । 

६८६, मन्तस्तत्कती विषिक्तताका आलोचन--जो अनन्त शक्ति रूप ज्ञान दशैन 
को रोके वे ज्ञानावरणादि कर्म भी प्ननन्त शक्तिवाले हैं। ऐसा अनन्तशक्ति वाला कर्म भी 
प्ात्माके वाहिर वाहिर लोटता रहता है, आ रात्मामें घुस नहीं जाता । एक द्र॒व्यका दूसरे 
द्रव्यमें समावेश नहीं । देखो दो मल्‍्ल आपसमें लड़ते हैं जो गिरा वह अपनी कमजोंरीसे । 
परन्तु लोकव्यवहार यही होता है कि गामाने लामाको पछाड़ दिया । समस्त वस्तएं अपने 
स्वभावमें नियत हैँ । इसी भांति आत्माक्रे साथ अ्रनादिसे कर्मसम्बन्ध है । ऐसा लोकव्यव- 
हार चलता है किन्तु है दोनों प्रलग-अलग । अरे भैया ! सोचो जब श्रात्मभमिमें आविभत 
हुए रागादि विभाव भी खुदके कुछ नहीं हैं तब फिर प्रगट पररूप स्त्री पुत्र धन घर आदि 
में तू ममता करता शी क्यों है ? वे तेरे न हुए, न तू उनका है। धर्म अधर्म ग्राकाश द्रव्य 
के प्रदेश लोकाकाशमें एकन्न भरे है। फिर भी है वे समस्त द्रव्य अपने अपने रूपमें । इसी 
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है, किन्तु खिलाने वाला अपने राग भावकों खिला रहा है। लोकव्यवहार भी ऐसा है कि 
“भूत वह है जो सिरपर चढ़कर बोले” अर्थात्‌ कई बार ग्रप्राधी दूसरोंके कहनेपर 
श्रपराध स्वीकार नहीं करता किन्तु कभी कह बैठता है--"हां भाई हम तो ऐसा ही ऐसा 
करते हैं ।'” लोग कहते हैं कि परमात्मा या राजा या न्यायालय या कमेटियाँ अपराधीकों 
दंड देती हैं किन्तु निशचयहश्टिसे स्वयंकी परापपरिणति स्वयं फलती है। पापका घट भर 
चुका । बस फूटने की देर है । ईश्वर राज्यमें अंबेर नहीं, पर देर है। ऐसा समभ जो हमारे 
प्रति रोष करता है हम उसपर रोष न करें, किन्‍्त्‌ हमारी जिस विकारपरिणतिसे- रोष 
श्राता है उसे छोड़ें तो तुम्हें स्वयं संतोष, प्राप्त होगा और सम्भव है कि जगत॒के परिणाम 
भी तुम्हारी ओर द्वेषरूप न रहें | हम कब तक देखें परक्रो, वस श्रात्मशुद्धिकी दृष्टिमें ही 
कल्याण है । 

६६२. शुद्धदृष्टिमं विकल्पोंकी समोौष्ति--जो वस्तु जिसकी होती है वह उस रूप 
हीं रहती है। जैसे आत्माका स्वरूप है ज्ञानानन्द तो वह सद्गा ज्ञानानन्द रूप सत्तामें रहता 
है । किताब कागजकी है तो वह कागजमें ही है। इसी तरह भींतपर खड़िया पोत देने“ 
पर भी खड़िया खड़ियामें है, भींत भींतमें है। खड़िया भींतकी नहीं हो सकती । कारण 
शुद्ध तत्त्वहृष्टिमें द्रव्यसंक्रमणका निषेध है । यदि खड़िया भींतकी हो जायेगी तो खड़ियाकी 
सत्ता नहीं दिखनी चाहिये । इसी भाँति हाथ हाथका है। पदार्थ की स्वतंत्रतापर स्थिर 
बुद्धि करो तो बात समभमें बैठेगी । खड़ियामें सफेदी है सो सफेदी की है, किन्तु कोई पूछे 
कि वह दूसरी सफेदी किसकी है ? जिसकी यह, सफेदी कहलाये किन्तु ऐसी भिन्‍तताका 
व्यवहार अंश अंशीकी अपेक्षासे है। स्व श्रौर स्वामीके व्यवहारसे ही ऐसी-ऐसी भिन्‍्त-* 
भिन्‍न रागद्वेष कल्पनायें किलोलें करती हैं। जुएका ड्रामा दिखाते समय जुएका समर्थक 
कहता है कि आओ खेलें जुञ्ना आञ्नो खेलें जुआ। पलमें फक्रोर अमीर हुआ ।! दूसरा 
प्रतिवादी बोलता है--'मत खेलो जुश्ा मत खेलों जुझ्ना । पलमें अ्रमीर फ्रीर हुआ / . 
वादविवाद प्रश्नोत्तर चलते दोनोंकी एक दृष्टि हो जाती है। अन्तमें दोनों वादी प्रतिवादी 
एक भावका गायन गाकर नाटक पूरा करते हैं। इसी प्रकार यद्यपि हमारी अभी भिन्न- 
भिन्‍न पर्यायबुद्धियां हो रही हैं - जिनसे हमें असनन्‍्तोष व्याप्त रहता है किन्तु एक शुद्ध 
आत्मद्रव्यकी दृष्टिसे सभी विकल्प मिट सकते हैं और हम परमसन्तोष. जिसका दूसरा वाम 
ज्ञानानन्द भी है उसे पा सकते हैं | आत्मानुभवकी अवस्थासे भिन्‍न अवस्थाओोंमें हमने अपने 
आ्रासपासके अनेक पदार्थोक्रों, ज्ञेग बनाया, किन्तु शेयभाव-यौख- ही.पड़ा रहा और हम खुद 

ग द्वेष भाव जागृत करके आत्मपत्तन करते रहते हैं। किन्तु जब स्वयं आत्मा ही जाता 
और ज्ञेय बनता है तो समस्त रागद्वेषके विकल्प लुप्त हो जाते हैं। जैसे आत्मा ज्ञान गुस- 
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सुख शान्ति कहाँ ? सत्य अ्रहिसासे शान्ति मिलती है-इसका अनुभव सत्य ओर ग्रहिसाके श्रमल 
से ही होगा । एक लोकोक्ति है कि “कहता तो बहुता मिला गहता मिलान कोय । सो कहता 
वह जात दे जो नहिं घहता होय ॥” टीकमगढ़के मंदिर जी में एक पंडित जी शास्त्र पढ़ 
चुके तो इसी प्रभिप्रायका एक भजन एक बालकने गाया कि “कथनी तज करनी करे सो 
नर सांचा । जो केवल कथनी करे सो नर काचा ।” तो बाहिर आकर पंडित जी ने उस 
बच्चेको चार चांटे लगाये । चोरकी दाढ़ीमें तिनकाकी लोकोक्ति समान वे यही समके कि मेरे 
को ही लक्ष्य करके बच्चेने यह भजन गाया है । यदि पंडित जी चुप रहते तो सब कुछ ठीक 
था, किन्तु पंडित जी के अच्तरंगमें उपस्थित विकारदहृष्टिने ही पंडित जी की कथनी और 
करनीके भेदको अपवाद रूपमें प्रगट किया । स्वदृष्टि सदा सन्‍्तोष देती है। अपने विचारों, 
बचनतों व क्रियाओ्रोंको निर्मेल बनाओ और उनका बनाना ही क्‍यों किन्तु “मां जंगह मा चितह 
मा चिहुह किवि जेण होइ थिरो। श्रप्पा अ्रप्पप्ति रम्रों हृर|मेव पर॑ हवे कारण |” श्र्थात्‌ 
ब्रात्मानुभवमें लीन होनेके लिये 'बचनसे कुछ मत बोलो । मनसे क्रुछ मत सोचो, शरीरसे 
कुछ भी चेष्टा मत करो । जिससे आत्मा शभ्रात्मामें लीन हो जाये, यही आत्ममग्तता परम- 
ध्यान है ।! 

६६१. पर!ग्रहबुद्धिमं अकल्याण--जब तक परविषयक आग्रह वाली दृष्टि नहीं मिटी 
अर्थात्‌ परपदार्थोमें रागद्ेंष परिणति नहीं मिटी तब तक झात्मकल्याणकी लगन भी जमी 
नहीं--लगी नहीं । भिन्‍त कोई चीज किसीकी नहीं अन्यथा एककी सत्ता मिट जाये | कर्म- 
वर्गंणायें भी अपनी परिणतिको आत्मासे बाहिर करती हैं, ग्रात्मामें मिल नहीं जातीं । साता 
असाता कमेने मुझे सुखी दुखी किया। ऐसी निमित्त दृष्टि अनादिसे लगी है। श्रब भी यही 
माया बुद्धि रही तो अ्नादि अनंत अहेतुक चिच्चमत्कार ज्ञानानंद रूप परिणति नहीं जगेगी। 
बाजारमें खिलोने बिकते हैं उनमें एक स्प्रिग्से उछलने वाला मेढक भी बिक्रता है। बताओो 
उस मेढकको किसने उचकाया ? पेंच-पुर्जा स्प्रिग आदियमें अपनी-अपनी क्रिया हो रही है। 
एक अणखुका परिणमन निकटवर्ती दूसरे श्रणुपर अपना प्रभाव नहीं डाल पाता । यद्यपि जब 
प्रइत करने वालेने प्रइत किया तब उत्तरदाताने उत्तर दिया, इस भांति प्रश्नोत्तरका व्यवहार 
संबंधित है। फिर भी प्रइनत करने वाले और उत्तर देने वालेको स्त्रतंत्र परिणति हो रही 
है। अपने अननेमें हाथोंसे रोटी बनी, यह केवल व्यवहार है किन्तु उसी पदार्थका परिणमन 
उसीमें हो रहा है यही शुद्ध दृष्टि है श्रौर श्रकेला कर्ता ही क्यों ? किन्तु द्रव्यहष्टिसे वही 
हि 03 वही भोक्ता । बच्चेको श्राप उछालकर हँसाते हो किन्तु उसकी हंसनेकी क्रिया उसमें 
हुई । हम अपने ग्रज्ञानपरिणमनसे अपने रागद्वेष रूप कषाय भावक्रो खिला रहे हैं या आप 
अपनी मूछोंकों सुकुमार बच्चेके पेटपर फेरकर खुशी होते हैं | पर बच्चेको तो दुःख ही होता 
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प्राप्तिकी दृष्टिको । भोगमें श्राकुलताका बड़ा रोग है और उस श्राकलताकों मिटानेकी यह 
कूंटी कल्पनायें करके और भी दुखी होता है। भोगके लिये जैसे धन चाहिये, उससे भी 
कहीं पहिले भोग भोगनेका शरीर सामथ्य॑ चाहिये। श्राज जितनी चिन्ता भोज्यपदार्थोके 
संग्रहकी है उसीके समान चिन्ता भोजन पचानेकी भी है। धनके अर्जैनमें कमानेमें जितनी 
बुद्धि नहीं लगानी पड़ती जितनी उस धनके सदुपयोगमें । कमाते सब हैं किन्त कितने 
विवेकी धनका सदुपयोग करके उससे सच्ची स्व-पर-कल्याणकी सिद्धि करते हैं । 
६88. परसम्पकसे विडम्बना--श्रच्छा देखो कितने विकल्प द्विपदसे चतुष्पद होनेके 
सम्बन्धमें होते हैं ? चतुष्पद बोलते हैं चौपायोंको पशुप्रोंकी, सो जब विवाह हो गया तो 
जोवनवस बसी बनिता उर, के नित राग रहो लक्ष्मीको ।” चतुष्पद क्या हुआ आहार 
निद्रा भय मेथुनकी चंडाल चौकड़ीमें घिर आत्मस्वभावकी हत्या कर बैठा । आगे भी एक 
पुत्र हुआ तो षट्‌ पद हो गये | षट्पद नाम है भ्रमरका । जैसे भ्रमर गंधका लोलुपी होकर- 
ग्रविवेकसे उसी कमलमें मुद्रित होकर काष्ठछेदनकी सामथ्य होते हुए भी गंधवासनाके मोह 
से आत्मशक्तिको भूल उसीमें उसका प्राणान्त हो जाता है उसी तरह यह दम्पति भी तमाम 
आकुलताश्रोंको सिरपर लदे भी पुत्रकी नीरोगता और जीवन लाभके लिये अनन्त संसारके 
कारण मभिथ्यात्वके आराधनामें श्रर्थात्‌ कुगुरु कुदेवके पृजनमें लगकर चतुर्गतिकी भ्रमणामें 
अ्रमता एक अन्मुह॒तंमें ६६३३६ भव तक धारण करता है। ऐसे- ही एकेन्द्रियी निगोद 
ग्रादि पर्यायोंमें ही नहीं किन्तु पंचेन्द्रियकी पर्वायोंमें भी कई कई बार हो श्राता है। कहा 
भी है कि “पुढुविदगागशिमारुदसाहारण शरल सुहुंमक्तेया | एदेसु श्रपुण्णोेसु य एक्केक्के बार 
ख॑ छक्क॑ ।” श्रर्थात्‌ पृथ्वी जल श्रग्ति वायु और साधारण वनस्पति इन प्रत्येकके स्थुल सूक्षम 
की अपेक्षा दश भेद हुए और प्रत्येक वतस्पतिको मिलाकर ग्यारह भेद हुये, इन प्रत्येकमें 
६०१२ बार जन्म मरण करके ६६१३२ भव लेता है। इस तरह एकेन्द्रिके ६६१३२ भव 
लेकर त्रसकी भी पर्याय २०४ धारण करता व छोड़ता है--“सीदी सट्ठी ताल॑ वियले चउ- 
बीस होंति पंचक्खे | छावहि च सहस्सा सय॑ं च सहस्सा सय॑ च वत्तीसमेयवर्ख (४ अर्थात्‌ दो 
इन्द्रियमें अस्सी भव, तीन इन्द्रियमें साठ, चार इन्द्रियमें चालीस और पंचेन्द्रियमें २४ भव- 
इस भाँति त्रसके २०४ भव मिलाकर कुल ६६३३६ भव लेता है। भला क्‍या वह जिन्दगी 
जिसके जन्मके साथ ही मरण लगा हो । किन्तु कुछ ऐसे तीज्र मोहका उदय हैं कि पापके 
जनक विषयकषायको छोड़नेका प्रयत्न नहीं करता । ऐसी परिणतियां षट्पदके सम्बन्धमें 
ई। श्रब पुत्रका भी विवाह हुआ या किया | देखिये भ्रष्टापद यानी मकड़ीके जालकी तरह 
अपने बनाये घर पुत्र व पुत्रवप्में स्वयं उलझ जाता है । कभी पोते मारते, गाली देते हैं तो 
उसका प्राक्रन्दन सुनकर रोंगटे खड़े होते हैं | कुछ समभदार हिम्मत करके कहते हैं- बावा 
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रूप है उसी भाँति ज्ञान गुणका परिणमन ही ज्ञाता रूप कहलाता है । व्यवहार होता है मैं 
चौकीका ज्ञाता हूँ किन्तु आत्माके ज्ञान गुणाक्की परिणति शञात्मामें हो रहो है, चौवीमें नहीं 
पहुँच गई । व्यवहारसे पुद्गलमें ज्ञेकका व्यवहार होता है। देखो अंग्रेजीमें स्‍्त्रीको शी! 
ओर पुरुषको 'ही? कहते है किन्तु आत्मवाचक शब्द “अहं” श्रर्थात्‌ मैं? स्त्री पुरुष दोनोंमें 
उपयुक्त होता है। इसी भाँति ज्ञाताकी आत्मस्वरूपकी स्थितिमें कोई भेद नहीं। श्रगर 
कदाचित्‌ यह कर हम भेद भी डालें कि आत्मा अपने ज्ञायक भावका ज्ञाता है, किन्तु वह 
दूसरा ज्ञायक भाव कौन है जिसका य॑ह ज्ञाता है। केवल स्व और स्वामीके भेदसे ही अपने 
ज्ञायकभावका ज्ञाता है ऐसा व्यवहार ठीक माना जाता है। परपदार्थोकोी देखने और श्रात्म- 
बोधसे विमुख रहनेपर तो कभी भी निराकुलता प्रगट नहीं होगी । एक घरमें दो हिस्सेदार 
हों तो झगड़ा, दो लड़के हों तो झगड़ा । दुकानमें दो हिस्सेदार हों तो झगड़ा | सारा कष्ट 
इन्द्र भावका है । इन्द्द भावकों छोड़ जहाँ एकत्व दृष्टि जगी कि श्रसंतोष दूर हुआ, संतोष 
प्रगट हुआ । े 

६९३, आत्महितके उद्देश्य बिना श्रमकी भाररूपतः--लड़का स्कूलमें पढ़ता है तो 
भिन्‍न-भिन्‍न लक्ष्योंपर फलोंकी कल्पना करने से तो आगे कई बार रागद्वेषका ज्वारभाटा 
आयेगा किन्तु भ्रगर पढ़नेका एक परम और चरम उद्देश्य आत्मकल्याण मान लिया जाये 
तो इतने विकल्प नहीं आयेंगे । तिमाहीमें पासे हो गया, छेः माही में फेल हो गया । एक 
किताब पढ़ ली, दो चार झराठ दश पढ़ ली, मेद्रिक हो गया, बी० ए० वकील हो गया, 
कमाई करने लगा । किन्तु अभी भी उनके मनमें अनेक विचारधाराएं उसे व्याकुलित कर 
रही हैं ओर अन्य लोक जन भी उसकी परिणतियोंसे तृप्त नहीं हैं. किन्तु जब उसकी दृष्टि 
आत्मसम्मुख हो जाये तो स्वयं सुखी । जितने विकल्पोंके जाल उतने ही फन्दोंमें फंसा या 
जितनी मोह माया, घर गृहस्थी विडम्बना उतना ही दुःख | पहिले श्रकेला था, फिर शादी 
हुई । लोग क्रहते हैं चिन्ता दूनी हुई, मैं कहता हूँ दूनी नहीं सौ गुनी हुई । विकल्पमें तो 
लोग कह बेठते हैं कि मेरा ब्याह हो गया निरश्चिन्त हुआ | किन्तु नजर करो उस लोकहृष्टि 
पर कि “फूले फूले हम फिरें होत हमारो ब्याव । तुलसी गाय बजायके देत काठमें पाँव |” 
केवल मनुष्यकी जितती आवश्यकतायें हैं उससे कई गुती भ्रावश्यकतायें स्त्रोकी नित्य नई 
खड़ी रहती हैं ओर आजके भौतिक वातावरणने तो भोगके भूतकों भी ऊत बना दिया 
है । समय, शक्ति, नियत है और भोगकी क्रा्काक्षायें अ्गरित हैं। भोग्य वस्तु और भोग 
की अभिलाषा दोलनोंमें नया नया प्रादुर्भाव होता है । द्रव्य, क्षेत्र, काल भावकी परिस्थिति 
या परिणमनसे जैसे वस्तुमें स्थिरता या एकरूपता नहीं, वैसे ही भोगकी अभिलाषायें भी 
मानसिक और शारीरिक विकलपोंसे एक्सी नहीं रहतीं। भ्रतएवं छोड़ो भोगों द्वारा श्रानन्‍्द 
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अपनी नाभिमें बसी रुगंध उसको नजर आती नहीं । एक बुढ़ियाने श्रपने बच्चेके हाथ बाबार 
से कुछ जरूरी सौदा मंगाना चाहा । वह बोला-दादी मुझे न भेजो मैं खो जाऊंगा । दादीने 
बहुत समझाया । चीज जरूरी थी सो बुढ़िया बोली-- बेटा, मैं तेरे हाथमें एक धागा बांधे 
देती हूं, तू उस धागेकों देखकर अपनेको न भुलेगा | धागेकी तरफ देखता जावे और कहता 
जावे--मैं रुड़िया हूँ यावी बच्चेका नाम था रुड़िया । थोड़ी दूर चला तो चौराहा आया। 
वहाँ भीड़में उसका धागा टूट गया । लड़केको कुछ देर बाद ज्ञात हुआ कि धागा तो टूट 
गया यानी रुड़िया तो खो गया । रोये और दुकावदारोंसे खोये हुए रुड़ियाका पता पूछे । 
किन्तु किसे ज्ञान रड़ियाका और कौन उसे बतावे ? पहिले तो सुने ही कौन, फिर सुतकर 
गुने कौन ? कौन कोशिश करे ? आखिर रोता रोता-बिना. सौदा लिये घर पहुंचा । 
बोला--मैंने कहा था मत भेजो बाजार स्ड़िया खो जायेगा । बुढ़ियाने पुचकारा समभाया 
कि नहीं खोया रुड़िया, त ही तो रुड़िया है। फिर भी वह न माता, श्राखिर थककर सो 
गया । सोतेमें बुढ़ियाने धागा बाँव दिया । जब दिनमें दो घंटे वह सो चुका तो बुढ़ियाने 
पुकारा--रुड़िया उठ रोटी खा ले। वह रुड़िया नाम सुन जगा और हाथमें सत बंधा देख 
संतोष माना । बस इसी तरह “मैं भ्रम्यों अपनञ्ो विसर आप” यानी अनादि अनन्त ज्ञाना- 
नंद सामान्य द्रव्यरूप आ्रात्माको यह भूला हुआ है--परपरिण तिमें फंसा है-स्त्री मेरी, घर 
किन्तु स्‍त्री पहिले मर जाती है या पति । या पति पत्नीमें कलह खड़ा होकर जीवन 
का स्वेस्व मिटा देती है। देखो भ्रनादिके बिगड़े संस्कार कि खाना, सोना तो प्रिय है और 
चाहता है पूर्ण शान्ति और स्वतन्त्रतासे, किन्तु आत्मस्वरूपका अनुभव करे बिना न इसके 
हृदयमें शान्ति है और न शान्ति लानेका प्रयत्न कर सकता है। । 
६६७, आत्मदृध्कि पौरुषकी आदेयता--भैया ! आत्मरवरूपका अनुभव या स्वपर- 
श्षेदशानकी भावना भरनेके लिये करोड़ों प्रयत्त करो । किन्तु हम तो तृप्त हैं अपने रूढ़िते 
चले आये धार्मिक नियमोंके परिरोषणमें । उन धामिक सिद्धान्तोंका रहस्य, पालतकी विधि 
और फलपर हमारी दृष्टि नहीं पहुंच पाती । यदि आत्मानुभव करना है तो उसके दो उपाय 
हैं-आगम और आत्मपरिणति । झनेक आगमोंका अध्ययत करनेपर भी बिना आत्मपरिण्ति 
के आत्मानुभव नहीं होगा, किन्तु यह कार्य भी उत्तना सरल और उतता कठिन है जैसी 
प्राकृतिक निरोगता | निरोगताके लिये संसार श्रगणित उपाय कर रहा है, किन्‍त अपती 
प्रकृतिकी अनुकूलता प्रतिकूलताको पहिंचान कर उसके पाले और छोड़े बिना वह नहीं 
मिलती । परविकल्पोंकों त्यागकर “लाख बातकी, बात यही निश्चय  उर लाझो,। तोर 
सकल जगदंद फंद नित आ्तम ध्याओं ।” जितनी परदृष्टियां बदलोगे, करोगे उतनी आकुल- 
तायें तत्काल खड़ी होंगी । व्यवहारमें पैर फिसला केलेके छिलकेसे, पर सच पूछी-- दुनियां 
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थ्राओ हमारे साथ रहो । दो रोटियाँ खाश्नों । दो कपड़े पहिनो । ये नालायक ग्राजकलके 
बच्चे पिटने योग्य है तो बड़ा दादा अपने पोतोंक़ा पक्ष लेकर औरोंको चला देता है । “उदय 
'प्रस्त रवि होत, आायुकों क्षीणा करत नित । गृह धन्देके मांहि समय बीतत अझ्जान चित | 
आँखन देखत जन्म जरा श्ररु मरण विपत नित | ग्रृह धन्देके मांहि समय बीतत अ्रजान 
चित ।। जग जीव मोह मदिरा पिये छकि फिरत प्रमांदमें | गिर परत उठत, फिर फिर 
गिरत विषय वासना स्वादमें ॥” श्रर्थात्‌ जिस मोह मायासे दब गया, पिस गया उसीमें 
सग्त हो आनंद मानता है । इस तरह अनुभव हुआ कि परवस्तुमें श्रानंद नहीं, झानन्द है 
अपने ध्रुव चिच्चमत्कारमें, उसी ज्ञानानंदरूप ध्येयका ध्यान करो। 

६६५, एकत्वप्रतीतिके बिना आत्मप्रभावनका अभाव--आरप कदाचित्‌ यह कहें कि 
प्रकेलेको तो श्रौर बात करनेकी मरनेकी फुरसत नहीं । कमाना स्वयं, पकाना स्वयं, किन्तु 
यह अधिक संभव है कि अकेलेको विरक्त होनेमें जो सृविधाएं हैं उससे अ्रधिक दुविधाएं सुश्री 
पुत्र पोता आझाविके जालमें फंसे फंसे रहनेकी हैं । विरक्त होनेकी तो सभे किसे ? यह पुत्र या 
पोता योग्य हो जायें तो विरक्‍त हो झात्मसावव करूँ ऐसा कोई सोचता, किन्तु न वे योग्य 
हों, न यह अपनेको आ्रात्मकल्याणके योग्य बनावें । फिर भी यह निश्व्य है कि जितने मृग 
फनन्‍्देमें फंसते हैं उतने शेर नहीं फंसते । आत्मार्थी तो घरमें रहता भी आठवीं प्रतिमा तकके 
नियम पालकर आत्मोन्‍्त्ति कर सकता है। “जे कस्मे सूरा ते धम्मेसरा” श्रर्थातु जो आज 
अपने पुण्य पुरुषा्थेसे जाति मान्य देशमान्य, लोकमान्य, विद्वान, समृद्ध, बलाढ्य बन चुके हैं 
वे अपनी करतूत ऐसे काममें दिखावें जिससे यह आत्मा जन्म मरएसे छूट सके, अर्थात्‌ वही 
साधुवृत्ति धारण करके प्राणीमात्रके कल्याशकी भावना रखता हुआ अश्रलौकिक उनन्‍लति भी 
करे | किन्तु आज त्यागका मांगे भी अपवादमय हो चुका है | काय और कषायको कृश करते 
हुए आ्रात्मतेज जागृत करना यह तपस्थाका मूल रूप है किन्तू आज घी के त्यागकी पूति दूध 
से और मीठेऊ़े त्यागका पोषण छुहारे मुनक्का आदिसे करके त्यागकी हंसी या त्यागक्रा त्याग 
किया जाता है। त्यागियोंमें भी संग्रहहृष्टि हो तो वह उनके त्यागीपनको सम्मूल खो देती है। 
सामायिक प्रोषधोवास झ्रादि ब्रत जब कामके हैं कि मूलमें सम्यग्दर्शन हो । बिना अंकके 
बिन्दियां किस कामकी ? श्रतएवं निर्मल सम्यम्दर्शत ज्ञान चारित्रकों अपनेमें जागृत करके 
आ्रात्मोन्‍्तति करो और सम्यगज्ञान, स्वार्थ त्याग आदिके प्रमाणिक चमत्कारों उपदेश व प्रयोग 
करके प्राणीमात्रमें धमकी महिमा फैलाओो । पुरुषार्थे सिद्धयुपायमें कहा है कि “आत्मा प्रभा- 
वनीयो रत्नन्नय तेजसा सततमेव । ज्ञानतपोजिनपूजाविद्यातिशयैदच जिनधर्म: ॥! 

३६६६. सम्पक्त्वके अभ्युद्य बिना परेशानियोंकी मार--“अपनी सुध भूल आप 
भाप दुःख उपायो” की उक्तिके अनुसार ही “हिरन खुशबूके लिये दौड़ा फिरे जंगलके बीच । 
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परिणति हो जाती है वह विषमता है। तभी हम दूसरेसे द्वेष करने लग जाते हैं। इसी 
तरह पुरुष स्त्रीमें ग्रासक्त हो गया यह बात भूठ, नियत रास्ता यह है कि अपनी विकार- 
परिणतिमें राग हुए बिना स्त्रीमें आसक्त नहीं हो सकता। एक सत्ता दूसरी सत्तामें नहीं 
आती - ऐसा विश्वास जिसे नहीं वही परमें इष्ट अनिष्ट कल्पना करता है। जैसे परकी 
परिणति अपनेमें नहीं श्राती वैसे ही अपनी रागद्वेष परिणतिसे हम दूसरोंको रागी ढेपी 
नहीं बना सकते । कई बार हम अपता रागभाव दिखाकर दूसरोंको रागी बनाना चाहते 
हैं श्रौर जब वे हमारी ओर अनुरागी नहीं होते तो हम दुखी होते हैं। श्रथवा अपना क्रोध 
या घुणाका भाव दिखाकर दूसरोंको परेशान दुखी करना चाहते हैं किन्तु जब वे दुखी नहीं 
होते तो हम और अधिक क्रोध या ईष्यसि अपनी शान्ति और सदभावनाओ्रों को खोकर 
श्रात्मपतन तो सर्वप्रथम कर ही लेते हैं। दूसरेका हृदय विक्ृत होना उसकी विकारपरि- 
णतिके श्राधीन है । 

६९८, विकारपरिणति हटानेमें शुद्धनयके आश्रयका योगदान--शुद्ध निश्चयनयसे 
श्रात्मा परपदार्थोंका ज्ञाता द्रष्टा नहीं, किन्तु आत्मस्वरूपका ही ज्ञायक दर्शक है। रोटीपर 
घी चिपड़ा तो लोग कहते हैं कि रोटीका घी नुक्सान करता है। शाक दालमें घी खाया 
करो । किन्तु घी रोटीपर नहों फैला अन्यथा घी को आकाशपर भी फँल जाना चाहिये। 
भाइयो ! घी घी में है। हमें कोई गाली देता है तो गाली देनेकी क्रिया विकाररूप फल 
उसी गाली देने वाले में है। हम यदि आत्मसंयमी हैं, अपनी परिणतिके साधक हैं तो 
सामने वाले की गाली मेरे परिणामोंमें विकार नहीं ला सकती । हाँ यदि हमने अपनी 
विकारी प्रमाद परिणतिसे उसका कुछ बुरा किया है तो सर्वेप्रथम अपनी विकारी परिणति 
ही तो ग्रात्मानन्द्र की हत्या है। यदि रोटीका घी न कह कर घी का धी कहें तो वह दूसरा 
घी क्‍या है ? जिप्ता यह घी है तो समाधान यह कि स्वस्वामीके भेदोंसे या अंश अंशीके 
भेदोंसे घीका घी है। आत्मामें चारित्र गुणका काम है--राग, द्वेष, परिणतिको हटाना । 
यह हटाना या अपोहत्व परका है या झात्माका ? समाधान किया जाता है कि अपोहका 
प्रपोहत्व है, बस इसी भाँति अद्वेतको अद्वेतमें देखो । अर्थात्‌ रामरत लौकिक भेदपरिणतियों 
को छोड़कर आत्मा आत्माको ही निरखो । व्यवहार वाक्य है। एक साधु कहता है मैं घर 
का त्यागी हूं, यह वाक्य यद्यपि षट्ठी विभक्ति संबंध कारकका है किन्तु अर्थ यह है कि आरंभ 
परिग्रह स्त्री पुत्र मोह मायासे विरक्त साधु ही आत्मकल्याण कर पाता है। घनाकार ३४३ 
राज लोकके विस्तारके आगे वर्तमान परिचयमें आई २५००० मील पृथ्वी न कुछ है, किन्तु 
यह जीवकी विकारपरिणति ३४३ राजूमें चक्कर लगवाती है। अश्रगर इस विस्तृत परि- 
अमणासे तुम घबड़ाते हो तो मोह मायाके विकल्प कम करो । पारिवारिक संबंध भी कम 
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कह सकती है कि अपनी अ्सावधानीसे गिरा । बस यही अपनी भूल समभमें भ्रा जावे कि 
परपदार्थ सूर्य या चन्द्रमा या दुर्जेन सज्जन अपनी प्रकृतिको नहीं छोड़ते तो मैं अपने शुद्ध 
ज्ञाना सदर सच्चा आत्मीक अमृत छोड़, विषय भोगरूप क्षार जल क्यों पियू ? है 
विवेकी ! तेरा आत्मपत्तन करानेको तेरी ही राग द्वेष रूप विकार परिणतियाँ निरन्तर 
जागृत रहती हैं| यदि त्‌ अण्यी जातियाँ स्वरूपकी उच्चता महानताकों समझ लेवे तो इन 
तीच जातिकी रागद्वेंष परिणतियों को पछाड़ दे। एक बार धोबी और ठाकुर ने कुश्ती 
लड़ी । क्रिसी दावमें आकर ठाकुर हारनेकी ही था कि उसने पूछा कि तू कौन है ? वह 
बोला मैं धोबी हूं । बस उसने सोचा, अहो-मैं ठाकुर मालिक और यह धोबी कमीन । बस 
क्षत्रिय तेज 'का खुन नसोंमें दौड़ा और क्षत्रिय ठाकुरने धोबीकों पछाड़ दिया। रुढ़िमात्र 
खाना पूरी करने को तप त्याग कर लिया' तो क्या गब्रात्मानुभव हो गया, नहीं । बड़ी तपस्या 
करके आ्रात्मस्वभावमें मग्त होकर भी चित्तके विकल्पोंसे ग्यारहवें गुणस्थानसे गिरकर पहिले 
या चोथेमें आ जाता है ओर कहने को तो अधेपुद्गल परावतन कालको जन्म मरण करता 
है, किन्तु इतनेमें ही कई उतर्सातणी अ्रवसर्पिणी कालेमिें अनन्तभव धारण करके बचनातीत 
दुख उठाता है। फिर कभी सम्यक्त्वको पा लेता है तो मानो अंबेको आंखें मिल गईं । 
रंकको निधि मिल गई । वह इस चिदानग्द हृष्टिफो नरक़के दुःख भोगते भी नहीं भूलता । 
“चक्रत्रति की सम्पदा स्वर्ग राज्यके भोग । काकत्रोट सम गितत हैं, सम्यग्इष्टि लोग ॥” 
जिस तरह वह लौकिक सुखमें आत्मानुभवक्रों नहीं खोता वेसे ही इहलोक परलोक आदिके 
सात भय भी इसकी आत्मानुभुतिको नहीं खो सकते । अपने आत्मलक्ष्यहों एक क्षण भी मत 
भूलो | लौकिक विषयोंके विकल्प देखने सुनने से विचारने से ही आत्मानुभवसे चूक जाओगे। 
्रात्मानुभव पानेके लिये लोकिक विकलपोंका भुलना सीखो | एक बार आत्मस्वरूपमें लीन 
होकर शान्ति लो। पुराने-पुराने उन्हीं भोगोंके भोगनेमें श्रव भी कैसे लालसा रह गई ? 
धन्य वर घड़ो, धन्य वह शेन्न जिसमें स्वानुभव हो जाये । मंदिरमें या घरमें किसी भी गर्मी 
सर्दी शोर गुलमें, डांस मच्छुरकी बाधा रहित एकान्त श्ान्त स्थानमें बेठकर श्री सम्न्त- 
भद्राचार्य महाराजके शाब्दोंमें भावोंमें आत्मपरिशति लगाओो कि “अशरणमशुभमन्ित्य॑ 
दु.खमनात्मातमावसामि भवम्र्‌ । मोक्षस्‌ तद विपरीतमिति ध्यायन्तु सामायिक्रे ॥|” भ्र्यात्‌ 
में अ्रसहाय, सोटे, नशवर दुःखमय्र पररूप संसारमें अनादिसे अनन्त चक्कर लगा रहा लि 
और मोक्ष परमसहाय अ्रतन्‍्तवत्र हप, शुभ, नित्य, सदासुख्त आत्मरूप है। यह जो मैं सामा- 
यिक कर रहा हूँ, यदि इतने समयमें मेरे रागद्देष विकल्प मिट सकें तो सत्य झ्रात्मानुभव 
रूप सामायिक ही तत्काल मोह बंधत शिथिल कर आगे किसी भेदमें मुक्तिका साधक है । 
अपने गुणकी गुण परिणति बनो रहे सो तो सामायिक है व जब अपने गुणकी दोषरूप 
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जाश्रो तो व्यवहारमें ही उपयोग उल्लका रहा | क्‍या लाभ हुआ ? मूलतत्त्व श्रतादि अनंत 
अहेतुक ज्ञानानंदका अनुभव अपनेमें करो। 

७००, आत्महित प्रयोजक तकोंकी ही प्रतिष्टा-ग्रागममें युक्तियां उचित ही लगाश्रो- 
जैसे देखों किसीने कहा कि स्वर्ग सिद्धि .करो, तो युक्तित देते हैं कि उत्कृष्ट पुण्यका फल 
भोगनेको जगह भी अलग चाहिये । भोग्य पदार्थ भी मानवलब्ध सामग्रियोंसे भिन्‍त चाहिये । 
ऐसी युक्‍तियां देकर या मोक्ष श्ञास्त्र आदिके चतुर्थ ग्रध्याय आदि अनेक आ्रागम प्रन्थोंक्रा 
प्रमाण देकर स्वर्ग सिद्धि करते है | कोई कहे ऐसी ही युक्तियां स्वयंभूरमगा समुद्रकी सिद्धि 
में दो तो हर जगह श्रति बुरी होती हैं। प्रधिक क्‍यों क्‍यों करवा तो रोग है । एक ग्रादमी 
को क्यों क्‍यों का बड़ा रोग था। १००) रुपये देकर एक विद्यार्थीकों सौंप दिया । कालेजमें 
प्रोफेसरने पूछा, इस प्रइनका उत्तर दो तो विद्यार्थी बोला - क्यों ? प्रोफेसरने पूछा-विल्कुल 
याद नहीं किया क्‍या ? विद्यार्थी बोला-+-क्यों ? बस प्रोफेसरने विद्यार्थीको क्लास रूमसे 
बाहर कर दिया | विद्यार्थीनी वह रोग १००) देकर वकीलके गले बाँध दिया-। जज साहबने 
न्यायालयमें प्रतिवादीके वकीलसे पूछा कि बादीके प्रस्तावमें तुम्हारी क्या उजर है ? वकील 
बोला, क्यों ? बस जज साटबने वादीके पक्षमें फैसला करके डिग्री दे दी | प्रतिवादीके वकील 
को मिहन्ताना भी प्राप्त न हो सका | आखिर परेशान हो वकील साहबने-क्यों क्योंका रोग 
एक मरीजको बेच दिया । डाक्टरने पूछा--ञ्राज तबियत कैसी है ? मरीज बोला क्यों ? 
डाक्टरने पूछा कि ठीक टाइमोंपर दवाई खाई पी थी कि नहों, मरीजने किर वही उत्तर 
दिया कि क्‍यों ? बस डाक्टर साहबने मरीजको उसके सामानके साथ अस्पतालके कम्पाउण्ड 
से बाहर कर दिया । अभिप्राय यह कि श्रविक तक बितके मत करो। अपनेसे उत्कृष्ट: 
ज्ञानियोंका विज्वास करके उनके आ्रागे तकके पेंतरे मत बदलो, अपने अनुभवपर जोर दो । 
अत: द्रव्य रूपसे शुद्ध चिच्चमत्कार मात्र आत्मामें ही श्रपवो रुचि, ज्ञान और प्रवृत्ति बनात्रो। 

७०१, सम्पर्कमें भी भेददश्शन--प्रदेशोंके संकोच विस्तार गुएणके कारण ओआत्माके 
प्रदेश दीपकके प्रकाश समान छोटे बड़े शरीरमें रह - जाते हैं--किन्तु वह प्रकाश दीपकका 
नहीं किन्तु पदार्थका है--यह दृष्टान्त स्थुलहपसे दिया गया है. ! तुम लड़के को भ्रपता कहते 
' हो, किन्तु दोनों पिता पुत्रकी देह आत्मायें जुदी-जुदी हैं, परपदार्थ अपने माने सो मिथ्याहष्टि 
“जो पुमान परधन हरे सो अपराधी अज्ञ । जो अपना घन व्यवहरे सो धनपति सर्वज्ञ ॥ 
अपराधी मिथ्यामती निरदे हिरदे अंध। परको मानें ग्रात्मा करे, कर्मको बंध ॥” अतएव है 

धर्मप्रेमियों ! शुद्ध ज्ञान दशनको ही अपदा घन जात, उसको पाकर उसके अनुभवमें पहुंच 
ग्रन्य विकल्पोंकों छोड़ । संसारमें तम अपनी समाज, -मित्रमंडल प्रान्त व देश भरका 
प्रभावशील पद पाकर भी विकल्प ही बढ़ाओगे |, किन्तु कैसा हो महाच व्यक्ति क्यों त हो 
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करो और संकोचते संकोचते आ्रात्मपरिशातिको अपनेमें बसाओ। क्या ग्रनादिकालसे दुःख- 
दायिनी रागद्वेष परिशत्तियोंका स्वभाव तुम्हारी समभमें भ्रभी तक नहीं आ्राया ? एक शुद्ध 
श्रात्मद्रव्यके चिन्तवनमें जिसने बुद्धि लगाकर थोड़ी देर भी ज्ञानानन्दका अनुभव किया उसे 
परनिमित्तजन्य राग द्वेष परिणतियाँ न सुहायेंगी । इस कुल्टा मोह परिणतिके पाससे जो 
बचे, समझो वे संसारके कष्टोंसे बच गये । जैसे दर्पण स्वयं अपनेमें प्रतिबिम्बित है, वेसे ही 
शुद्ध श्रात्मपरिशातिसे आत्मा आत्मामें ही है । 

६६६, वस्तुस्वातनत्यकी आभा--हर एक द्रव्य अपने स्वरस अर्थात्‌ स्वतंत्र सामान्य 
त्रिकालवर्ती स्वभावसे स्थिर है। अ्रगर यह बात हमारी समभमें बेठ जाये तो श्रनादिका 
भोहजाल आजसे ही टूटना प्रारंभ हो जाये । श्रात्माकी शुद्ध परिणतिकों समझे बिना लोग 
कहते हैं। महाराज सिद्धोंको कया आनन्द, न खाना, न पीना, न कमाना । समाधान यह 
कि जिस विकारपरिणति, क्षुषा तृषा लालसाके होनेपर हम खाने हीने कमानेका महान 
आरंभ कर अनन्त कालसे भ्रामरियोंमें भ्रमते हैं वे विकारपरिणततियाँ ही उनके मूलमें नहीं 
रहीं । सोचो बड़े-बड़े शहरोंमें ऐसे भी आ्रादमी हैं, कुछ जो तृष्णावश २४ चौबीसों घंटे खाते 
पीते देखते हैं तो क्या जो विवेकपूर्वक पथ्य स्वादिष्ट सात्विक ताजा भोजन दिनमें एक या 
दो बार करते हैं, वे उन चौबीसों घंटों खाने वालोंसे दुखी हैं या सुत्री ”? बहुत लोग यही 
कहँगे जिसे जितनी श्राकुलता वह उतना दुखी । साथमें हमारे तुम्हारे तमाम प्रयत्न- क्या 
तो दान, पूजन, भक्ति क्या भोजन कमाई, क्या विहार नीहारादि क्रियायें सब सुखके लिये 
करते हैं; फिर भी वह सुख क्षणिक ही रहता है । अगले क्षण दूसरा दुःख खड़ा श्रड़ा रहता 
है, किन्तु सिद्ध तो कृतक्ृत्य हो चुके, उन्हें कुछ करना शेष नहीं है और उनका रुख स्वतन्त्र 
आत्मीक अनन्त तथा निविकार है। किसी परशक्तिका परिणमन सिद्धोंमें विकृति नहीं ला 
सकता । अतएव ज्ञात हुआ कि सिद्धोंकों जेसा निराकुल सुख है वैसा इन्द्र धररोनद्र चक्रवर्ती 
में भी नहीं । केवली जिनराजके पादमूलके संसर्गसे गशधरके क्षायोपशमिक ज्ञानमें भी इतनी 
निर्मलता शआ्राती है क्रि वे द्वादशांग सरस्वतीवाहिनीकी रचना करके उसके ज्ञानजलसे जगत 
का उद्धार करते हैं। लोकव्यवहार होता है कि यह प्रथ्वी चाँदनी की है, जो पृथ्तीपर 
फेली है, किन्तु चांदनी तो चन्द्रमाकी होती है और द्रव्यहष्टिसे सोचो तो प्रकाशमान पदार्थ 
ओर चन्द्रमासे भिन्‍त चाँदनी कोई चीज नहीं । चन्द्रमाका निमित्त पाकर प्रथ्वीके पदार्थ 
प्रकाशित हुए, इसीमें चांदनीका व्यवहार है। इसी भाँति ज्ञान ज्ञेयका नहीं और ज्ञेय ज्ञात 
का नहीं यानी ज्ञान घड़ेका नहीं हो जाता और घड़ा ज्ञानका नहीं हो जाता । ज्ञान ज्ञानमें 
है, घड़ा घड़ेमें है। दृष्टान्तका जो भावांश ग्राह्म है उतना ही ग्रहण करो । ज्यादा मंथन 
करनेसे तो जैसे समुद्रमें से अमृतके . बाद विष निकला वैसे ही दृष्टान्त दृष्ठान्तको मथतते 
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तेरी आत्माके जो गुण दर्शन ज्ञान चारित्र हैं वे आत्मामें ही हैं, श्रन्य पुद्गल द्रव्योंमें नहीं 
हैं। फिर त्‌ परपदार्थोके भोगमें फंसकर आत्मघात करता है, या केवल चेतन अचेतन पर- 
पदाथकी स्वतंत्र परिणतिसे तू अपनी शुद्ध बुद्ध ज्ञान परिशतिको क्‍यों खोता है ? त परका 
सेवक बन स्त्री पुत्रादिकी सेवा कर रहा है | विषय सामग्रीके संचय, रक्षणा व सधारमें मग्त 
होकर मनुष्य भव श्रावक कुल, सत्संग, जिनवाणीका अध्ययन आदि सामग्री पाकर भी क्यों 
व्यर्थ खोता है ? भ्रपनी आत्मीक गुणोंके विकासमें उद्यम करके पुरुषार्थी बनो । 

७०३. ज्ञानीके ज्ञानातिरिक्त भांवोंमें अनहड्डार--सामान्यसे तो यह श्रज्ञानरूप है। 
इसमें, तीन प्रकारके परिणाम हैं--मिथ्यादर्शन, श्रज्ञान, भ्रविरति । यह विशेषदृष्टि हो गई 
भेदकी । जिस द्रव्यकी सामान्य रूपसे एक बात है, एक परिणमन है, एक अ्रवस्था है और 
गुणभेदसे उसके जितने गुण हैं उन रूपोंसे उनकी उतनी अवरथा हो जाती है। तो इस 
प्रकार सामान्य एक परिणमन अवस्थाको न लेकर इस प्रसंगमें विक्रारपरिशामको लिया 
तो सामानन्‍्यसे तो बह अज्ञानरूप अवस्था है, इस अज्ञानरूप अवस्थाका अर्थ केवल ज्ञानगुणके 
परिणामकी विशेषता कहना ही नहीं है। अज्ञानमयय भावकों छोड़कर जितने भी प्रकारके 
भाव हैं वे सब अजानमय भाव हैं और उनका सामान्यरूपसे वथन किया जाय तो अश्रज्ञान 
रूप कहेंगे | तो सामान्‍्यसे तो शअ्ज्ञान रूप हुआ, पर तीन प्रकारके सविकार चेतन्य परिणाम 
हैं--मिथ्यादशेन, अज्ञान और अविरति । सो प्रकृतमें भेदज्ञान न होनेसे, भेदरूपसे विरक्त न 
होनेसे समस्त भेदोंकों निकाल कर ज्ञेयज्ञायक भावका परिणाम होनेपर और श्ात्मामें एक 
समानाधिकरणका अनुभव करता है। वहाँ अन्य पररूप अश्रपनेको समझता है। जिस जिस 
से इसने प्रीति किया कुट्रम्बादिकसे उन उन जीव रूप श्रपनेकोी समझा कि यह में हूँ, इसका 
झ्र्थ क्या कि उस अन्य जीवमें आत्मारूपसे श्रद्धा वी और इसी प्रकार पुदुगलमें आात्मरूप 
श्रद्धा की | और भी देखिये कि धर्म, अधर्म, ग्राकाश, काल, द्रव्य, जैसे अमृर्त पदार्थोका जब 
चिन्तन चलता है उस चिन्ततके दिकल्पमें, उस. जानकारी में खुशी होती है और उसमे जो 
कछ इसने समझा है उसके विरुद्ध यदि कोई कह रहा है वह हमें मंजूर नही हो रहा है तो 
उस विरुद्ध विकल्पको सुनकर खेद हो रहा है कि क्या उस बविकल्पमें चोट आयी जिससे - 
खेद माना है तो उस विकल्पको भिथ्यात्वरूपसे माना और वह विकल्प है धर्मादिक श्रप्न्त 
पदार्थोके आश्रय, तो इसका अर्थ यह हुआ कि उस विकल्पको आत्मारूप माना, उस विकल्प 
के निमित्तभूत धर्मादिक द्रव्योंको धो आ्रात्माूूपसे मान लिया, यों उसका तात्पय हुआ | .तो 
यह जीव भज्ञानसे उपाधि सहित चैतन्य परिशामसे परिणमता हुआ उन सोपाधि अतन्य 
परिणामरूप आत्म-भावोंका कर्ता होता है, तब इससे यह सिद्ध हुआ कि यह अज्ञान कतृ त्व 
भूलक है, इस प्रकार यह जीव परको आत्मारूप करता ग्रौर आत्माको पररूप करता है। 
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वह पुदुगलका एक परमाणु भी नहीं बना सकता। ओआत्मामें जो विकारपरिणतियां, का 
विकल्प होते हैं वे भी आत्मस्वभावरूप ज्ञानके नहीं किन्तु भ्रज्ञानके हैं । जुड़े हुए लड़क्रोंका 
पेट एक, सिर मुह आदि दो होते हैं किन्तु पेट जुड़े रहनेपर भी आत्मायें दो भिन्‍त हैं । 
लब्ध्ययर्याप्तके निगोद जीवके एक शरीरके स्वामी अनेक जीव होते हैं। अनंत जीवोंका 
आहार इवांस जीवत मरण एक साथ होनेपर भी ग्रात्माएं अलग-अलग हैं और प्रत्येक 
जीवके तैजस कार्माण शरीरकी वर्गणाएं भी अलग अलग हैं। जैसे बिजलीके तारमें जो 
करेंटकी प्रभावक और प्रकाशक ज्योति जगने लगती है वैसे ही श्रौदारिक वेक्रिथिक आदि 
शरीरोंमें तेज दीप्तिओोंक्रा दाता तैजस शरीर है | 

७०२, सम्यक्‌ ज्ञानके लाभमें पुरुषा्थंक्रा अनुरोध -- जब तक हमारा शुद्ध ज्ञान रूप 
प्रगट नहीं होता तभी तक राग द्वेष परिशतियाँ हैं । केवलीके रागद्वेष बिल्कुल नहीं । अज्ञात 
भाव दूर करना ही ज्ञानका ज्ञान रूप हो जाता है जैसे दीवार खड़ियाकी नहीं व रंग 
कपड़ेका नहीं, शरीर तेरा नहीं तो प्रत्यक्ष भिन्‍त घन ध्यम धात्रीमें ममत्व बुद्धि करता चोरी 
है | मिथ्यात्व तो अंबेरा है और रागद्वेप लुटेरे हैं, जो आत्मनिधि ज्ञान दर्शन सुख बलको 
लूट रहे हैं। तुझे इन लुटेरोंसे बचना हो तो अ्रब म्रात्माके ज्ञानानंद प्रकाशमें आश्रो | बिना 
भेदज्ञानकी छैनीके बाह्य परिश्रम व्यर्थ है। 'निज मांहि निजके हेत निजकर आपको आप 
गहो ॥/ अर्थात्‌ अपने आात्मस्वभावमें आत्मकल्याणके लिये अपनी सम्यग्ज्ञान रूप छेनीसे स्वयं 
प्रयतत करके आत्माकी प्राप्ति करो, यह आत्मस्वरूपकी प्राप्ति पराधीन नहीं है, अपने ही 
पुरुषार्थंस मिलती है । एक पच्चीस वर्षका तीक्ष्ण बुद्धि बालक था। वह अपने सहपाठी 
विद्याथियोंकी तो बात कौन कहे गुरुमंडली तकको अपनी तकंबुद्धिसे झेंपा देता । एक बार 
प्रान्तके सभी विद्वानोंका सम्मेलन हुआ किन्तु कहीं वह लड़का झ्राकर कुछ चर्चा उठाकर 
हमको न भेपा दे, श्रतएवं सभामें आने वालोंको टिकटकी व्यवस्था की गयी । उस सम्मेलन 
के सभापति थे गंगाधर भट्ट । इस तीक्ष्णबुद्धि युवकने ७ कहार और २ चमर ढोरने वाले 
सेउक बुलाये ओर सजधज कर पालकीमें बैठकर गंगाधर गुरुकी जोरसे जय बुलवाते सभामें 
पहुंचा । पं० गंगाधर जी सभापति आये हैं ऐसा जान किसीने रोका नहीं । जन्न कुछ विद्वानों. 
ते पूछा-तुम कैसे श्राये ? तब्र उत्तर दिया-“गंगाधर गुरुकी जय बोलकर । भ्रर्यात्‌ गंगाधर है 
गुर जिसका उसकी जय हो--ऐसा समास मैंने लगाया | विद्वान बोले-५ समासोंमें तत्पुरुष 
समास बहुन्नीहिसे पहिले भ्राता है। उसका शअ्रथे है “गंगाधरके गुरु” यह क्‍यों नहीं लगाया, 
तो युवक बोला--गत्यन्तराभावात्‌ अर्थात्‌ बहुन्नीहि समासका श्राश्रय ही मुझे इष्ट था, यही 
मेरे यहाँआ पानेका कारण बन सकता था। तके॑ अपने प्रयोजनके अविनाश तक ही ठीक 
होते हैं | तुम भी इसी तरह भेदज्ञान परिणतिको दूंडकर पाकर गआत्मानुभव कर सकते हो । 
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सकता किन्तु कल्पनामें मानता रहता है यह मैं हूं तो जिस प्रकार परद्रव्योंको आ्रात्मारूप 


करता है अज्ञानी इसी प्रकार शआ्ात्माको पररूप कर डालता है। 

७०४. अहमिदं व इदमहं में दो रूपोकी ग्राप्ति--यह मैं हूं, मैं यह हूं । दो में दो 
बाते आ गई । यह मैं हूं तो यह कहलाता है परद्रव्योंको श्रात्मा बना डालना । मैं यह हूं 
इसका अर्थ यह है कि अपनेको परद्वव्य रूप कर लेना । इसमें जो पहिला छब्द होगा वह 
तो कर्ता है, विशेष्य है यह में हूं, इसमें विशेष्य कया हुआ ? यहाँ जिसके बारेमें वात कर 
रहे हैं और विशेषण वन गया मैं मायने यह है तो यह मायने यह में तो यहाँ क्या: किया ? 
प्रद्रव्यकोी आत्मा बना दिया । जहां यह कहा जाय कि में यह हं तो इसमें विशेष्य क्या 
हुआ ? में | में का विशेषण हुआ यह श्र्थात्‌ श्रात्माको परद्रव्यरूप कर दिया तो ऐसा जो 
यह आत्मा है सो करता क्‍या है ? है क्‍या ? है तों यह कि समस्त वस्तुवोंके सम्बन्धसे 
रहित विशुद्ध चेतन्यस्वरूप यह आत्मा है, पर अज्ञानसे जो विकार सहित उपाधिरूप चतन्य 
परिणाम हुए उससे फिर उस ही प्रकारके भावोंका कर्ता प्रतिभात होता है है श्रात्मा सब 
सम्बन्धोंसे रहित, पर अज्ञानसे सम्बन्ध क्‍या जोड़ा ? सम्बन्धसे भी बढ़कर तादात्म्य कर 
डाला । तब इस तरह दिमागमें यह अज्ञानी जीव आत्मभावोंका कर्ता है, विकाररूप आत्म- 

रिंगामोंका कर्ता है। सो इस आत्माने जाना यह सब श्रज्ञान है। 

७०६. भूताविष्टवत्‌ अज्ञानीकी परस्थिति-- जैसे जिसको भूत लग गया। हमें तो 
पता नहीं कि भत लगता कि नहीं, पर परिकल्पित भूत लगे हुए पुरुष अथवा स्त्री कभी 
कभी देखनेसें तो आते हैं। तो जेसे जिसे भत लगा है- वह पुरुष अपने को भृत मानता है । 
भतसे अबिशिष्ट होने से यह आत्मा अपनेकों भूत मानता है। तो इस प्रकारसे श्रज्ञानसे 
गधिष्ठित होनेसे यह आत्मा अपनेको अज्ञान परिणाम रूप मानता है। होता क्‍या है अज्ञान 
में कि बह भूतमें और अपनेमें एकता कर डालता है। भूत जिसके लगता है तो लगनेकी 
चात तो जाने दो, यहाँ बैठे ही वेठे सोचने लगा कि वह देखो अम्ुक देव अथवा देवी श्रा 
रही, उसकी अनेक प्रकारकी चेशवोंका ख्याल कर लिया तो वैसे ख्याल बना लेने से वेसा 
ही 'अन्तर्भाव” हो जायगा । एक छोटी सी सच्ची घटना है कि एक बार एक जन कहीं 
जा रहा था। वह कम पढ़ा लिखा था, , पर जैनः धरमंका[बड़ा श्रद्धालु था । उसे रास्तेमें 
ऐसा दिखा कि किसी एक चबूत्तरे पर एक ब्करीकी बलि दी जाने वाली थी । उस जनीके 
मनमें आया कि इस बकरीकी जान किसी न किसी तरहसे बचाना चाहिये। उसने भट 
ढोंग रचा, भूठमूठ ही उस चबूतरे पर जाकर वह उछलने फांदने लगा और चिल्लाने 
लगा--अरे मैं तो इस जगहका देव हूं । तुम लोग यहां क्यों बकरीक़ी बलि दे रहे हाँ ? मत 

हत्या करो इस बकरीकी । देखो- 5.से तुम सभी लोग हमारे पत्र हो इसी तरह यह 5करी 
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यह उसका एक अज्ञानभाव है,' और उस अज्ञानमय परिणामसे अपने आपमें परिशमन 
किया करता है, पर ज्ञानी पुरुष में केवल ज्ञानस्वरूप मात्र हूँ, जहाँ जा कुछ हाता है वह 
उनका उनमें होता है, में ज्ञानमात्र हूं, यही प्रभुका स्वरूप है यों निरख कर तुप्त रहता है 
जब यह ज्ञानमात्र प्रभुरवरूप हृदयमें नहीं बसता है. तब परेशानी होती है । और जब यह 
ज्ञामसात्र प्रभुस्वरूप हृदयमें चिन्तनमें विराजता है तब यह अपने में सावधान रहता है । 
यों ज्ञानी जीव तो हटा हुआ रहता परसे और अज्ञानी जीव परमें लगा हुआ रहता है। 
इतनेपर भी ज्ञानीने अपदा परिणाम किया, भ्रज्ञानीने अपना परिणाम किया श्र उसमें 
श्राश्रय जो भअ्न्य पुदूगल हैं उसमें उनका परिणमन है। 

७०४. अज्ञानीका परसे लगाव--यह जीव विकारोंको आत्मा बनाता है, ज्ञेयोंको 
ग्रात्मा बनाता है, यों तो परद्रव्योंकी श्रपता स्वरूप मानता है और अपनेको परद्रव्यरूप 
करता है जैसे जब गुस्सा आ रहा है उस समय ऐसी ही प्रतीति करता, जो यह गुस्सा है, 
जो. यह गुस्साकी स्थिति है यह ही तो मैं हूं, बस ऐसी प्रतीति होनेका नाम है विकारको 
आत्मा मान लेता । और गुस्सा होनेपर भी यह बोध रहे कि मैं तो ज्ञानमात्र स्वरूप हूं और 
यह गुस्सा बेकारकी है तो समझो, गुस्साको एक आत्मारूप नहीं माता | श्रब आप सोचेंगे 
कि ऐसा तो बड़ा मुश्किल है कि आ्राये तो गुस्सा और सोचने यों बेठ जायें कि मेरा इससे 
न्यारा स्वरूप है, जञानमात्र है, यह गुस्सा भी विकार' है, ऐसा कौन सोचने बैठ सकेगा, 
लेकिन सोचा जाता है। श्रज्ञानीके पतेमें न भग्रा सकेगा । कोई गुस्साके समय ऐसा भी 
चिन्तन रख सकता है कि गुस्सा मेरा स्वरूप नहीं, विकार है, मैं तो ज्ञानमात्र हूँ। ज्ञानी 
इस मर्मको जानता है कि कषायमें भी यह निरखा जा सकता है कि कषाय मैं नहीं हूँ। 
कषायसे रिराला ज्ञानमात्र हूं, इस प्रकार जैसे कुछ लोग गलत विचार करते हैं तो गलत 
सोच लेनेके बाद या गलत कर लेनेके ५ मिनट बाद समभमें आ्राता है, किन्‍्हींको १ मिनट 
बाद समभमें आता है, विसीको उस गुस्साके समय भी सुध रहती है कि कषाय मैं नहीं 

ह गलत काम है। मैं ज्ञानमात्र आत्मा हूं । अज्ञानी जीव “क्रोध मैं हु" ऐसा तो विकारको 
आत्मारूप मानता है ओर जो पदार्थ ज्ञेयभूत है धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय, पुद्गल द्रव्य 
श्रथवा ऐसा सोचता है कि यह मैं हूं, यों तो अज्ञानी परद्रव्यको आत्मारूप बनाता है कल्पना 
में, बता देता तो बड़ा श्रच्छा था कि परद्रव्योंको भी देखो इसने आत्मा बना दिया । इसकी 
बड़ी ऊंचो कला है, तारीफकी बात थी । बहुत ऊंचा काम जो सम्भव नहीं, ऐसे कार्यकों भी 
कोई कर दे तो वह भी शाबासीके लायक है । यह अज्ञानी परद्रव्योंको आत्मारूप बना देता 
तो हम तो उसकी बड़ी स्तुति करते । बड़ा शक्तिमान जीव है, देखो इसने परद्वव्योंको भी 
आत्मा बना दिया, लेकिन बनां कौन सके ? अज्ञानी भी परद्रव्योंको श्रात्मस्वरूप नहीं कर 
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: हो. गयी--छुलकपट करना, किसीसे कुछ कहना किसीसे कुछ । तो छल कपट करके जिन्दगी 
गुजर जाती है झर कभी यह हिम्मत नहीं बना पाता कि बहुत दिन हो गए छलकपट करते 
करते, वे सारी अ्रटपट क्रियायें मेरी अ्ज्ञानदशामें हुई, ,मैं छुलकपट आदिक रूप नहीं हूं । 
- लोभमें यही बात है। लोग सोचते हैं कि मैं लोभ करके, व्यापार करके खूब धन जोड़ ल॑ 
इतना धन हो जानेपर फिर मैं धनारजन न करू गा, सिर्फ धर्मसाधनामें लगूंगा, पर ऐसा 
कहाँ हो पाता है ? जितना घन चाहा था उतता जुड़ जानेके-बाद फिर और धनकी इच्छा 
हो जाती है । तो यह लोभकषाय भी अज्ञानदशामें होती है। अ्ज्ञानी जीव इस लोभकषाय 
रूप अपनेको मानता है, पर ज्ञानी जीव इन कषायोंरूप अ्रपनेको नहीं मानता है। वह तो 
उनसे निराला केवल ज्ञानमात्र अपना स्वरूप समभता, है । 

७०८, चिन्तनका प्रताप -अब देखिये अज्ञानीसे ज्ञाती बननेमें कुछ हजारों, लाखों 
रुपये नहीं लगते, अथवा कहीं कोई दौड़ब्ूप नहीं करनी पड़ती । केवल भीतरमें सोच लिया, 
स्वरूप परखं लिया, इतनेमें भ्रज्ञानीसे ज्ञानी बन जाना है। भज्ञान अ्रवस्थामें' जीवकी यह 
हालत होती है । अज्ञानमें कघाय कर करके दु:खी होता जाता और फिर उसी कषायको ही 
अपनाता जाता है, बस वही भअ्ज्ञान है| अन्यथा बतलावो कि आत्मा तो. खाली ज्ञानस्वरूप 
है। उस आत्माका दुनियासे क्‍या नाता है ? किन्‍्हीं पदार्थोसे, परिजनोंसे, मित्रोंसे, लोगोंसे 
क्या नाता है ? शअ्ज्ञानी नाता बढ़ाता है। और .जिसको इतनो धुन लग गयी अज्ञानमें कि 
दुनियामें मेरा नाम प्रसिद्ध हो जाय तो वह दुनियाके छोटे-छोटे गैर लोगोंसे जो कि अपक़ हैं, 
गरीब हैं, जिनकी कोई पूछ नहीं करता, उनकी इसे पूछ करनी पड़ रही और उत्तका दास 
बनना पड़ता है । तो भ्रज्ञानमें सिवाय क्लेशके जीवकों कुछ न मिलेगा, और इस भवकी भी 
परख कर लो, जीवनभर विकल्प कर करके, शज्ञानमें रहते रहते कुछ लाभ मिला क्‍या ? 
कछ आत्मामें बड़प्पन हुआ क्या ?-कुछ निधि जगी क्या ? क्‍या मिला सो बतावो-। कछ भी 
तहीं मिला बल्कि खोया है । मिला है उनको जिन्होंने ज्ञानाभ्यास किया, श्रात्मावा. मनत 
किया और ऐसा संयम बन गया, ऐसा नियंत्रण बन गया कि खुद अपनेको जब चाहे रिहार 
सकते हैं और वैसे भी लोग कहा करते हैं कि मुद्री बाँधे आये थे और हाथ पसारे जाते 
हैं, तो इससे भी विदित होता कि यह जीव यहाँ कुछ लाया था, तभी तो वह मुट्ठी बॉबिकर 
आया था । एक अलंकारकी बात है। और मरते समय खो गया सब, श्रव मुट्ठ) नहीं 
बंधी, हाथ पसरा हुआ है । जन्म समय लाया था पुण्य, जिसकी वजहसे बड़े बड़े सेठ लोग 
बड़े व्यापारी, ऊँचे-ऊँचे लोग भी बच्चेक्ी सेवा करते हैं। पुण्य बड़ा है किसका ? उस 
बालकका जिसको कि लोग गोद लिएःलिए फिरते हैं। उसको अच्छी तरह रखनेके लिए 
बड़े बड़े प्रबंध करते हैं, माँ बाप सभी उसवी मधुर मुस्कान देखना चाहते हैं, उसतीा छुंश 
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भी. हमारा पुत्र है । तुम लोग इसकी बलि मत दो, नहीं तो हम तुम संवर्क परिवारक्रों नष्ट 
कर देंगे । उन सबने सोच लिया ओह ! थ्रा गया इस जगहका देव' सो सभी ने उससे क्षमा 
माँगी | आखिर उस बकरी की बलि उन लोगोंने न दी । उस पुरुषने. उस बकरीकी बलि 
देना छुटा दिया और आशीर्वाद देकर चला गया। तो थोड़ा बहुत अपने भी मनमें शंका 
करें कि हमसे तो कोई भूत चपल तो. है नहीं, ऐसा कुछ सोचा तो सोचते-सोचते दिल ऐसा 
हो जाता है कि जैसे मानो भूत लग गया है। तो ऐसा सोचनेकी शुरूबात ही क्‍यों करें 
जिस सोचनेके बाद इतना कठिन हो जायगा कि फिर उससे हटना ही सुश्किल हो जायेगा | 
तो भत जब अ्रधिष्ठित हो जाता है तो यह अज्ञानी जीव भतमें और अपनेमें एकरूपता 
मानता है, और उसकी भ॒तों जैसी ग्रटपट चेश्टायें होने लगती हैं। तब श्रमानुष्य व्यवहार 
होनेसे उस -समय वह जीव उस उस तरहके भावोंका करने वाला है। तो-यों ही समभिये 
कि यह आत्मा भी श्रज्ञांनसे ही पर और श्रात्माको एक करता है, तब वहाँ इसने विकारको 
और आत्माकों एक रूप कर दिया । जो जो श्ात्माको श्रनुचित है ऐसा कंर दिया। विकारों 
में श्रविशिष्ट चेतन्य विकार होनेसे यह जीव क्रोवादिकका कर्ता होता है। 

७०७, दृष्टिके अनुसार तात्कालिक सृष्टिका प्रतिपादन--देखिये श्रात्मा है शुद्ध ज्ञाने- 
स्वरूप और जब क्रोधका उदय होता है तो इस आत्मामें क्रोधबुद्धि, गुस्साका परिणाम होता 
है। तो उस समय यह सुथ रखना बड़ा कठिन होता है कि मैं तो ज्ञानमात्र हुं, गुस्सारूप 
नहीं हूं, 'गुस्सा एक विकार है, मैं तो इससे निराला हूँ, ऐसा यह ज्ञानमात्र अपने श्रापको 
नहीं मान सकता । और मान सके तो वह ज्ञानी पुरुष है | ज्ञानमें और होता क्‍या है ? 
यह सुध रहती है कि मैं इन क्रोधादिक कषायों रूप नहीं हूं । जैसा भगवातका स्वरूप है 
वही मेरा.स्वरूप है, जेसा भगवानका कर्तव्य है वैसा ही मेरा कर्तव्य है, ऐसी प्रतीति रहे 
उसे तो ज्ञानी कहते हैं श्रौर जिसको अपने आ्रात्माकी सुध ही नहीं रहती है, जो भाव आया 
उसीमें बह गए, मैं क्रोधी हूं, मानी हूं आदिक रूप परिणाम गए, यही तो मैं हूं, और उससे 
वह अपनी वृद्धि समझता है । जिस गुस्सावों अपने आपका स्वरूप माना, उससे भ्रपनी वृद्धि 
“समभा तो कोशिश करता है यह 'कि मेरा- गुस्सा कम न हो जाय, बढ़ती रहे, इससे मैं जो 
चाह रहा हूँ, दूसरेका विनाश या कुछ भी-उसमें मैं पूरा समर्थ हो जाऊं क्योंकि मान रखा 
है कि गुस्सा मेरा स्वरूप है ।'जब मानकषाय जगती है तो मान करके कभी ऐसा तृप्त नहीं 
हो पाता कि मेरेको बहुत मान मिल चुका, श्रब उसकी कुछ जरूरत नहीं है, और यह मेरा 
मान खतम हो जाय, यों-कभी नहीं « सोच सकते क्योंकि मांन रखा है कि मानसे मेरा बडें- 
प्पन है, तो मानकों बढ़ाना चाहता है, ये सब बातें अज्ञानमें होती हैं | ज्ञानमें कषायमें 

श्रात्मस्वस्व मान लेनेके कारण वषायोंके बढ़ानेमें ग्रपता बड़प्पन समभता है। मानकषाय 
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बना लू' तो उसने तो प्रभ्ुुसे श्रपनी होड़ लगा ली, पर ऐसा हो कहाँ पाता है ? परद्रव्य 
कभी अपने नहीं बन सकते । 

७१०, भूलोंकी मूल भूल और सुलभनकी मूल सुलऋ--भैया ! कितना भी भूले 
जितना भी भूले हैं उन सबका आधार यह एक है, पर्याथमें ्रात्मबुद्धि करता | भूल हो गयी 
हजारों तरहकी, पर उसका मूल कारण है एक तरहका । वह क्या कारण है कि पर्यायमें 
आत्मबुद्धि की । जो पर्याय मिली, जो भव मिला, जो भाव हुआ बस उन रूप मैं हूँ सो 
उसमें श्रद्धा कर ली और उस श्रद्धाके फलमें अब उसकी भूलमें भूल बढ़ती चली जाती 
तो धर्मके लिए और संसारका संकट मिटानेके लिए, अपने आपमें अलौकिक श्रानन्द पानेके 
लिए बस यह मात्र करना है कि विकारसे निराला ज्ञानमात्र मैं हुं, जितनी अधिक यह बात 
चित्तमें समाती जायगी समभिये कि हम कल्याणाके निवट हुए । यह जो सोहं विचारा जाता, 
जो परमात्मा है सो मैं हैँ और परमात्मा इतना ही कहने मात्रसे परमात्माक्ा जो स्वरूप है 
अनन्त चतुष्टयमय विशुद्ध चंतन्यमातन्र अ्रकिझज्चन सबसे निराला, जैसा प्रभुका स्वरूप है वैसा 
ही अपनेको जब इसने सोचा, जो प्रश्चु है सो मैं हु-- जहाँ ऐसा अपनेको माना तो कुछ क्षण 
बाद यह प्रभ्नु बन जायगा, क्योंकि अब इसकी करतुत भी जेसे प्रभ्नु बने देसी बन गयी । 
फिर जो प्रश्ुने किया था वही निश्चवल इसकी लगन लगे तो हो जायगा | और जो पहिलेसे 
ही मान कि मैं तो बुद्ध, मूढ़, वेवकूफ हूं तो फिर उसे उन्‍नतिका कहाँ श्रवसर ? उससे बढ़- 
कर उसका दिमाग ही न चलेगा । एक आदमी अपनो स्त्रीसे बड़ी डींग मारता था क्रि मैं 
वीर हूं, बहादुर हूं आरादिक । कुछ ही दिन बाद देशमें बड़ा भयंकर युद्ध छिड़ गया । मात 
लो वह महाभारतका समय था । तो अरब वह स्त्री पतिसे कहती है कि ऐ पतिदेव ! देखी 
अपने देशमें अन्य देशवासियोंसे युद्ध छिड़ गया है तुम अभी तक अपनेको' बहुत दीर (बहा 
दुर) कहते रहे । श्राज समय ग्राया है। संग्राममें जाकर दुश्मनोंको अपनी वीरता दिखाकर 
देशकी सेवा कीजिये । तो वह पुरुष बोलता है कि यह तो बतलावो कि हम वहाँ जायेंगे झोर 
हमारा वहाँ मरण हो जायगा तो कया होगा ? तो स्त्री कुछ न बोली, एक दरेतीसे कुछ 
चने डालकर पीसकर दिखा दिया | उन चनोंमें से कुछ चने तो बिल्कुल पिस गये थे, कुछके 
टुकड़े हो गए थे और क्छ चने बिल्कूल समूचे पूरेके पूरे निकल शाये । और वहा देखी--- 
जैसे ये सभी चने दरीतेमें पीसे गए, पर बहुतसे चने पूरेके पूरे निकल आये, ऐसे ही-सग्राममें 
जाकर सभी लोग तो नहीं मरते, कूछ लोग बिल्कुल साफ बचकर आते हैं। तो वह पुरुष 
कहता हैं कि हम उन चनोंमें से नहीं हैं जो पूरेके पूरे निकल आये, हम तो उनमेंसे हैं जो 
पिस- गए । अब बताओ्रो जिसने पहिलेसे ही अपनेको वैसा सोच लिया तो किर वह-क्या कर 
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रखने का बड़ा प्रयत्न करते हैं। बतलावो तो सह्दी कि इसमें पुण्य किसका बड़ा है ? पुण्य 
तो उस बच्चेका ही बड़ा है। पर अज्ञानी लोग मानते हैं कि इसमें हमारा पुण्य बड़ा है| 
वह श्रज्ञानी जीव उस बच्चेकी सेवा करते हुए भी अपनेको समभता है कि में बड़ा पुण्यवात 
हुँ जिसका देखो ऐसा बेटा हुआ । शराब उसके पृष्यकी सुधि नहीं करता कि उसका पुण्य 
बड़ा है जिसके कारण मुझे इसका नौकर बनना पड़ रहा है। तो अज्ञान अवस्थामें यह 
जीव कषायोंको और अपनेको एकमेक कर डालता है | मैं ज्ञानमात्र हूं इसकी खबर नहीं 
रहती इसे | अगर ज्ञानमात्रकी खबर रहती तो करतृत क्या करता ? केवल जाननहार रहता । 
जैसे जिसको खबर है कि में इस बच्चेका बाप हूं तो वह क्या करतृत करेगा ? उस बच्चेकी 
बड़ी खबर रखेगा, उसका पालन पोषण करने के लिए वह बड़ा श्रम करेगा, ये सब बातें 
उसे क्‍यों करनी पड़ीं ? इसलिए कि उसने अपनेको उस बच्चेका बाप माना । तो जो जैसा 
अपने को मानेगा वैसी उसकी करतृत बनेगी । तो इस आत्माने अपनेको माना कषायरूप 
क्रोध रूप | है तो ज्ञानमात्र पर माना नहीं ज्ञानरूप, जिसके कारण उसकी करततें भी 
उन क्रोधादिक कषायोंहूप बन गईं | वह क्रोध ही करेगा, गु साको कोई कम करनेकी शिक्षा 
देगा तो वह इसे दुश्मन सूक्रेगा । इसका कारण यह है कि गुस्सा आादिक विकारोंमें इसने 
अपनायत करली है, तब फिर यह किसका कर्ता बना ? गुस्सा आदिक विकार भावोंका कर्ता 
प्रतिभास होता है । 

७०६. बिन्वनका परिणाम--भैया ! अपने बारेमें जैसा अधिक सोचा जाय वैसी 
परिणति बननेको हो जाती है। कोई सोचता ही रहे कि में दुर्बेल हो गया हूं, में बीमार 
ही गया हूं, तो वह जरूर दुर्बंल हो जायगा, क्योंकि उसने ऐसा सोचता शुरू किया | श्राप 
हमें मिले और हमने कह दिया कि अ्रजी आपका स्वास्थ्य तो बहुत गिर गया है, श्रजी आप 
तो बहुत कमजोर हो गए है, यों ही कोई दूसरा भी श्रापको कह दे तो आप अपने को वैसा 
ही सोचने लगेंगे और वेसे ही बन जायेंगे । तो अपनेको जो जैसा सोचता है वैसा ही उस 
पर अ्रभाव पड़ता है। तो जब कोई सोचने लगेगा क्रि में ज्ञानमान्र हूँ। केवल ज्ञानस्वरूप 
जाननमात्र जानना क्या ? एक जानना जिसमें रूप, रस, गंध, स्परशे नहीं, केवल प्रतिभास 
ज्ञानप्रकाश, बराबर सोचते जावो इतता ही में हुँ तो आपको फिर यह सब दुनिया प्रकट 
भिल्त, पर नजर आने लगेगी । आपको फिर दुनियाकी कोई भी वस्तु सारभूत न ज॑चेगी । 
ओर जो अपनेको ऐसा सोचता रहेगा कि मैं ऐसी पोजीशनका हूं, परिवार वाला हुं, इतनों 
का जिम्मेदार हूं, कुठुम्ब वाला हूँ श्रादिक, तो उसके ऊपर वैसा ही प्रभाव पड़ेगा | वह 
कभी संसारकी प्रत्येक वस्तुको असार न अनुभव कर पायेगा | इस संसारमें एक परमाणु 
मात्रको भी जो भअज्ञानी सोचता कि यह मेरा है भ्रथवा यह में हूं, में परवस्तुवोंकों अपनी 
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सत्‌ है, श्रपनी शक्तिसे सत्‌ है, श्रपनी परिणतिसे है, अपने भावसे है । फिर किसीका दूसरेके 
साथ सम्बन्ध क्‍या रहा ? देहमें यह आत्मा रह रहा है और ऐसा इसका भनिमित्तनैभित्तिक 
सम्बन्ध चल रहा है कि एकके बिना दूसरा इस हालतमें नहीं रह सकता, फिर भी आत्मा 
देहका कुछ नहीं करता, देह आत्माका कुछ नहीं करता । निमित्तनैमित्तिक भाव तो है पर 
कर्ता कर्म भाव नहीं है । 

७१३, किसीका अन्यमें कठृ त्व न होनेके सम्बन्धमें उदाहरण--जैसे हाथसे यह 
चश्माघर उठाकर यहाँ रख दिया तो इसमें पूछा जाय कि हाथ चश्माघरके उठाने धरनेका 
कर्ता है या नहीं, तो उत्तर यह मिलेगा कि हाथ चश्माघरका कर्ता नहीं है किन्तु चश्माघर 
के चलनमें और हाथके चलनमें निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है, कर्ता कर्मभाव क्यों नहीं, यों 
कि मान लो हाथमें यह चश्माघर फंसा है, इस चइ्माघरको निकाल दिया जाय तो हाथकी 
क्या स्थिति रही ? अ्रब हमारा यह हाथ अगर चला है तो हाथने हाथको चलाया, 
चश्माघरको नहीं चलाया, क्योंकि चश्माघर स्कन्धमें हाथका प्रवेश ही नहीं है। पासमें है 
निकटमें है मगर प्रवेश नहीं है । तो चश्माघर उठानेपर भी हाथने हाथका काम किया, 
चश्माघरका काम नहीं किया । पर इस तरहके चलते हुए हाथके सम्बन्धमें श्राया हुआ यह 
चद्माघर मेरे हाथके चलनेके निमित्त को पाकर यह भी चल उठा तो इसमें निमित्तनैमि- 
त्तिक सम्बन्ध कहलाया । कर्ता कर्म सम्बन्ध नहीं है। अब आप इस बातको हर जगह घटा 
लें। बापने पुत्रको बी० ए० एम० ए० पढ़ाया, व्यापार सिखाया, इस हालतमें क्या यह सच 
है कि बापने पुत्रको पढ़ाया, सिखाया, बड़ा अच्छा बनाया ? यह तथ्यकी बात नहीं है । 
बापने तो अपनी कषायकी और अपनी कषायके रागभावके असुसार अपना विकल्प किया 
झौर श्रम किया, योग किया । उसके आगे बापने कुछ नहीं किया । तो बाप और पृत्रके 
बीच कर्ता कर्म सम्बन्ध नहीं है, निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। पिताक़े उस विकल्पका 
इच्छाका श्रमका निमित्त पाकर पृत्र पढ़ गया । निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध तो होता हैं. एक 
पदार्थका दूसरे पदार्थके साथ पर कर्ता कर्म सम्बन्ध नहीं है, वथ्यकी बात तो यह है लेकिन 
जब जीवको अज्ञान बसा है और पदार्थोका पुरा परिचय नहीं है तो अज्ञानसे यह जीव पर 
आर आत्मामें एकत्वकी बुद्धि करता है। घर मेरा ही तो है और किसका है ? यह पुत्र 
मेरा ही तो है और किसका है ? यह देह मैं ही तो हूं और कया है ? तो यों परपदार्थोमिं 
आर आस्मामें एकत्वकी बुद्धि की । तो क्या किया उस आत्माने ? आात्माका विकल्प किया, 
परंतु परको नहीं किया । ॥ 

७१४. अज्ञानीके भी परका अ्रकत त्व --अज्ञावी भो परका कर्ता नहीं है, ज्ञानी तो 
है ही नहीं । परमाणु भी परका कर्ता नहीं, तो अज्ञानी ने क्या किया ? स्व और परमें 


य्ख़ां 
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७११, विशुद्ध चिन्तनका फल विशुद्धताका लाभ--भैया ! ग्रपनेकी ऐसा बार बार 
सोचो क्रि मैं प्रभुकी ही तरह हूं । जो प्रश्॒त्ा स्वरूप है वही मेरा रवरूप है। मैं केवल 
ज्ञानमात्र चैतन्य स्वरूप हूं । जब इतदा उच्च विचार होगा, इतनी उच्च भावना होगी तो 
हममें प्रभुता बढ़ेगी, विकार घटेंगे और बहुत ही जल्दी कभी संसारसे मुक्त हो जायेंगे | बड़े 
बड़े घरोंमें अपने बच्चोंके प्रति बड़े लोग वैसा सभ्यताका व्यवहार करते हैं श्रोर राजा 
साहब, कुंवर साहब यों नाम रखते हैं। उनके बच्चोंके ये ही नाम रहते हैं--छोठे कवर 
साहब, बड़े राजा साहब । जैसे यहाँ पप्पू, पुल्लु आदि नाम रखते हैं आप लोग वेसे नाम 
बड़े घरानोंमें नहीं रखे जाते । उन बड़े घरानोंमें बच्चे लोग भी यह सुनकर कि मैं कवर 
साहब हूँ, छोटा कुंवर हूँ, राजा साहब हूं आदिक, तो वे बच्चे लोग झ्पनेको उसी रूप श्नु- 
भव करते हैं और वैसा अनुभव करनेसे वे उसरूप बन जाते हैं । तो इसी प्रकार जो अपनेको 
प्रभु वरूप निरखेगा, सोचेगा, वह बड़ा होगा, तो बस अज्ञानी सोचता है पर्यायमें कि यह मैं 
हूँ, ज्ञानी सोचता है कि इन समस्त विकारोंसे रहित ज्ञानमात्र मैं आत्मा हुँ, बस इतना सोचने 
भरका अन्तर है ज्ञानीमें और अज्ञानीमें ऐसा समझना चाहिये। कितनी मौलिक बात है-- 
इस व्यवहारसे निराला केवल सहज ज्ञानस्वभावमात्र मैं हूं, बस हो गया प्रकाश ज्ञानका । 
ग्रतएव सही ढंगसे इसमें कहने मात्रकी बात नहीं और जिस मनमें यह नहीं झ्राता अपनेको 
ज्ञानस्वभावमात्र माननेकी, बस वह दुःखी होता है और संसारमें रुलता है । तो ऐसा प्रक- 
रण जानकर यह शिक्षा लेना है कि शअपनेमें यह भाव बनाये रहें कि मैं तो प्रभुवत्‌ शुद्ध 
लतन्यस्वरूप हूँ, ये क्रोधादिक कषायोंरूप, ये समस्त विकारोंरूप मैं नहीं हूँ । ऐसा सोचते 
जाबो तो इसमें आपका खर्च क्‍या होता है ? यह तो ज्ञानी पुरुषोंकी बात है, ज्ञानकी बात 
है कि मैं सबसे निराला शुद्ध प्रभुवत्‌ ज्ञानमात्र हुं ऐसा बारबार चिन्तन करते रहें । 

७१२. एक पदार्थका दूसरे पदार्थमें कत त्वकी असंभवता-एक पदार्थ दूसरे पदार्थको 
किसी भी तरह कर नहीं सकता । इसका कारण यह है कि प्रत्येक पदार्थ अपना पुरा सत््‌' 
लिए हुए है, कोई पदार्थ ऐसा नहीं है जो अ्रद्वरा हो । अध्वूरा कुछ हुआ नहीं करता, हम 
किसी भी कामको अधूरा मान लेते हैं, यह हमारे माननेकी बात है। बाहरमें तो प्रत्येक 
काम सदा पूरा ही रहा करता है । क्सिमें अश्वरापन देखना ? भींत उठ रही है, आधी बन 
पायी है तो हम मोहमें कहते हैं कि यह काम अ्रध्चुरा रह गया। मगर शअद्वूरा कहाँ रहा ? 
प्रत्येक भींतमें करा कशमें उसकी पूरी सत्ता है। एक एक परमाणुमें अपनी-अपनी पूरी-पूरी 
सत्ता है तो अध्वरा कहाँ रहा ? हम सोच रहे थे कि इतना विशाल भवन बन जाय | 
उस कल्पनाकी' अपेक्षा अद्वरा है, वरतुत: कोई भी पदार्थ अध्युरा नहीं है। एक पदार्थ किसी 
दूसरे पदार्थको कर सके, यह बात कही जा रही है | जब प्रत्येक सत्‌ है तो अपने ही द्रव्यसे 
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७१६. मोहीकी हालतें---मोहमें वया हुआ करता है, इसका जानना कठिन नहीं: 

क्योंकि मोही अपने भोहकी परख कर सकता है । यदि सच्चे दिलसे कोई अपने मोहकी 
परख कर ले तो यह भी एक उपाय बनेगा कि उसका मोह दूर हो जायगा । अज्ञानी मो 

करते जाते है और मोहको समभते है नहीं कि मोह क्या चीज है | घरमें भाई-भाईका 
मोह, पति पत्नीका मोह, माता पिताका मोह । मोहमें वया होता है ? अपनी सुध भूल जाती 
हैं । मोह कहो या बेहोशी कहो, दोनोंका एक श्रर्थ है । बेहोशीमें क्या होता है ? पुरुष श्रपनी 
सुध भूल जाता है। किसीने मदिरापान किया, वरेहोश हो गया तो उसने क्या क्रिया ? वह 
अ्रपनी सुध भूल गया। पड़ा है बेहोश । क़॒त्ते भी चाट जाये तो भी उसे सुध नहीं । तो 
बेहोशीमें अपनी सुध नहीं रहती । यों ही मोहक़ी बात समभ्रिये । उसमें अपनी सुत्र है क्या ? 
मोहीको अपनी सुध है नहीं । तो उस समय यह जीव अज्ञानसे परपदा्थोकों और अपने 
आत्माको एक रूप कर डालता है । जब इसको गुस्सा आता है तो गस्साके परिणामको और 
अपने स्वरूपकों एकमेक कर डालता है , उत्ते भेद समभमें नहीं आता कि गुस्सा एक ओऔपा- 
धिक चीज है, उदयसे आयी है, कन्निम है, मेरे स्वरूपमें नहीं है, मैं इससे निराला ज्ञानमाश्र 
हूँ, ऐसा अज्ञानी जीव नहीं जानता । वह तो अपनेको मानता है कि मैं क्रोधी हैं, इन शब्दों 
में तो नहीं कहता लेकिन क्रोधरूप जो १रिणाम चल रहा है तो परिणाममें अपने आत्माके 
सत्त्वका विश्वास किया है । जो भी राग उठ रहा है, विरोध चल रहा है, उस परिणामनमें 
समभता है कि यह मैं हैँ। तब फिर अपने आपसे स्वरूपसे भ्रष्ट हो गया । खुदका स्वरूप है 
निविकलप अभ्रखण्ड, वह किसीके द्वारा किया हुआ नहीं है, एक रूप है| ज्ञानघन यह आत्मा 
उस रवरूपसे भ्रष्ट हो जाता है और नाना विकल्पोंडप परिणमता रहता है । 

७१७, आत्मसुधका निरीक्षण--श्रपनी २४ घंटेकी चर्चामें मनुष्य और महिलायें 
ग्रपना निरीक्षण कर सकती है कि हमारा विकल्पोंमें कितना समय जाता है और ज्ञानस्वरूप 
आत्मावीगी सुधि रखनेमें कितना समय व्यतीत होता है ? अनेक पुरुष ऐसे हैं क्रि ज्ञानमात्र 
आ्रात्माके स्वरूपकी उन्हें सथ ही नहीं है । विकल्प विकल्पमें ही रात दिन व्यतीत होते हैं 
पता ही नहीं कि मैं क्या हूं, उसकी जिन्दगी क्या जिन्दगी है ? जिस पुरुषको- अपने आत्मा 
का भी पता नहीं है कि मेरे श्रात्माका स्वरूप क्या है, उसका जीवन क्या जीवन है ? रात 
दिन विकल्‍प उसपर सवार रहते हैं, परपदार्थके विषयोंकी कल्पनायें किया करता है। पर- 
की श्रोर ही घुनि रहती है, ऐसी हालतमें यह जीव अपनी सुध कहांसे रख सकता है ? तो 
वह नाना विकल्प .करता है उसका कर्ता कहते हैं.।: जो अज्ञानी. बनकर परपदाथके -बारेमें 
ताना विकल्‍प किया करता है उसको कहते हैं अज्ञानी । पर ज्ञानी जीवकी तो ज्ञान “जग 
गया, वह विकल्पोंसे विविक्त ज्ञानमान्न तत्त्वकी उपासना करता है 
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एकत्वके माननेका विकल्प किया । तो निशचयसे आत्मा किसका कर्ता हुआ ? देहका हुआ 
वया ? पृत्रका हुआ क्या ? बिकल्पोंका हुआ क्‍या ? अज्ञानी जीव विकल्पोंका कर्ता है, किन्तु 
जिस पदार्थ के सम्बन्धमें विकल्प उठ रहा है उस पदार्थका कर्ता रहीं है । कोई पुरुष चिट्ठी 
को फाड़ दे तो उस हालतमें यह वतलावों कि पुरुष चिद्ठीके फाड़नेका कर्ता है क्या ? व्यव- 
हारमें तो जंचेगा कि कर्ता तो हैं, उसने चिट्ठी तो फाड़ दी, मगर यह देखो कि वह श्रात्मा 
तो विकल्प कर रहा और देह अपनी अंगुलियोंको चला रहा | अब अपनी अंगुलियोंको चलाने 
के वीच चिट्ठी फंसी थी, वन्धनमें थी तो हाथकी अंगुलियोंका निमित्त पाकर भूट फट गई तो 
वहाँ उस चिट्ठीके फाड़नेका कर्ता पुरुष नहीं हुआ । पुरुष तो अपने हाथ और अंग्रुलियोंमें 
व्यापार करनेका कर्ता हुआ, पर निमित्तरैमित्तिक सम्बन्ध बरावर है। चिट्ठीके फाड़नेमें 
हाथकी क्रिया निमित्त हुई तो निमित्तनेमिन्तिक सम्बन्ध हो करके भी उनमें कर्ता कर्म 
सम्बन्ध नहीं होता, यह वात समभनेकी है । जो पुरुष ऐसा जानता है कि आत्मा तो अ्रपने 
विकत्पोंका कर्ता है, परपदार्थोंका कर्ता नहीं हं--इस तरह जो निश्चयसे जानता है वह 
ज्ञानी है । 

७१५. अज्ञानीके मोदमिश्रित स्वाद--देखो, चाहे श्रज्ञानी जीव हो अश्रथवा ज्ञानी, 
बह भावोंका तो कर्ता हुआ पर बाकी सारे कु त्वको उसने छोड़ दिया । हाँ, यह विशेषता 
हैं कि परपदार्थोंके बारेमें करमेका विकल्प करने वाला तो जीव कहलाता है कर्ता | मैं पर 
को कर ही नहीं सकता । इस प्रकारका नि३चय रखने वाला पुरुष श्रकर्ता कहलाता है। तो 
कर्ता बनने वाले भ्ज्ञानीके हुआ क्या कि वह श्रवादिकालसे मोह मिश्रित स्वाद ले रहा है । 
किस तरह ? आत्मा ज्ञानस्वरूप है | तो ज्ञान तो छुटाये भी नहीं छूट सकता, आत्मामें ज्ञान 
का र्वाद झ्रायगा ही, साथमें लगा है उप्तके मोह, तो मोहमिश्रवित ज्ञानका स्वाद ले रहा है 
तो उस समय उसके भेदविज्ञाव बननेकी शक्ति समाप्त हो जाती है। जिस जीवके मोह 
लगा है, परके प्रति श्राकर्षशा है, स्वरूपको परिपूर्ण वस्तुको जानता नहीं है ऐसा पुरुष भेंद- 
विज्ञान कहसि कर सकता है ? तो इस जीवके अनादिकालसे ही अ्ज्ञानसे स्वभाव परभाव 
में अभेद माननेकी आदत १ड़ी है, इस संसारी जीवके भेदविज्ञान करनेकी शक्ति प्रतिहत हो 
गई है | कारण यह है कि अज्ञानी जीवका परपदार्थोंके प्रति आकर्षण रहता है। अज्ञानमें 
यहू ख़बर नहीों कि मेरे स्वरूपमें ज्ञान और आनन्द स्वयं बसा हुआ है। में अपने आपकमें 
परिपूर्ण सत््‌ हैं, मेरा वाई काम किसो परपदार्थसे नहीं होता । मेरा सब कछ मेरेम है, 
भेरेस बाहर मेरा कुछ भी नहीं । श्रज्ञानीको यह पता नहों है, और उसका परपदार्थोके प्रति 
ग्राकषेण लग रहा है, और उस परके श्राकर्षणके कारण परको और अपनेको एक छरूपसे 
जानता है। मोहोकोी कहां कछ खबर है ? 
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यह तो रागभाव है और इतना मेरा यह ज्ञानभाव है। जब कभी ग्रापके मनमें एक दो 
विचार चलते हैं--एक खोटा विचार श्रौर एक श्रच्छा विचार तो क्षण-क्षएमें अदल बदल- 
क्र ये दोनों विचार सामने आते हैं । जब खोटा विचार होता है तो यह उसे भला मानता 
है, उसमें बड़प्पन समभता है, अपना ट्ित मानता है और कुछ क्षणके वाद जब भले विचार 
का समय आझाता है तो उस पूर्व बिचारका करता उसका फल ने था । तो जैसे ऐसा विवेकी 
पुरएष भले विचार खोटे विचारका स्वाद जानता है, उसका मर्म समझता है इसी प्रकार 
ज्ञानी जीव रागभाव और अपने ज्ञानभावका ग्रानन्द समभता है, स्वाद समभता है, यह 
रागभाव है, अहित है, मेरेको बर्बाद करनेके लिए आया है, आत्माको सुधि ोनेके लिए 
आया हैं, इत असार संसारमें जन्म मरणकी परम्परा बढ़ानेके लिए श्राया है, और जो शुद्ध 
विचार रखता है तो उसको भी जानता है कि यह मेरा स्वरूप है, इस ज्ञानभावसे मेरा हित 
होगा । तो यों प्रत्येक तत््वका स्वाद सम लेता है और इसके भेदविज्ञान प्रकट होता है । 
सबसे निराला मैं ज्ञानस्वरूप हैं. मेरे श्रात्माका किसी अन्य पदार्थके साथ कोई सम्बंध नहीं । 
तब उसकी दृष्टिमें साफ भलकता है कि मेरा स्वाद तो श्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावसे 
चलता है और मेरेसे अत्यन्त भिन्‍न है यह कपाय । मेरा तो एक मधुर ज्ञानस्वाद वही रस 
और और ये कषायें भिन्‍न हैं । इन कपषायोंका स्वाद कटुक है । ज्ञान जब मेरे ज्ञानमें था तो 
कितना आनन्दमें विभोर हो रहा था और वह ज्ञानस्वरूप जब मेरे ज्ञानसे हटा, यह कपाय 
रस जगा तो इसमें इतनी उल्कन हो गई । अ्रव क्षणभर पहिले उस एक विशुद्ध झ्रानन्दमे 
डूब रहा था और एक क्षणके बाद जब कपायोंका उपयोग हुआ तो एकदम विह्ललता बन 
गई । तो ये कषाय मेरे आत्माके रस स्वादस भिन्‍न रस वाली हैं । उतके साथ एकताका जो 
विकल्‍प करता है वह अज्ञानभाव है । 

७२०, ज्ञानीका अध्यात्मस्वादविवेक-- भा जीव जानता है कि में बिता बनाया 
हुआ हैं, ज्ञानमात्र हूं और ये राग कपायें ये बनायी गई और भनेक तरहकी हैं | देखिये--- 
अगर अपने स्वरूपका भान हो तो पहिले यह श्रद्धा करते ही होंगे कि दुःख बनाया जाता है 
गौर आत्माका आनन्द यह बनाया नहीं जाता, किन्तु श्रात्माके स्वभावसे है, तो ये कषायें 
जो बनाई हुई है, अनेक हैं, ऐसा जब प्रत्येक भावका, ज्ञानभावका रागद्वेष क्रोधादिक भावोंका 
स्वाद पहिंचान लिया तब किर यह जरा भी परके सम्बंधमें कि यह मैं हैँ, ऐसा विकल्प नहीं 
करता । जैसे दूध और पानीकी परख रखने वाले लोग जब प्रानी मिले हुए दूधको पीते हैं 
तो पीनेके ही साथ उनको स्वादभेद समभमें श्रा जाता है और वे जानते हैं कि इसमें इतना 
दूध है और इतना पाती है। कहीं मुखमें, जिह्वमें वे स्वाद अलग-मलग नहीं पड़े हैं कि पुल 
में दाहिनी तरफ तो पानीका स्वाद झा रहा ग्जौर वाँये तरफ दूधका स्वाद आ रहा, सार 
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७१८. अज्ञानीका अध्यास--इस जीवको ज्ञान अ्रवादिकालसे तो है नहीं। ज्ञान' 
स्वरूप तो है श्रनादिकालसे, मगर सच्चा बोध इसको अनादिसे नहीं । किसी कालसे इसको 
सच्चा बोध हुआ । तो उस सम्यम्जानके होतेसे क्या चमत्कार भाया कि वह प्रत्येकका 
स्वाद जानने लगा । जैसे कोई खानेका लोभी है तो कभी कोई ऐसी चीज खाया जिसमें 
बहुत मिलावट है। जैसे मसूरकी दाल, नमक, नींबूका रस आादिक | और उसे जब कोई 
खाता है तो क्या वह जुदे जुदे स्वादको समझता है कि यह तो नमकका स्वाद है, यह 
नींबूका, स्वाद है, यह मसूरका स्वाद है भ्रादि स्वाद समभनेका कहाँ ध्यान रखे, जब मोहसे 
आसक्तिसे उसके खानेमें लगा है और उसका केवल एक स्वाद लेने भरका उपयोग है तो 
वह अलग-अलग स्वाद तो नहीं पहिचान सकता । जब उसके खानेमें श्रासक्ति न हो श्रौर 
चित्तमें आये कि मैं परखं तो सही कि ग्रासमें कया वया स्वाद बसा है ? कया क्‍या चीज, 
मिली है ? किसका स्वाद आ रहा है ? वह परख भी सकता है, पर जिसकी खानेमें अत्यन्त 
ग्रासक्ति है वह.परखनेक्री बात रखेगा ही नहीं | शआसक्तिसे उसे खानेकी धुनि रहेगीः। तो ' 
यों.दही अज्ञाती जीव विकलपोंका मौज लूटना चाहता है। उस समय जिन-जिन पदार्थोका 
प्रयोजन -है, जैसा विषय साधन होना, अन्य उपाय होना उन सबके बीच स्वाद तो ले रहा 
है वह ज्ञानका लेकिन पता नहीं है ना कि मेरे को स्वाद आ्राता है ज्ञानका । तो जिस विषय 
को ,यह भोगता है उस विषयपर दृष्टि रहे कि इसका स्वाद आया । जैसे कुत्ता सूखी ' हड्डी ' 
जब चबाता है तो उसके ही मुखके मसूड़े कट जाते हैं, खुन निकल श्राता है, उस 'ही खून 
का-स्वाद लेता रहता है, पर वह समभता है कि मुझे तो इस हड्डीसे स्वाद मिल रहा है । 
उस हड्डीको वह .एकान्तमें ले जायगा, कोई दूसरा देख न ले और हापड़ थापड़ उसे चबाने: 
लग जायगा । तो असली तथ्यका पता न होनेसे जैसे कुत्ता हड्डी चबाकर सुख मानता है' 
इसी प्रकार इस ग्रज्ञानी जीवकों अ्रपने तथ्यका पता नहीं है कि मैं ज्ञानमात्र हुँ. और ज्ञानका 
ही स्वाद श्राया करता है। इस तथ्यका पता न होनेसे जिस-जिस बस्तुका ग्रहण करनेसे, 
भोगनेसे, खात्तेसे, सुननेसे, देखनेसे, सूघनेसे विकल्प जगता है श्रौर उसंमें कुछ मौजसा 
प्रतीत करता है, उस विषयपर ही अ्रड़ जाता है कि मुझे इससे आनन्द मिला । और जब 
यह .दृष्टिमें श्रा जाय कि मुझे विषयसे आनन्द मिला है तो उसके साधन जुटायेगा और 
तकलीफ पायेगा । बाह्य पदार्थोक्रा जुटाना मिलान रखना यह अपने आधीन बात नहीं है । 
कभी पुण्यके मेलसे ऐसा: हो भी जाय तो यह सम्पदा है इसकी रक्षा हो रही है, इतने पर 
भी वह एक पुण्यका मेल. है । श्रात्मा उन्हें करता कुछ नहीं है । गा 

७१६, ज्ञानीका स्वपरविषेक भोर प्ृथक्‌ पृथक स्वादन--जीव जब. ज्ञानी होता है, 
जीव ओर : प्रत्येक पदार्थका जुदा-जुदा स्वरूप समभ लेता है तो वह निरखता रहता है कि 
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७२१, एकका अन्यत्र परिणमन देखनेकी अभृतार्थता--आत्मा ज्ञान्रवन्माव है, 
ज्ञानमय, ज्ञान ही है, वह स्वयं ज्ञान है । ऐसा वह आत्मा ज्ञानके श्रतिरिक्त और क्या करता 
है ? प्रत्येक द्रव्य परिणमनशील है, प्रति समय परिणमता रहता है अर्थात्‌ अपनी शक्तिका 
कोई न कोई व्यक्त रूप रखता है । शक्तिकी व्यक्ति शक्ति ही तो है, भ्रन्‍्य द्रव्य नहीं, अन्य 
द्रव्यकी चीज नहीं । आत्माका स्वभाव चतन्य है, गुण है, वही शक्ति है। सामान्य- 
विशेषात्मकता सर्वार्थव्यापिनी होनेके कारण चेतन्यके भी परिणमन सामान्य और विशेष- 
रूपसे देखे गये हैं । चतनन्‍्यका सामान्यरूपका परिणमन दर्शन है और विशेषरूपका परिणमन 
ज्ञान है। इन दोनोंमें मुख्य ज्ञान माना गया है क्योंकि सबका परिचय ज्ञानभावके द्वारा होता 
है, उन सबका अनुभवन ज्ञानद्वारसे होता है । अरब देखो आत्माकी, लो वह ज्ञान ही तो है 
वह ज्ञानके सिवाय और क्या करता है? कोई किसी दूसरे द्रव्यकों करे, ऐसा द्रव्यका स्वभाव 
ही नहीं है और न विभाव भी कोई ऐसा है कि अन्य द्रव्यको कर दे या अन्य द्रव्य करदे । 
ग्रात्मा ज्ञानके सिवाय और कुछ नहीं करता है । हाँ निमित्तनैमित्तिक भाव तो है, सो उसका 
ग्र्थ भी तो यह है कि योग्यतानुरूप परिराममान द्रव्य अन्य द्रव्यकों निमित्तमात्र पाकर 
स्वयं उस उस रूपसे परिणशमता रहता है। इस निमित्तनमित्तिक सम्बन्धकी ययार्थतासे 
प्रपरिचित रहकर कोई यह मान लेता है कि परद्रव्य १२द्रव्यका कुछ करता है अथवा आत्मा 
परद्रव्यका कर्ता है तो यह सब व्यवहारी जनोंका मोह है, हठ है, श्राग्रह है | हाँ, वस्तुस्वरूप 
से परिचित होकर भी व्यवहारमें किन्ही विज्ञ पुरुषोंको ऐसा कहना ही पड़ता है कि श्रमुक 
काम करो, मैं इसे करे देता हूँ, श्राप इसे छोडिये इत्यादि, सो वहां प्रतीति तो यथार्थ ही है, 
उनकी वह व्यवहारवृत्ति है, मोह नहीं है, दृठ नहीं है, श्राग्रह नहीं है । हां रागबृत्ति तो 
कुछ है ही, तभी तो विकल्प व व्यवहार हो रहा है ओर वह भी मोहनीय भावका भेद है। 
इस तरह मोहांश होनेसे उसको भी मोह कहा जा सकता है । तात्पर्य यह है कि आत्मा 
परद्रव्यका कर्ता है--ऐसा कहना व्यवहारी जवोंका व्यामोह है। आगेकी गाथामें श्रव इसी 
भावकों स्पष्ट करते हैं-- 

बबहारेण हु एवं करेदि घडपडरथाणि दव्वारि । 
करणाशि य कम्मारि खोकम्माणीह विविहारि ॥६५॥ 
७३२, व्यवहारसे अन्यके कत त्वका प्रतिपादून --जीव घट पट रथ आदि चीजोंको 
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मुखमें सारी जिह्वासे स्वाद एक झा रहा है, मगर उन दोनोंके स्वादकों समभने वाला पुरुष 
उस पानी मिले हुए दूधकों पीते समय भी अलग-अलग निर्णाय बनाये हुए है कि यह तो है 
दूधका स्वाद और यह है पानीका स्वाद । ऐसे ही समभिये कि आात्मामें ज्ञान है और साथ 
ही राग भी चल रहा है। राग और ज्ञान दोनों परिणमन भात्मामें तो हैं। श्रात्मामें एक 
समयमें दो परिणमन तो नहीं होते । भेदबुद्धिसि परिणमन बताया है, वस्तुत: एक परिणमन 
है, जो अवक्तव्य है, लेकिन जो अ्विरुद्ध परिणमन है श्रर्थात्‌ एक साथ श्रात्मामें आ सकता 
है इसके वे दो क्‍या अनेक परिणामन होते हैं। उनमें यह परणख कर लेगा ज्ञानी कि यह तो 
है राग अहित करने वाला और यह है ज्ञान, यह स्वादसे ही तो जाना | तो जब ये भिन्‍न- 
भिन्‍त परख हो जाती हैं तो आत्मामें भेदविज्ञान जगता है, ज्ञानी होता है, श्रकर्ता बनता है 
शोर इसको झ्राकुलता नहीं रहती, कर्मबन्ध नहीं रहता । 


।' समयसार प्रवचत चतुर्थ भाग समाप्त ॥ 


१२ समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक 


मची है ओर पाप पुण्य, भक्ष्य अभक्ष्य, दिन रात, पथ्य अपथ्यका भेद किये बिना यद्वातद्वा 
भोगोंकों भोगकर उनका भोग्य बनता है “भोग रहे भरपुर ग्रायु यह भुगत गई सब । तप्यों 
नाहि तप मूढ़ अवस्था तपत भई अब ॥ काल न कितहूँ जात वयस यह चली जात नित । 
वृद्ध भई हि आस, वृद्ध वय $ई छाँड हिंत ।। अश्रजहुं चेत चित चेन कर देह गेह सो नेह 
तज । दु.ख दोष .रण मंगलकरणा श्री जिनवर चरण भज ॥” भोग पदार्थ अब्त वस्त्र स्त्री 
मकान हाथी घोड़े खड़े रहने हैं, यह परदेशी वनजारा कौन कौन वस्तु साथ ले जाये-सव यहीं 
छोड़ अकेला चल देता है। हाँ भोगलालसाकी भावनाएं इस गआ्रात्माके स्वाभाविक ज्ञान गुण 
में विकार परिणाम आर जानेसे तत्काल, झ्राकुलित करती हैं, जिसके भोग लालसा है उसके 
परिणामोंमें विशुद्धि नहीं है -- “जो अहिलसेदि पुण्णंं सकसाग्रों विसयसोक्खतण्हाएं | दूरे 
तस्स विसोही, विसोहि मूलारि पुण्णाणि ॥” झ्रागामी काल या झागामी भवमें मुझे अधिक 
भोगसामग्री मिलि-इस लालसासे जो पुण्यसंचय करना चाहता है वह उत्तम पृण्य बंध नहीं 
कर सकता । कारण कि उत्तम पृण्यबंब परिणामोंकी शुद्धि बिना, विशेष मंद कपाय बिता 
नहीं हो सकता और जब मंद कपाग्रकी इतनी महिमा है ? तो कपायके त्यागकों करके क्षणा- 
मात्र आत्मानुभव भी करके देखो कि अन्तःस्वरूपकी क्‍या महिमा है ? शुद्ध आत्मानुभवकी 
दशामें मोह राग द्वेष लुप्त हो जाते हैं या यों समझो कि “कहा रच्यो परपदमें न तेरों पद 
यहै क्‍यों दुःख सहे । भ्रव “दौल” होहु सुखी स्व पद रच दांव मत चुको यहै ॥” अर्थात्‌ तू 
परपरिणातिमें क्यों मन लगाता है ? ऐसा करना तेरा भाव नहीं है, परपरिणतिमें लगकर 
क्यों दुःख सहता है, आत्मस्वरूपमें मग्न होकर सुख थाझ्नो । आज जैसे सुयोगमें आत्मानुभव 
न किया तो ये आत्मानुभवकी अस्त:सामग्री वा आत्मानुभव फिर आगे मिलना दुष्कर है । 
आत्मानुभवी राग द्ेेषके निमित्तोंकों पृवकृत करमका फल मान उनका ज्ञाता द्रष्टा मात्र रहता 
है किन्तु भोक्ता नहीं बतता । वह तो अपने घर स्त्री पुत्रोंसे ऐसा अलग सा रहता है जैसे 
सरकारकी बिना श्राज्ञा कोई माल ले श्राये और जब सरकार उसे पकड़ ले ती उसके माका 
कोई मालिक नहीं बनता । वैसे ही यह भी उनसे अलग-सा रहता है । 

७२५, उपशमनका परिणाम--सम्यग्शानी श्रात्मा क्षायोपशामक सम्यवत्वकी 
प्रवस्थामें भी जाता है--“जे ते जीव पडित खयोपशमी उपशमी तिनकी अवस्था ज्यों 
लुहारकी संडासी है। खिन श्राग मांहि खिन पानी मांहि जैसे एह खिनमें मिथ्यात खिन 
ज्ञानकला भासी है ॥ जौ लों ज्ञान रहे तो लों सिथिल चरन मोह, जैसे काले नागकी शकति 
गति नासी है। आवत मिथ्यात्‌ तब नाना रूप बंध करे, ज्यों उकीले नागकी 'शकति पर- 
कासी है ॥ अर्थात्‌ लुहार अपनी संडासीसे भट्टीमें तपती स्थूल दी्घ शलाकाको जब भट्टीमें 
ही संभालता है तो संडासी तप जाती है और तप्त लोह शलाकाकों निकाल कूट पीट कर 
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करता है, यह व्यवहारसे ही कहा जाता है। इसी प्रकार जीव नाता प्रकारके इंद्रियोंकों 
हृष्टियोंको, कर्मोंको व नोकर्मोंको करता है, यह भी व्यवहारतयसे कहा जाता है | जीव तो 
अपना विकल्प व अन्त: प्रयत्न करता है, इसके भावकों निमित्त पाकर देहके व्यापार उसके 
ग्रनुरूप होते उनको निमित्तमात्र पाकर घटादिक बाह्य कर्म हो जे हैं तो वहाँ व्यव- 
हारी जन ऐसा कह देते हैं कि जीव घट पट रथ श्रादि पदार्थोकों करता है तथा ऐसा व्यव- 
सौ जनोंको प्रतिभास भी होता है। इसी प्रकार जीव कर्मोको व नोकमोंको व उनके साधनों 
को करता है-ऐसा व्यवहारी जनोंको प्रतिंभास होता है । उन बाह्य कमोके समान ही श्रन्त:- 
कर्मोकों करने वाला मानता है यह मोही । इसी कतुं त्व बुद्धिके कारण तथा इसीसे उत्पन्त 
भोकतृत्वबुद्धिके कारण जीव स्वभावोपासना छोड़कर विषयोंमें उपयुक्त हो जाते हैं । 

७२३. रागभाषके कष्टका उदाहरण--देखो--प्रतापी क्षत्रिय राजा सत्यंधरने विजया 
रामीमें अत्यासक्तिके कारण मंत्री काष्ठांगारको राज्य दे दिया । कारण कि “विषयासक्त- 
चित्तानां गुण: को वान नव्यति । न दैदुष्यं न मानुष्यं नाभिजात्यं न सत्यवाक्‌ |” श्रर्थात्‌ 
जिनका चित्त विषयोंमें पंस जाता है उनको प्रत्येक गुण नष्ट हो जाता है। न उसमें पॉडित्य 
अर्थात्‌ विवेक रहता है, न मनुष्यता रहती है श्रौर न कुलीनता, न सच्चाई, कोई भी सद्‌- 
गुण नहीं रहता । यही नहीं कि केवल सदूगुरा न रहें किन्तु यह विषयासक्ति' अन्तमें सर्व- 
नाशका कारण बन जाती है। मंत्रियोंने राजाकों बहुत समझाया कि काम भोग या सुखके दो 
प्रधान कारण हैं--पहिला धर्म, दूसरा धन । श्रतः सुखके चाहने वालेकों उसकी प्राप्तिके 
कारण धर्म और धनको हृढ़ बनानेकी ओर ध्यान रखना चाहिये, न कि उन्हें दोनोंको छोड़- 
कर केवल विषय सुख सेवन करना चाहिये। “धर्मार्थयुग्म॑ किल काममूलम्‌ । इति प्रसिद्ध 
नृपनी तिशास्त्रे । भूले गते कामकथा कथं स्थात्‌, केकायितं क्व शिखिनिप्रणष्टे ॥” अर्थात्‌ जैसे 
मयरके प्राणान्त हो जानेपर उसकी मधुर केका ध्वनि नहीं सुनाई दी जा सकती, बसे ही 
धर्म और धतकी उपेक्षा करके केवल विषयसेवन नहीं हो सक्रता, होगा तो आत्मपतनकी 
बात साधारण है, सर्वनाशका ही कारण वह बन जाणेगा। जिस विजयारानीमें आसक्त था 
उसीको यह बिना सोचे कि कहां जायेगी एक विमानमें रख उड़ा दिया और यह भी न 
सोच सका कि यह केकी यंत्र कहाँ गिरेगा' “पृर्वाण्हे पूजिता राज्ञी राजा सैवापराक्तके । 
परेत्तभुशरण्याभूत्‌ पापाद बिभ्यतु पंडिता : ।॥॥” प्रात:कालमें जिस विजया रानीने राजासे 
आदर पाया, वही विजयारानी दिनके तीसरें पहरमें अपने नगरकी इम्रशान भूमिमें श्रसहाय 
रानी अवस्थामें जा गिरी | विवेकियों ! अब भी विषयभोगमें तुम्हारी लिप्सा है क्या? रकक्‍ता- 
ने अपने पति देवरतिको छलबलसे क्येमें धक्का दे दिया और लूले लंगड़े नौकरके साथ फंस गई । 

७२४, भोगभावसें मलीनता--भोगोंके भोगनेमें आजके भौतिक युगमें होड़ाहोड़ी 


शरै४ समयसार प्रवचन पंचम प्रस्तक 
पड़ौसभर गाँव भर या अपने परिचित अपरिचित अनेक ग्राम, नगरवासियोंके पास जाकर 
क्सि भाषा और भावमें यह कहे कि आप सब मेरे साथ भलाई करना और इसके कहनेमें 
क्या ऐसा जादू है जो सब मान जायें और ये सब्र अपने कहे हयेका कब तक ध्यान रखें ? 
ये सब बातें अ्रनहोनी जैसी लगती हैं | हां, यह स्वयं श्रपनी बहिणड्ज श्रन्तरंग प्रवृत्तियोंको 
शुद्ध बना ले तो “झाप भला तो जग भला” जैसी अ्रमोध स्पष्ट उक्तिके अनुसार सभी लोग 
उससे स्वयं भलाईका व्यवहार करेंगे। इसी भांति तुम आत्मनिरीक्षण करो, अपनी स्वतंत्र 
सत्ताकों पहिचानों और अद्वेत श्रनादि . अ्रनंत अहेतुक ज्ञानानंदरूप श्रात्माका अनुभव करके 
उसमें स्थिर होश । निमित्तोंपर हृष्ठि' मत डालो, स्वावलंबी ही विजयी होता है--यह 
बात लौकिक व्यावहारिक और घामिक ह्टिस भी उतनी सत्य है जितनी शुद्ध निउचय 
ग्राध्यात्मिक दृष्टिसे । 

७२७, निमित्तदष्टिको प्रधानतामें विडम्बना--बपकि मौसममें एक नागरिक रास्ता 
चलनेके सरकारी नियमोंकों पालता हुआ अपने बांये हाथकी पटरी परसे सड़कपर चला जा. 
रहा था कि ४ कदम पीछे भूमिपर १ मकान वर्षाके कारण ढह कर गिर गया । उसने 
वादी बनकर मकान वाले प्रतिवादीपर ५००००) का अपने जीवनके खतरेका मुकदमा 
दायर किया । मकानवालेने कह्ठा-मेरी कोई गलती नहीं । मैंने ठेकेदारकों पूरे मेँह मांगे 
रुपये दिये हैं। ठेकेदारकों बुलाया तो वह बोला-यह गलती मेरी नहीं कारीगरकी है । कारी- 
गर बोला--यह गलती गिलारा चिनने दाले को है । गिलारा चिनने वाला बोला--बह 
मेरी गलती नहीं, गलती पाटो डालने वालकी है। उसने मेरे कहे अनुसार जलके प्रमाण 
से अधिक जल डाल दिया | तब भिश्तीकों बुलाया गया ।** “यह अपराध मेरा नहीं, जब मैं 
पानी डाल रहा था तो पूरे गाजे वाजेके साथ राजाकी सवारी निकली | सब जनता तमाशा 
देख रही थी, मैं भी भ्रपनेको न रोक सका ओर इसी तमाशा देखनेकी लालसाकीो जल्दीमें 
ग्रधिक पानी डालकर मैं तमाशेमें खड़ा हो गया। अत: राजा अपराधी है । यह बात जब 
न्यायाधीशके फेंसलेकी राजाके समक्ष पहुँची तो राजाने न्‍न्यायाधीगकों अलग कर दिया 
श्र्थात्‌ जो हमेशा परको ही दोपी बनाता है वह अपनी स्थिरता व कर्तव्यसे मावों शुन्‍्य 
बनता है। भरत: श्रपनी भलाई बुराईके निर्माता हमर हैं। हम चाहे तो सावधान हो स्वात्मा- 
नुभवमें लीन होकर परविकल्पोंमें न फंस स्वात्मानुभव ऋर सकते न अभी तक वर्सान था 
कि परद्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नहीं कर सकता है। भ्रव यह भी सम भाते हैं कि परद्रव्य पर- 
गुरणोंका उत्तादक नहीं । ु है 

७२८. परिणमनका आधार परिंणमयिता--रोटीमें जो स्वाद है वह बनाने वाली 
या चूल्हा इंधघन चकले बेलनका व बनाने वालोक़ा नहीं है| स्वाद है झ्राटेका, आटा है गेहूं 
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जब पादीमें संडासीसे पकड़ी लोहशलाकाको बुझाता है तो संडासी भी ठंडी हो जातो' है । 
ऐसे ही श्रात्मानुभव या सम्यकत्व प्रगट होते ही राग द्वेष मोह परिणतियाँ मिट जाती हैं । 
दूसरा उदाहरण है कि जैसे कि मंत्रोंसे कीलित भयंकर विषेला सर्प एक जगह जकड़ा सा 
बंधासा पड़ा रहता है। सम्यक्‍त्व या आत्मानुभवसे डिग जानेपर रागद्वेष परिणतियाँ ऐसे 
प्रगट हो जाती हैं जैसे सर्वकी जिस 'पंत्रसे कीला था उस मंत्रकों उठा लेनेपर वह सप 
शीघ्र चलने फिरने लग जाता है। विवेकीको जब आत्मानुभव हो जांता है तो उसे तो 
भक्ष्य भोज्य मर्यादा भीतरके पथ्य शुद्ध भोजन पान भी तथा सुन्दर आभूषण, महल, मकान 
सुशीला, कुलीन सुन्दरीमें भी जब राग भाव नहीं रहता किस्‍्तु वेदनाका प्रतीकार मात्र 
भोगों को अ्ल्पकाल भोगता है तब लोकनिद्य सप्तव्यसनोंकों तो नियमसे सदाके लिये वह 
त्याज्य जानकर उन्हें छोड़कर अपनेको कुछ हल्कासा अनुभव करता है। यहाँ हल्का शब्द 
का अ्रभिप्राय यह है कि उसके परिणामोंपर लोकापवादोंका भार न रहने से आ्रात्मोन्‍्नतिमें 
अग्रसर रहता है “ मेरे चित्त घर मांहि बसों तेजोमय यावत, पाप तिमिर अवकाश तहां 
सो क्‍यों कर पावत ॥।” श्र्थात्‌ मेरे आत्मामें परमात्मरूप आत्मज्योति जगमगा उठी है तो 
रागद्वेषरूप अंधेरा वहाँ कैसे रह सकता है ? शास्त्रोंमें ज्ञानीकी सिहवृत्ति बताई है। 

७२६. सिंहबृत्तिकी पद्धति--सिंहको कोई तलवार मारे तो वह सिंह इतना विवेकी 
सहज होता है कि तलवारपर कुछ भी रोष नहीं करता है किन्तु तनवार मारनेवाले पर 
आक्रमण करता है। उसी तरह ज्ञानी अपनी विकारपरिणातिपर ज्ञानपरिणतिमें आक्र- 
मण करके उसे मिटा देता है। अज्ञानीकी घ्वानतृत्ति होती है श्रर्थात्‌ जैसे कुत्ता लाठी 
मारने वाले पर क्रोध न करके लाठी पर रोष करके उसे चबाता है, वेसे ही अज्ञानी अपनी 
क्रोध परिस्थितिपर हेय दृष्टि न कर दूसरेको हो हेंषी अपराधी मानकर उसे दबाने मिटाने 
का प्रयत्त करके व्यर्थ विफल होता है। उस श्रज्ञानीकी दृष्टिमें संसारके सभी परपुरुषों, पशु 
पक्षियों अचेतन पदार्थोपर उसका ऐसा अधिकार है कि वह उन सबका परिणमन अपनी 
इच्छानुसार कर देगा, किन्तु अपनी परिणतिका भी मालिक स्वयं वह नहीं बन सकता । 
एक बार एक राजाने बड़े भारी लम्बे चौड़े पहाड़की सैर करनेक्रा विचार अपने मंत्रीको 
प्रगट किया | राजा की आदत नंगे पैर रहनेकी प्राय: थी, श्रतः मंत्रीने चाहा कि सारे पहाड़ 
पर नम चमड़ा बिछवा दूं किन्तु इतना ज़मड़ा मिले कहाँसे ? मंत्रीने फिर अपनी सभामें 
इस बात्तका विचार रबखा कि जिस पहाड़पर भारी काँटे कंकड़ हैं उस पर राजाके पर्यटन 
को सुविधा कंसे हो ? अन्‍्तमें निर्णाय हुआ कि समझा बुक्काकर राजाको जूता पहिना दिये 
जाये तो यह विकटसे विकट परिस्थिति भ्रति सहज हो जाये । लोग क्‍या मना करते है कि 
सब हमार साथ भला बर्ताव करें, किन्तु यह अपने प्रति सबकी भलाई चाहने वाला व्यक्ति 
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पदेश शास्त्रके इन इलोकोंका यह अ्रभिप्राय है कि उत्तम तत्त्वमें आत्मानुभवमें जिसकी रुचि 
है उसे विपय विषसमान आत्मघातक जान ण्डेंगे और जो श्रागम व पुराणोंके लेखोंसे व 
अपनी आँखों देखी जगतकी भोग सामग्रीको रोग समझ गया है वह क्षण भर भी अपनी 
परिणति उनमें न लगाकर अनादि श्रनंत अहेतुक ज्ञानानन्द रूप आत्माके अनुभवमें ही तृप्त 
रहेगा । ऐसा आत्मानुभव शअज्ञानियोंके अवलम्बनसे प्राप्त नहीं होता । यहाँ ग्रज्ञानीका ग्रभि- 
प्राय है--जिसकी रूचि आत्मतक््वकी ओर नहीं हुई उससे है | 

७३०. तथ्यके सुनने वधिरोंकी विडम्बना--एक दिन एक बकरी चराने वालेको 
बकरियाँ चराते समय जंगलमें भ्रूख लग श्राई । वह वहरा था। भाग्यवत्न इस एक आदमी 
जंगलमें मिल गया, किन्तु था वह भी वहरा। उसे इशारोंसे समभा बुकाकर रोटी खाने 
चला गया और इसे १ घंटेकी चराई क्या दू--इस विचारमें डुबा--अ्रपवी तमाम बकरियों 
को देखने लगा और एक लूली वकरीके पास खड़ा होकर उसका कान पकड़ इसम्त एक घंटा 
खघराने वालेके पास लाया और बोला-तुमने एक घंटा ही तो चराया, सो चराईमें यह 
बकरी लो | यह १ घंटा चराने वाला समझा क्रि यह मुझे उलाहना दे रहा है कि तुमने 
इसकी टांग तोड़ दी । सो ऊपरको मुह और नजर व हाथ उठा कर बोला--यह परमात्मा 
देखता है कि मैंने तुम्हारी बकरीकी टाँग नहीं तोड़ी, किन्तु दोनों वहिरे थे । न इसकी व 
सने समझे और न उसकी यह सुने समझे। आखिर दोनों एक गाँवके जमीदारके पास 
पहुंचे । था वह भी बहिरा और उस दिन घर कामसे जमीदारनसे हो गई थी उसकी लड़ाई 
और ये दोनों जमीदार जमीदारत भी थे बहरे। इन दोनों ने समझा कि ये दोनों बाहिरी 
ग्रादमी हमारी लड़ाई मिटाने आये हैं । सो दोनों बोले--तुम तो जाग्रो, हम दोनों निपट 
लेंगे । पर ये दोनों बकरी वाले लगे श्रपनी कहने श्रौर दूसरे की सुने नहीं, श्रत: जमीदारसे 
भगडने लगे । जमीदारने दोनोंकों पीट पाट कर भगा दिया । 'इसी तरह जिसे ग्रात्मबोध 
नहीं लक राग द्वेषके विकलपोंकी श्राकुलता भोगनी ही पड़ेगी । जिस तरह दीपक घट पट 
श्रादि पदार्थोंको प्रकाशता हुआ उन प्रकाध्यमान पदार्थो्में रागी द्वेषी नहीं होता, ऐसे हो 
ज्ञानी आत्मा स्पर्श रस गंध वर्णो शब्दको जानकर भी उनमें रागी द्वेषी नहीं होता । क्योंकि 
स्पर्श आदि तो जड़ पुद्गलके गुगा है वे आत्माको कुछ कहते नहीं कि हमको ;रहरा करो 
ग्रीर झ्रात्मा भी अपने प्रदेशोंकों छोड़ उन स्पर्शादिकरमें जाता नहीं । ऐसा होनेमें आत्माके 
शुद्ध ज्ञाकी महिमा ही कारण है--- पूर्ण एक अच्युत और शुद्ध है, ज्ञानको महिमा जिप्की 
ऐसा यह आत्मा ज्ञेय पदार्थ जो स्पर्श रस गंध वर्ण शब्द उनमें, रागी हेपी नहीं होता । ऐसो 


श्रात्मीक शुद्ध ज्ञानसे रहित है बुद्धि जिनकी, वे अज्ञात्री अपनी स्वाभाविक विरक्तिको छोड़ 


स्पश आदियमें राग ठेष करने लग जाते हैं, यही अज्ञानकी महिमा है । 


विज मल २ जा ॥ मी 322४७एआ 
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का । बनाने -वालीका गुण रोटीमें एक भी नहीं अन्यथा बनानेवालीके देह शग्रौर आकारका 
गुण रोटीसे स्पष्ट दिखना चाहिये सो दिखता नहीं । इश्ी भाँति घड़ेमें भी कुम्हारका स्वभाव 
बिल्कुल नहीं किन्तु मिट्टीके ही परिणाम स्वभावसे घटाकार परिणमन हुआ | इसी तरह 
तुम्हारे परिणामोंमें रागद्वेष पैदा करनेके मात्र कारण मित्र शज्रु नही हैं किन्तु अपने ही 
ज्ञान गुणका जब विक्रार रूप परिशमन होता है तो राग द्वेष ऐदा हो जाते हैं । श्रतः एक 
क्षण भी स्वानुभवसे मत चूको । उंगलीसे कागज फटा तो ऐसा न समझना कि फटनेकी 
सामथ्य या परिणमन कागजमें नहीं होनेपर भी उंगलीने ही सब कुछ कर' दिया । सभी 
द्रव्य अपने स्वभावसे परिणाम रहे है, निमित्तभृत द्रव्यान्तरोंकी प्रेरगासे नहीं । माँ'ने बच्चे 
को मारा सो रोया, किन्तु रोया वह बालक अपने विकारपरिणमनसे । ग्रुणोंका परिशमन 
ही आकार है। अपने स्वभावसे ही द्वव्यके परिशमतका उत्पाद है, दूसरे द्रव्यान्तरके स्वभाव 
उसमें उत्पादक नहीं । जैसे कि कुम्हारका कोई भी गुणा घड़ेमें नहीं वेसे ही कोई भी प्रकाश 
व अंघकार आदि पदार्थ आत्मद्रब्यके रागद्वेष पैदा करानेको समर्थ नहीं । मुल्रिज अनेक 
विभूति संयुक्त गृहस्थके घर भोजनके लिये जाते हैं किन्तु उन्हें तिलमात्रमें भी ममता नहीं 
झ्ौर फकीरको मांगे दो टुकड़ा भी कई बार मिलता नहीं, किन्तु ममता है उस ग्रहपतिसे 
अत्यधिक, जिसके दरवाजे वह माँगनेको खड़ा है। 

७२६. आत्मा भिम्नुखतामों तप्तिका »लुभव--चेतन व अचेतनके परिणमममें अन्तर 
है। ऐप्ा नहीं कि जैप्ा, सहज परिणमन अचेतन पुद्गल द्वव्यमें होता है, वैसा हो जीव 
द्रव्यमें भी सहुज परिणमन हो जाता होगा । देखो मिट॒टीको चाहे घड़ा वनना पड़े या बन 
जावे, किन्तु मुनिराज जब ध्यानमें लीन होसे है तब सुकुमालके शरीरको गीदड़ीने अपने 
भ्रपने बच्चोंके साथ तीन दिन रात खाया तो भी मुनिराजके परिशामोंमें मलीनताका अंश 
भी न झाया । अधिक आत्मशुद्धि हुई | हम निमित्तको बड़ा दोष देते हैं यही हमारी बड़ो 
भूल है। अपनी आआाँखका पूरा टेंट बाहर निकला है सो तो स्वयंक्रो दिखता नहीं किन्तु 
दूसरोंकी फूलीकों देखता फिरता है । हमें अपनी आँखोंसे श्रपना मुख नहीं दीखता । किन्तु 
हम अपनी आँखोंके सम्मुख आये अनेकोंका मुख देखते हैं । यदि कदाचित््‌ तुम्हें अपनी आँखों 
से श्रपना मुख देखना ही है. तो आत्मानुभवरूपी शुद्ध दर्पणामें शुद्ध ज्ञानहष्टिसे श्रपना मुख 
भी देख लो | किसीने चुगली उड़ाई और मैं दुखी हुवा तो दूसरे चुगली वालेकी शक्ति सब 
कुछ हो गई और तुम अपनेको आत्मबली कहते थे | तुम्हारी. शक्ति कैसे दव गई, चुगलकी 
क्रिया चुगलमें है । तुम अपनो शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा शक्तिको क्‍यों क्षणभर भी घुनाते हो ? यथा 
यथा समायाति सवित्तौ तत्त्वमुत्तमण । तथा तथा न रोचन्ते विषया सुलभा अ्रपि | श्रथवा 
यथा यथा न रोचन्ते विषया सुलभा अ्रपि तथा तथा समायाति संवित्तौ तत्वमुत्तमम्‌ । “इश्टो- 
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७३२. न्याय और अविरोध त्रिवर्गसाधनका फल--तुम चाहते हो कि कोई तम्हारी 
पाई न चुराये तो तुम भी दूसरोंकी पाई तो क्या एक सेकेंड एक मिनट भी ब्रा मत चाहों । 
मेत्रीभाव जगत्‌में मेरा सब जीवोंपर नित्य रहे । इससे अचौर्यत्रतकी भी महान्‌ पूति है। 
इसी भांति तुम चाहदे हो कि तुम्हारी वहू, बहिन, वेटीकी ओर लोग बुरी हृष्टिसे न देखें, 
हंसी मजाक न करें तो तुम भी “परतिय लख जे धरती निरखें, धन है, धन है, धन है 
तिनको” अर्थात्‌ “मातृवत्‌ परदारेषु परद्रव्येषु लोछ्ठबत्‌ । आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु यः पश्यति स 
पण्डित:” लोग चाहते हैं कि मारे घरकी स्त्रियाँ तो सीता समान शीलवती हो जायें और 
हम मनचाहे व्यभिचारी बने रहें । इसी तरह अधितृष्णा पराव्याधरि: का सिद्धान्त मानकर 
न्‍्यायोचित अपने पुरुषार्थसे प्राप्त सम्पदामें सन्‍्तोष करो । अभ्रधिक आरंभ परिग्रहमें फंसनेसे 
अशान्ति बढ़ती ही जाती है। लोग भी कहते हैं कि--“'नियतसे बरक्कत है--किसीको तो 
नो खाये, तेरहकी भूल सदा वनी रहती है । कोई संतोषी जन “अल्पारंभपरिग्रहत्व॑ मानु- 
पस्य” के सिद्धान्तकों आगामी भवमे ही मनुष्यभव पानेका कारणामात्र नहीं मानते, किन्तु 
/परस्पराविरोधेन त्रिवर्गों यदि सेव्यते | अ्रनर्गलमत: सौख्यम्‌ अ्रपवर्गोष्प्यनुक्रमात्‌ ॥” अर्थात्‌ 
धर्म, धन और सूख तीनों समान रूपसे सेवन किये जायें तो सुख तो सदा स्वयं उपस्थित है 
किन्तु ऐसे श्रविरोध त्रिवर्गसाथन्से ऐसी पात्रता बनती है कि योग्यविधिसि विकट भविष्यमें 
मुक्ति भी मिल सकती है। 

७३३, आत्मीय गुण अविश्वासकरका फुल--अ्रधिकांश आत्मायें ऐसी हैं जो 
मोक्षके सुखमें विद्वास भी नहीं करतीं, उन्हें तो लौकिक सुखमें ही विश्वास है और इसी 
लिगे बार-बार इसी मोहमायाकी मृगतृष्णामें पच पच कर मर रहा है। देखो, राग द्वेष 
की परिशतिमें कितना बल लगाना पड़ता है और इतने परिश्रमके बाद भी जब शान्ति 
हाथ नहीं लगती तब तो और भी ज्यादा कष्ट मानता है। यदि आत्मीक गुण विरागमें 
ग्रावे स्थिर रहे तो झान्ति पावे, परन्तु जब पर्याय बुद्धि रहती है तव पर्यायमें ही लक्ष्य होने 
से उसका उपयोग सर्वदा अश्रस्थिर ही रहता है वर्योंकि बह उपयोग भी रागमिश्चित है और 
उस उपयोगका आश्रयभृूत पर्याय भी अस्थिर है| यदि अ्रश्नू व तत्त्वों परसे और भेद रूप 
कल्पनासे लक्ष्य हटकर अनादि अ्रनंत श्रुव ज्ञानानंद स्वभावमें एकाग्रता हो तब श्रशान्ति 
नहीं हो सकती । यह जीव मोहवश राणद्वेष रूप आपत्तियोंमें चल चल कर उठता गिरता 
है । देखों जब भ्रधिक राग करता है तब इसके पैर तक काँपने लगते हैं। इसी तरह दषमें 
तो हाथ पैर होंठ श्राँखें सभी कम्पित और विवर्ण हो जाते हैं, जिसमें तत्काल-महान्र्‌ परिश्रम 
है, खेद है। वह तो-इस मोहीकों सरल बन गया है झौर जिसमें अ्रशान्ति नहीं, अरपूर्व 
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७३१. आप्त समागमकी दुरुपयोगताका फल--ये रागढ्वेष ही हिसा भूछ चोरी 
कुशील परिग्रहके जनक हैं | “'रागद्वेष निवृ त्तेहिसादिनिवतनीकृता भवति । , अनपेक्षिताथे- 
वृत्ति: कः पुरुषः सेवते नृपत्तीनु” जिसे लौकिक आजीविकां की चाह नहीं वह प्राणोंको 
खतरेमें डाल देने वाली राजाग्रोंकी सेवा क्यों करेगा ? उसी तरह जहाँ राग द्वेष हैं वहीं 
हिंसा आदि पाँचों पाप हैं। आप यह मत समभिये कि मैं सुखी रहूं और दूसरोंको अपनी 
सुविधाके लिये मनचाह' दुःख पहुंचाऊं । “ज्ञानाराव” झास्त्रमें धर्मका प्रथम चिन्ह यही 
बताया है कि “यत्‌ यत्‌ स्वस्यानिष्टं तत्तत्‌ वाकचित्तकर्मभिकायँम | स्वप्तेडपि नो परेषामिति 
धर्मस्याय्रिमलिद्भधम्‌ ॥ श्रर्थात्‌ जो विचार, वचन और कारये तुम अपने लिये अ्ररिष्ट बुरा 
समभते हो, वैसा विचार वचन और कार्य दूसरोंक साथ मत करो । पशु भ्रविवेकी होता है, 
गाय सावन भादोंके दिनोंमें जंगलमें सुन्दर स्वादु घास पेट भर कर आती है, फिर भी घर 
ग्राने पर यदि उसके बच्चे के आगे घास पड़ी हो तो सिरसे धक्का देकर वह घास खा लेती 
है । हम यह चाहते हैं कि हमसे कोई कठोर शब्द न बोले किन्तु हम अपनी बोलीपर काबू 
नहीं करते । आखिर यह अन्धेर कौन कब तक सहे ? सो “रहिमन जिह्नमा बापरी, कह गई 
सुरंग पाताल । झ्राप कहीं भीतर धसो जूते खाय कपाल ॥ जीभके व्यापार श्रर्थात्‌ वचनके 
ग्राधीन- समस्त लोक व्यवहार है। लोकमें जिसकी बात है उसका सब कुछ है। जो कह. 
कर बदल गया उसे लोक दोगला कहते हैं । कहते हैं कि जिसकी बातका भरोसा नहीं, उसके 
बापका भी सरोसा नहीं | जिसकी जबान है सच्ची, जवान तरुण कर्मठ वही है। लोग 
कहते हैं कि पेटका पता जीभको हैं, “कुलीनजातस्य न पाणि पद्म, न जारजातस्य ललाट 
शुद्धम.। यथा यथा मुचति वाक्यवाणाम तथा तथा जातिकुलप्रमाणम्‌ ।। श्रर्थात्‌ जो 
सुशील 'सदाचारी माता पिताके संयोगसे पेदा हुआ उसके हथेली पर कमल नहीं खिला है 
और जो कुशीलसे पैदा हुआ उसके सिरपर सींग नहीं होते किन्तु बोलीसे ही जाति और 
कुलकी या व्यक्तिगत उच्चता नीचता का अनुमान सदा चतुर कर लेते हैं | कहा हुआ वचन 
भीतर नहीं धंसता, अतएव सावधानीसे बोलो । नेक बचनोंसे दुनियां अपनी बन जाती है और 
खोटे वचनोंसे अपने भी पराये बत जाते हैं या बुरे वचन बोलकर स्वयं पछताता. है । 
तिर्य॑चोंकी अपेक्षा मनुष्योंमें एक अपना या परलोक अर्थात्‌ दूसरे जनोंका या दूसरे, समस्त 
प्राणियोंका उद्धार करने वाली शअक्षररूप वचनतमाला ही है। इस वचन्‌शक्तिका दुरुपयोग 
किया. अर्थात्‌ कपट किया कि “माया तैर्यग्वोतस्थ” के इस वैज्ञानिक और आ्नागमोक्त व युक्ति- 
युक्त विधात नियम कानुनसे उसे तिय॑चगति मिलती है। हजारों रुपयोंकी सुन्दर घोड़ोंकी 
जोड़ी सर्पके सामने झ्राने पर आत्मरक्षाका एक शब्द अपने मालिकको नहीं बोल सकती 
ओर कदाचित्‌ सर्पके काटनेसे वहीं वह धोड़ोंकी जोड़ी प्राणान्त हो सकती है। अ्रतः सदा 
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दूसरेकी परिणतिसे नहीं रहता, अपने भावोंसे रहता हुं, दूसरेके भावोंसे नहीं | तो इतना 
निराला हूं में सबसे कि कोईसे रंचमात्र सम्बंध नहीं है, स्वरूपहृष्टि करके देखो, मेरा किसी 
अन्य अरुसे सम्बंध नहीं है । तो में किसीका स्वामी नहीं रहा यह निर्णय कर लीजिए । 
अगर सच्चा निर्शाय नहीं है तो में स्वामी हूँ धन, वैभव, क॒टुम्ब आदिकका, इन्हीं व्यर्थेके 
विकल्पोंमें रम-रमकर उम्र गुजर जायगी, मिलता कछ नहीं है। 

७३६, स्वयंकी शुद्ध भावनामें सत्य तत्वका मिलन--भैया ! मिलन तो होता है 
तब जब अपने झ्राप निविकल्प ध्यान बने, बाह्य पदार्थोसि चित्त हटे और अपने में निविक- 
ल्पता आये तो अपना हित है । सो यह बात तभी सम्भव है जब हम अपने को सम जायें 
कि मैं अ्रकिज्जन्‌ हूँ, मैं किसीका सम्बन्धी नहीं हूं, में अपने श्रात्माका सम्बन्धी हुं पहिली 
बात । दूसरी बात यह रिणिय करिये कि में किसका करने वाला हूँ। मेरा किसपर वश 
चल सकता है ? सोचिये | अन्य पदार्थोपर मेरा वश नहीं चल सकता । भले हो पृण्योदय है 
अंनुकूल है सो दिख रहा है ऐसा क्रि में जेसा चाहता हू वैसा ही वस्तुका परिणमन होता 
है । पर वह मेल है एक प्रकारका, हो रहा है, पर में करने वाला नहीं हुं । जैसे चलती 
हुई गाड़ीकों बच्चे लोग ढकेलते है तो समभते हैं कि गाड़ी हमारे चलानेसे चल रही है, 
मगर वह तो एक खेलकी बात है, ढकेलनेकी बात नहीं है । इसी तरह जगतमें किन्‍्हीं भी 
बाह्य पदार्थोंसे करनेकी बात नहीं है, एक मेल जुड़ गया है कि जो, होना हो थोड़े सम्बन्धसे 
हो जाता है पर करने वाला में नहीं हुं। फिर दुनिया कहती है कि कुम्हार घड़ा बनाता, 
कारीगर मकान बनाता आदिक ये सब बातें क्‍या असत्य हैं ? उसका उत्तर इस गाथामें 
दिया गया है कि व्यवहारसे ही ऐसा कहा जाता है कि घड़ा, रथ, मकान श्रादिक परद्रब्यों 
को कोई बनाता है, आत्मा कम शरीर आदिक नाता कर्मोको बनाता है, यह निश्चयका 
कथन नहीं है । निश्वयकी बात तो यहीं देख लो--क्या हम श्राप लोगोंको समझा रहे है ? 
क्या हम आप लोगों को “समझा सकते हैं ? कभी नहीं । तो हम क्‍या कर रहे हैं यहाँ पर ? 
वचन बोल रहे हैं, पढ़ रहे हैं, चेष्टा कर रहे हैं, इप्तकों तो मना किया नहीं जा सकता, 
प्रत्यक्ष दिख रहा कि कर रहे हैं, पर ये सब चेष्टायें और श्रम करके हम आ्रपकों समझा 
नहीं सकते हैं। समझ्ाना हमारे अधिकारकी बात नहीं है किन्तु जो मनमें भाव उत्पन्त 
हुए, जिस किसी भी प्रयोजनसे हम बोल रहे हैं, उसको शान्ति, उसकी पति की जा रही 
है, आप लोगोंको हम कुछ समझा नहीं सकते | दित्तमें आया कि कुछ बोलना ही हिये 
बोलने लो तो जो हमारा ऐसा प्रभाव जगा, इच्छा हुई उसको शान्तिके लिए हम 2.0 
है, आपको समभानेके लिए हम नहीं बोल रहे, क्योंकि हम समझा ह्टी नहीं सकते | एक 
पदार्थ दूसरे पदार्थका कुछ कर . ही नहीं सकता है। पर कोई शंका करें कि हम समभाते 
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झ्रानंद है ऐसा शुद्ध ज्ञानमय परिणशमन कठिन बन गया है | सच बात तो यह है कि भेंद- 
विज्ञान बिना कल्याणाका मार्ग मिलता नहीं। इसलिये भैया ! भेदत्रिभानका सतत प्रयत्न 
करों । भेदविज्ञानके होनेपर कदाचित कर्मोदयवश राग द्वेष आयें भी तो भी उन राग हेष 
आ्रादि भावोंसे पृथक्‌ झप्तिमान्न निजभावमें रुचि होनेसे ज्ञानी ऐसे छझूंदसे विराग रहता 
ही है। 

७३४, सम्पक्त्वकी शरण्यता ओर सारभूतता-स्वस्वामित्व और, कर्ताकर्मपना 
इन दोनों बातोंका सही निर्णय हो जानेपर सम्यक्त्व होता है। संसारमें सम्यक्त्वके सिवाय 
और कुछ शरण नहीं है। ये भौतिक समागम, परिजनोंका समागम, मित्रजन अच्छे मिल 
गए, इज्जत कीति कुछ हो रही, इनमें क्या दम है ? ये सब मायामयी हैं, इनमें न वर्तमान 
में सार है और न भविष्यमें कोई सारभूत है। एक अपने श्रापका सच्चा बोध हो जाय, बस 
वही मात्र शरण है। उस बोधके लिए दो बातोंका निर्णाय कर लेना बहुत श्रावश्यक है। 
एक तो स्वस्वामी सम्बंध और एक कर्ताकमेभाव । मेरा बाहरमें क्या है और मैं किसका 
स्वामी हँ-इस प्रसंगमें विचार करें, इनमें यह ज्ञानमान्र मैं केवल उतना ही हुं जितना कि 
यह चंदन्यस्वरूप । इसके आगे मेरा कहीं कुछ नहीं है। मेरा किसीपर अधिकार नहीं है, 
इस देहपर भी तो मेरा अधिकार नहीं है जिसमें खूब घुल मिलकर बस रहे हैं। मैं सदा 
रहना चाहता इस देहमें, पर सदा रह सकता नहीं तो फिर मैं शरीरका मालिक कहाँ ? 
अपनी उम्रके कितने ही लोग गुजर गए हैं| अपनेसे छोटी उम्रके कितने ही लोग इसी भव 
के परिचित गुजर गए हैं उनका तो ख्याल करो । इसी तरहसे हम भी गुजर गए होते तो 
क्या यह हो नहीं सकता था ? क्‍या कोई गारंटी है कि हम इतने दिनों तक इस देहमें रहेंगे 
ही? 

७३४५. परचतुष्टयका मुझमें अत्यन्त अमाव--पदार्थ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप होते 
है। कोईसा भी पदार्थे हो, जो मेरा पिण्ड है, जिससे वह रचा हुआ है गुरणपर्यायात्मक 
उतना तो द्रव्य है जैसा कि मैं ज्ञान, दर्शन, आनन्द, चारित्र, शक्ति, अनन्त गुशोंका पिण्ड 
हूँ, ओर वे सब गुर प्रत्येक समयमें भ्रपती पर्यायमें रहते हैं । तो मैं अपने गुएय पर्यायका 
पिण्ड हुँ--इसका अर्थ यह हुआ कि गुणपर्यायमें तो मेरा परिणमन है, निवास है श्रौर कहीं 
निवास्त नहीं है, क्षेत्र मेरा जितनी जगहकों घेरे हो, श्राकाशकी जगहको नहीं, किन्तु अपने 
आपको जितनेको घेरे हो उतना मेरा क्षेत्र है, इसके आगे मेरा क्षेत्र नहीं है । लोग कहते हैं 
कि मेरे पास इतनी जमीन है, इतने महल हैं पर है यहाँ किसीका कुछ नहीं । मेरा तो 
उतना ही क्षेत्र है जितनेमें व्याप कर रह रहा हूं । मैं किसी न किसी रूप परिणमता रहता 
हूं, तो जिस परिणमनसे परिणमता हूँ, जो १रिणति रहती है बस वह मेरा काल है। मैं 
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जाता । किन्तु अ्रज्ञानी को परिणति राग द्वेषमय देख शुभ रागवश आचार्योकों भी अज्ञानी 
की अज्ञान्ताका दुःख होता है, आत्मा शब्द को सुनकर, रूपको देखकर, रसकों आ्रास्वाद 
कर, स्पर्शको स्पर्श कर राग, हेप, मात, अज्ञान रूप परिशमन करता है। सो मानो ऐसा' 
करते शुद्ध सामान्य द्रव्यके अ्रनुभवमें झात्माका उपयोग नहीं है। ज्ञानी तो ज्ञामके तेजसे' 
विभावरूप रागद्वेषको छोड़ चैतन्य चमत्कार मात्र स्वभावको छूते हैं श्रर्थात्‌ श्रनादि अनन्त 
अहेतुक ज्ञानानन्‍्द भावका ही स्पर्श करते हैं। पूर्व किये समस्त शुभाशुभ बमॉके उदयको' 
ज्ञान परिणतिसे विफल कर प्रतिक्रमर द्वारा उनकी निर्जेरा करता है और आगे श्राने वाले 
राग देषके विकल्पोंके त्यागकी सावधानीसे प्रत्याख्यान -करके श्षात्मशुद्धि करता है और 
वरतेमान कालमें उदयागत राग हेषके विचारोंकोी आलोचना करके त्याग करता है। ज्ञानी 
ज्ञान चेतनाके बलसे चारित्र गुणकी शुद्ध सामर्थ्यंसे राग द्वेषका त्यागकर ज्योतिर्मयों शक्तिसे 
आत्माको प्रकाशमान रखते हैं। जहां प्रकाश है वहां राग हेष रूप अन्धकार नहीं । इसः 
ज्ञान चेतनाके अतिरिक्त अपने शुद्ध ज्ञाता द्रश रूपके रिवाय राग द्वेषका भी मैं कर्ता हं--- 

ऐसी कर्मचेतता नहीं रहती और शुद्ध ज्ञान दर्शन्के सिवा अन्य रागादिको मैं भोक्ता हैँ-- 

ऐसी कर्मफल चेतना भी ज्ञानीके न्हीं रहती । सो ऐसी शुद्ध परिणति चौथे गुशणस्थादवर्ती 
ग्रविरत सम्य्हष्टिके तथा पांचवे देश संयम गुणस्थानवर्ती श्रावकके तथा छठवें प्रमत्तसंयत 

गुणस्थानवर्ती मुनिके रहती है, पश्चात्‌ सातवें अप्रमत्तगृण स्थानमें चढ़कर जसा ज्ञान चेतना 

का श्रद्धानु किया था उसीमें मग्न हो जाता हैं। तब श्रेणी चढ़ता आत्मशुद्धि करता हुआश्ना, 

केवलज्ञानी होकर फिर निरंजन निजानन्द रसमें मग्न सिद्ध हो जाता है । 

७३६, अनेककी चाहसे एकमात्रको चाहका मूल्य--जेसे कि कौरवोंने सेना माँगी 
थी सो उन्हें दी गई । किन्तु पांडवोंने कृष्णेको अपने पास माँगकर जो वेभव पाया, वह 
वैभव कौरवोंके वैभवसे अधिक था । इसी तरह हमारे मति स्मृति प्रत्यभिज्ञान व्याप्ति अनु: 
मान आ्रागम यक्ति आदिके बहुसंख्यक ज्ञानकी श्राप्ति' हल्की ही है। सामायिक में हिंसादि 
पाँचों पापोंका सामूहिक त्याग है यह श्रखंड ब्रत है। इस एक चक्रवर्तीके राज्य मिल जाने 
पर महामंडलेइ्वर मंडलेब्वर आदि राज्यपदोंकी प्राप्तिको मान्यता कुछ नहीं रहती । स्वभाव 
में मग्त होना रूप कार्य भी सामायिकमें सथता हो है। छेंदोपस्थापनामें अलग-अलग पाों 
की निदृंत्ति की जाती है । जब सामायिकर्में चित्त स्थिर नहीं रह पाता तब छेदोपस्थापतारूप 
चारित्र पाला जाता है। जब तक चक्रवर्ता सरीखा सर्वश्ष्ठ राज्यपद नहीं मिला तव तक 
मंडलेश्वर बनकर महामंडलेइ्वर आदि बननेकी' अभिलाघषा 3 प्रयत्त रहते हैं स्वाध्याय, 
उपदेद, अनुप्रेक्षा आदि कार्य भी सामायिकस उपयोगके चिग्र जानेपर परिणामोंकी संभालके 
लिये किये जाते हैं | ज्ञानके सचेतनसे ज्ञान प्रगट होता है ॥ जिस तरक आप उपयोग जमा- 
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तो हैं, जो वात कही जा रही है वह समभमें श्रा रही है ? आात्माकी बात या अन्य बात, 
तो कैसे नहीं समझा रहे ? श्राप भले ही समझ रहे हैं, इन वचनोंका निमित्तमात्र करके 
अपने आपमें अपनी समझ बना रहे हैं, आप लोग अपने काममें स्वतंत्र हैं, हम अपने काममें 
स्वतंत्र हैं । 

७३७, स्वरूपस्वातम्त्थकी दृष्टिमं ही कल्याणका मार्ग--पअ्रत्येक पदार्थ अपने-अपने 
परिणमनमें स्वतंत्र है। सो निमित्तनैमित्तिक भावकी बात देखकर करनेकी बात जोड़ना 
सो यह है व्यवहार और निश्चयसे वस्तु कितनी है, उसको उसमें ही निरखकर कर्ता कर्मको 
बात कहना सो है निश्चय । निश्चयहष्टिसे कर्ता कर्मत्वकी बात बतावो तो वहाँ मिलेगा 
कि हमने अपने आपमें ग्रपता काम किया । जैसे हाथ चल रहा है, यहाँ तो हाथने हाथको 
ही चलाया, अपने में ही चलाया और अपने ही लिए चलाया । इसी प्रकार आत्माने किया. 
क्या ? विकल्प किया | वे विकल्प मुझसे निराले नहीं हैं, प्रात्मसस्‍्वरूप हैं, आत्माकी पर्याय 
हैं सो उसको अपनेमें ही किया और अपने ही द्वारा किया, किसी दूसरेकी परिणतिसे नहीं 
किया गया, कोई दूसरेमें करने नहीं आता, अपनेमें ही क्रिया, अपने को ही किया | तो यह 
हुआ निश्चय कथन और व्यवहारमें एक पदार्थसे दूसरे पदार्थके कतृ त्वकी बात कही जाती 
है। तो जैसे व्यवहार जो अ्रपने विकल्परूप व्यायाम करे, घट आ्रादिक परद्रव्योंव्प बढ़कर 
करते हुये मालुम देते हैं। इन क्रोधादिक समस्त श्रन्त:क्रियावोंको परिशामोंकों विकल्पोंक्रो 
यह जीव करता है ऐसा इस जीवका व्यामोह है । 

७३८, निजका निजमें भारका अभाव ओर सहज विल्लास--वास्तवमें परवस्तु ही 
भार है | लोकमें भी दूसरी ही चीज बोभल मालूम होती है। स्वयंका हृष्ट पृष्ठ शरीर 
बोझदार नहीं मालूम देता। हाथोका शरीर संकड़ों मनका होता है, किन्तु क्या उसे वह 
बोभल लगता है ? मनुष्यका पुष्ट शरीर ढाई तीन मनका होता है। फिर भी उस निरोग 
स्वस्थ मनुष्य को बेठने उठने चलने फिरने आदिमें जरा भी बोझ प्रतीत नहीं होता । 
बाहिरी चीज दो सेर भी हो तो उससे थकता है, इसी तरह ज्ञानी ग्रात्मा अपने ज्ञान 
शान्ति आ्रदिके कारण खेद या भार अनुभव नहीं करता, किन्तु प्रसन्‍त और व्श्रान्त रहता 
है और राग द्वेष श्रादि विभावोंके श्रानेपर ज्ञानीको वड़ा बोभ मालूम देता है। ऐसी 
वस्तुध्यिति होनेपर भी भज्ञानियोंके मोहमाहात्म्यको तो देखो, रागद्वेषके भारकों हंस हंस 
कर उठाना है, तिस पर भी अपने को सुखी मानता है । देखो तो इस मनुष्यके विचारोंकी 
विचित्रता कि यह मोही आत्मा स्वयं तो गुणोंके परिणमनमें, चाहे कैसे भी विक्वत हों, ड़्बा 
है, फिर भो गुणोंको छूता नहीं। जैसे दीपक घट पटादिको प्रकाशता किन्तु घट पटादि रूप 
नहीं होता,,![वैसे ही ज्ञानी आत्मा ज्ञेय पदार्थोक्रों जानता हुआ भी रागी द्वेषी नहीं हो 
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विकल्प नहीं होते | विवलप तब उठते हैं जब यह ज्ञान ज्ञानस्वरूपको न जानकर किसी 
परद्रव्यको जानता है। जैसे पानीमें पानी ही रह रहा है तो उसमें मलिनता कम आती हे 
ग्रौर जब पानीके अतिरिक्त अन्य चीजोंका उसमें प्रवेश हो जाता है तो पानी मल्रिन हो 
जाता है, यह व्यवहारत:ः निर्णय है, ऐसे ही इस प्रात्मामें केवल श्रात्मा ही रह रहा है तब 
उसमें मलिनता नहीं है और जब यह व्यामोही प्राणी अ्रपने ज्ञानस्वरूपके ग्रतिरिक्त अन्य 
भावोंका कर्ता मान रहा, अन्यसे भ्रपना सम्बन्ध मानता तो इसमें मलिनता ग्राती है। 
देखिये कल्याणाकी बात कठिन तो है ही, लेकिन बड़े योगपूर्वक सुननेसे और वाह्म श्रथोंकी 
असारता समभकर उनसे उपेक्षा करनेसे यह बात सुगमतया स्पष्ट हो सकती है कि मेरे 
आत्माका यहाँ काम और है क्‍या ? बस विकल्‍प किये जा रहे है। बाह्य पदार्थ तो उस 
मेलमें प्रसंगमें जो होनेको है सो होते हैं, पर उनका मैं कर सकने वाला नहीं हूं, इस प्रकार 
ज्ञानी जीव क॒तु त्व व्यवहाररहित होता और श्रज्ञानी जीव उनमें ग्रासक्त रहता और ये 
कल्पनायें रखता कि मैंने इतने परद्रव्योंकी बनाया । ऐसा व्यामोद्द होता है, लेकिन यह बात 
सही नहीं है, क्‍यों सही नहीं है कि- 

जदि सो परदवब्बाणि य करिज्ज शियमेण तम्मओो होज्ज 

तम्हाण तम्मग्नरी तेश सो शा तेसि ह॒र्वाद कत्ता ॥६६९॥ 

७४२. परद्रव्यके करनेमें परद्रव्य/्यताका गसंग--यदि कोई पुरुष परद्रव्योंको 
करने लगे तो इसका शअ्रर्थ होता है कि वह तन्मय हो गया | कर्ता कर्म एक ही पदार्थमें है । 
यदि दो अंगुलियोंने एक सींक तं ड़ दी तो अंगुलियोंने सींक तोड़ी--यह ॒व्यवहारक्रथन है । 
अरे अंगुलियोंने तो अपने आपके प्रदेशोंमे श्रपता मोड़ किया, अपनी क्रिया की, यह है निश्चय 
कथन । तो नि३चयसे अंगुलियोंने किसे किया ? जो बात अंग्रुलियोंमें हुई हो उसकी अंग्रुलियों 
ने किया । अंगुलियोंसे बाहरमे कुछ नहीं किया | फिर वह सींक जो पदार्थ है वह तो व्यव- 
हार करने वाली अंगुलियोंका निमित्त पाकर स्लॉकमें सींकके परिणमनसे सींक टूटी है । यही 
बात आप सभी जगह बटाते जायें तो श्राकुलता न होगी । किसी ने गाली दी है तो यों ही 
सोचना चाहिये कि इसने मुझको कुछ नहीं विया। इसने अपनेमें अपता परिणाम बनाया, 
ग्रज्ञान किया, मिथ्याभाव किया, संक्लेश किया, श्रम किया। मेरेमें उसने कुछ नहीं किया । 
यह बात विदित रहेगी तो सुथ रहेगी, अपनी सावधानी रहेंगी । इस तरहसे हम प्रत्येक 
पदार्थोके निरखनेकी ग्रादत बना लें तो इससे श्रशान्ति श्रोर रक्लेशका बहुत बड़ा बोभ हूर 
हो जायगा । यह बात बडे अभ्यासकी है। कोई कुछ कहे तो रे समभूलें कि इसने हे 
कुछ नहीं किया, मैं तो ज्ञानमात्र आत्मा हू, मे तो यह जानता भ॑ का है । जब मेरे 
कोई जानता ही नहीं है तो कोई मेरा कुछ करेगा क्या ? इस तरह अपनेको सबसे निराला 
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श्रोगे उसी तरफक्ा हानि लाभ समझ झायेगा। मैं श्रनादि अनंत अहेतुक ज्ञानानंद रूप 
श्रात्मा हं-- ऐसे सामास्य ध्रव तत््वके विचारसे जो संतोष मिलता है, कहाँ रकखा एसा' 
संतोष कर्म चतना व कर्मफल जेतनामें ”? जब कर्म चेतना व वर्मफल चेतनाम उपयाग 
लगाता है तब मोह माया की मृगमरीचिकामें स्वयं दु:ख उठाता है। ज्ञानस अ्रन्य भाव जो 
भी हैं उनव कर्ता भोक्ता बननेमें सिवाय रागद्वेषके विकल्पोंकी आाकुलताके और मिलना भी 
क्‍या है ? में दूसरेके घर घवकों अपना कहूं या अपना मान्‌ तो कहां तो मुझे सन्‍्तोष मिलेगा 
और कहाँ मैं लोककी दृष्टिमें भला बन सकता हूँ ? अ्तएवं अपने ज्ञान दर्शन स्वरूपको 
अपना मानो । इसी ज्ञान चेतनामें आनंद है । 

१४०, अभ्रमाम्यासकी गति -- एक बार एक सज्जन बकरी लिये जा रहा था| चार 
चोरोने मिलकर उसे ठगना चाहा, वे चारों अलग-श्रजग हो गये । एक चोरने सज्जनसे 
कहा - महाराज ! यह कुत्ता क्‍यों लिये फिरते हो ? ३-४ फर्लाग आगे जाने पर दूसरा ठग 
भी यही बात बोला कि सज्जन और कुत्तेका क्‍या साथ ? सज्जनकों अपनी बुद्धिपर सन्देह 
हुआ कि यह तो बकरी मैं लिये हूँ, लोग कुत्ता क्‍यों कहते हैं ? दो तीन फर्लांग चलनेपर 
फिर तीसरे ने कहा--साधु जी छेड़ो इस कुत्तेको । थोड़ी देर बाद फिर चौथे ठगने यही 
कहा । सो उस यात्रीकी मूल बुद्धि भी स्थिर न रह सको | तब उस सज्जनने उसे कुत्ता 
समझ छोड़ दिया । इसी तरह बार बारके अभ्याससे जेसी भावना हमारी बन जाये हम 
वेसा ही मानने लगते हैं। ये आत्म-भिन्‍त वस्तुयें यथार्थमें जो अय्नी नहीं हैं सो उन्हें शरीर: 
धन पृत्रादिको तो हम अ्रपना मान रहे हैं और जो अपना दर्शन ज्ञान श्र्‌व स्वरूप है 
जिसका कि बोध सामान्य जगतुको नहीं है, हम भी उसे भुलकर अनादि भवश्नमणामें पड़े 
हैं। रात दित हमारी दृष्टि धनसंग्रहके मोहमायामें फंसी है, सो अपने आपको भूल रही है । 
एक बार एक शेरके बच्चे को गडरियेने पकड़ अपनी ब्रकरियोंमें मिला लिया । वह बकरियों 
की तरह चुपके से आये जाये, चरे | एक दिन जब पानीमें श्रपती परछाई देखी तो प्तब 
बकरियों से अपना रूप पराक्रम अलग समझ गडरियेके बन्धनसे अलग हो गया और वहाड़' 
मार कर सब बकरियों और गड़रिये तकके प्राण दहला दिये । इसी तरह इस अविवेकी 
मिथ्यातीको ग्रात्मस्वरूपका भान नहीं है तो मोहको अंधेरीमें पथश्रष्ट हो रहा है| कभी 
सदगुसओ्मोंके समागमसे आत्मज्ञानरूपी सूर्यका: प्रकाश पाकर आत्मानुभव करने लग जाता है। 

७४१, ज्ञानप्रकाशमें चिन्तन --अपने आत्माका विशुद्ध स्वरूप ज्ञात होनेपर समकऋ 
लीजिये कि सर्व विपदायें श्ञान्त हो जाती हैं । शान्तिके लिए निविकल्प होना है और थिचि: 
कल्प होनेकी विधि यह है कि जानने वाला यह ज्ञान ज्ञानस्वरूपको ही जाननेमें लग जाय 
ता ज्ञानन जाना, ज्ञानकों जाना । तो ज्ञान और ज्ञेय एक हो जानेके कारण वहाँ फिर 
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अनुत्तीणंता है। विद्धल हो जाय, संक्लेश करे तो वह भी अनुत्तीर्णता है। लेकिन सम्मान 
के समयमें महसूस नहीं होता । तो सन्मान प्रशंसा हो रही हो तब यह जीव अपत्ती सध 
झ्रोर होशका रूपक बना सकता है पर जब अपमान हो रहा हो उस समय यह सावधान | 
रह सके अपनेमें तो समझो कि हाँ वास्तवमें हमने ज्ञान प्राप्त किया । सन्मान और प्रशंसा 
के समय तो हर एक कोई बड़ा नम्र और सुध वाला बुद्धिमान अपनेको बता सकता है पर 
ग्रपमानके समय विह्लुलता न आगे तो समझना चाहिये कि हम परीक्षामें उत्तोर्णा हुए हैं | 
जैसे इष्टजनोंका अच्छा संयोग मिल रहा है, उस समागम्में बड़ी -चर्मकी बातें छांट . रहे हैं,.. 
बोल रहे हैं, ठीक है, बोल रहे है, मगर इष्टवियोगमें, अनिष्टसंयोगमें, विपत्तिके कालमें 
यदि धर्मकी बात बोल सके तो समझिये कि हाँ हममें मूलसे धर्म झ्राया | ज्ञानमात्र अन्त-, 
स्तत्त्वसे दर्नमें ग्रपमानका ही क्‍या सभी भयोंका अभाव हो जाता है । 

७४४, स्वपरिणामके कंतू त्वका विनिश्चय--यह मे ज्ञानमात्र हूं, ज्ञान करनेके 
सिवाय और में कुछ नहीं करता हुं । लगता है ऐसा कि में मकान बनवा रहा, बैती करवा 
रहा, व्यापार कर रहा आदिक, पर अपने आत्मापर दृष्टि देकर निरखो, सिवाय विकल्पके 
विचारके और कुछ नहीं किया जा रहा है। हो रहा है सब कुछ वह मेलजोलसे हो रहा 
है, ऐसा एक जोड़ आ गया, हो रहा है, पर मेरे वि।ल्पसे, करनेसे श्रमसे यह सब कुछ 
नहीं हो रहा है । मैं केवल अपने परिणमनको ही करता हूं, बाहर कुछ नहीं करता । तभी 
देखिये--किसी पुरुषने दूसरेकों मारनेका भाव किया और न मार सका, न मर सका तो 
भी वह हिंसक बन गया । और कभी कभी तो यह हो जाता कि हिंसाका फल पहिले पा 
लेगा यह और हिंसा बादमें करेगा । कैसी विलक्षण बात है ? एक पुरुषने किसीकों 
मारनेका पूरा षड़यन्त्र रचा, उद्यम किया तो उसे उसी समय लग गयी हिसा, और मारने 
का यत्न वह बरावर करता जा रहा है और उसका मारने का दाव लगा २० वर्ष वद तो 
२० वर्ष पहिले उसने जो इरादा किया था, घात करने का संकल्प किया था, उसमें पाप बंध 
गया था। अरब पापका उदय १०-१५ वर्ष बाद उसे मिल सकता है और मारता है वह 
२० वर्ष वाद तो देखिये--मारने से पहिले हिसाका फल उसने भोग लिया, क्योंकि 
परिणामसे ही हिंसा है । और परिणशाममें खोटापन नहीं है तो हिंसा नहीं है। तो यहाँ 
प्रसंगमें यह बात समझना है कि में केवल अपने भावोंकों परिणामको ही करता हूं, किसी 
भी परद्रव्यको मैं करने वाला नहीं हूं, अ्रकर्ता हूं । जो काम बड़े बड़े तीथ्थकरों ने किया, 
राम हनुमान आदिक संतजनों ने किया और सदाके लिए कम काटकर संकटोंसे दूर हो गए 
तो यह तो निर्णय करें कि हमको यही काम करना है । इसमें ही सार मिलेगा, दूसरे काम 


में सार न मिलेगा । 
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तकते रहें तो आकुलता नहीं हो सकती । यदि मैं किसी परद्रव्यको करने लग तो इसका 
श्र्थ है कि मैं परद्रव्योंमें तन्‍्मय हो गया । जैसे अंगुलियोंने जो अपनी मोड़ की तो इसका 
अर्थ यह है कि अंगुली अंगुलीमें तन्‍्मय हो गई । सो यह बात ठीक है कि मैंने अपनेमें अपना 
विकल्प किया, मैं भ्रपनी शान्ति अशान्ति आदिक पर्यायोंमें तन्मय हो गया । यह बात त्तो 
ठीक है। यदि मैं निश्चयसे चौकी कलम आदिक बनाता हूँ तो इसका श्रर्थ यह हुआ कि मैं 
चौकी कलम ग्रादि बत गया ? मैं कुछ न रहा | भ्र्थात्‌ में अ्रजीव बन गया | आपको बनना 
है क्या श्रजीव ? अजीव बननेमें अच्छा लगता है क्या ? कुछ गाली-सी जंचती है । कोई 
कह दे कि यह तो जड़ है तो वह गाली समभता है । कोई आत्मा चेतनसे हटकर जड़ नहीं 
बनना चाहता | और मानता कोई यह है कि में चौकीको बनाता हुं निश्चयसे तो निशचयसे 
एक चस्तु अपदी हो वस्तुमें परिशणमन करता है । तब यों वह अपनेमें तन्‍्मय है | मैंने किया 
परको तो में पररूप हो गया, यह दोष आता है । 

७४३, ज्ञानमात्र अन्तस्तत््वके दशशनसे अनेक भयोंका अभाष---भैया ! खूब ध्यानसे 
निर्णशेय करलों कि सिवाय अपने भावोंके में और कुछ किया ही नहीं करता | सम्मान और 
अपमानकी बात जो इस मनुष्यके चित्तमें बठी हुई है वह महाविषका परिणाम है। मेरा 
अपमान हो गया । भरे इस ज्ञानमात्र तत्त्वको तो कोई जान ही नहीं रहा । उसका क्‍या 
श्रपमात ? लोग अपने भावोंके अनुसार अपनी चेष्टा कर रहे हैं, मेरा क्या करते हैं ? सारी 
दुनिया अगर मेरे विरुद्ध निन्दा करे, फिर भी उस निन्‍से अपने आपको न छोड़े तो वह 
बड़ा बलिपठ ज्ञानी पुरुष है। हाँ निन्‍दाके काये करे और फिर नरिन्दा हो और उस निन्दासे 
अपना कुछ बिगाड़ न समझे, तो यह तो उसकी अनोति है। इसकी बात नहीं कही जा रही 
है। आप स्वयं अपनेमें सावधान हैं, अपना कार्य करते हैं, अपने में सन्तुष्ट रहते हैं, तो 
फिर आपका उस अपमानसे क्या बिगाड़ ? अपनेको में ज्ञान मात्र हूं, अपने ग्रापका स्वामी 
हूँ, मेरेसे बाहर मेरा कहीं कुछ नहीं है, ऐसा यदि आप श्रपने को प्रतीतिमें लिए हुए हैं तो 
फिर उस अपमानसे आपका क्या बिगाड़ ? ऐसा भय करना कि ये लोग क्या कहेंगे, दुनिया 
मुभे क्या कहेगी ? अच्छी तरहसे रहते हुए भी यदि आप ऐसा सोचें कि भ्ररे दुनियाके लोग 
मुझे क्या कहेंगे, सुझे क्या कहते होंगे, यह बात सोचना उचित नहीं है । जिसे जो कहता 
हो कहे वह अपनी चेष्टा करता है। देखिये सम्मान और अपमानमें कठिन प्रश्न है अपमान 
का, जिसके हल करनेसे उत्तीरों हो जायगा । जैसे विद्यार्थियोंके पेपर आते हैं | कोई प्रइन 
सरल है, कोई कठिन है तो इसी तरह इस परीक्षाकेन्द्र जगतमें ये सब परीक्षायें हो रही हैं, 
पेपर चल रहे हैं, उसमें प्रइत आरा रहे हैं, तो एक तो प्रइत आता है सम्मानका | सम्मानसें 
भी अपने आपको लगा दे, उसमें - रत हो जाय । सम्मान समझे, बड़प्पन समझे तो वह भी 
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चाहिए । ये समागम विताशीक हैं, अ्रनित्य हैं, तो ऐसा ही ध्यान रहे, ये समस्त जाल ये 
समागम श्रसार हैं, मेरेसे भिन्‍त हैं, यह बात सत्य है तो यह सच्चाई मेरे ज्ञानमें कायम 
रहे। हम उसपर चल सकें, न चल सकें उसकी बात अलग है, पर इससे अगर भूल हें 
गई, हम सच्चाईके ज्ञानसे हुट गए तब फिर श्ञान्त होनेका कोई उपाय न मिलेगा । झ्ञान्ति 
मिलेगी तो सम्यण्ज्ञानमें ही मिलिगी और उसका उपाय है वस्तु स्वरूपका निर्णाय । 
७४६. ज्ञानसंचेतनकी सम्हाल और भूलका परिणाम--दूसरेने मुझे ऐसा क्‍यों कह 
दिया ? ऐसा क्रोधभावष अज्ञान बेतनाके प्रभावस ही होता है | जो मैं हुं उसे कोई कुछ कह 
नहीं सकता और जिसे लोग कठते हैं यह मनुष्य रूप. मेरे आत्माका नहीं है | में तो केवल 
तन्यरूप हुं--इस तरह ज्ञा ,चेतनाकी उपयोगरूप सावधानीमें पर्यायबुद्धि नहीं रहतो तब 
निराकुल आत्मानुभव करता है । यह विवेक दृष्टि. चौथे गुणस्थानसे जागृत होती है शौर 
१२ वें गुरास्थान तक इस क्षायोपद्ञ मिक ज्ञानदृष्टिमें कुछ क्रुछ उन्‍नति भी होती जाती है । 
तेरहवे गुणस्थानमें केवलज्ञान प्रगट हो जाने से ज्ञान चेतता ही सत्तत प्रगट रहती है। 
यद्यपि चौथे गुरास्थानमें भी ज्ञान्चेतना प्रमट हो गई थी किन्तु वह. श्रद्धानकी अपेक्षासे 
थी । उपयोगमें राग द्वेष आ जानेसे आखत्रव और बंध भी होते हैं और सम्यर्दर्शनकी सत्ता 
की अ्रपेक्षासे, आत्मानुभवकी निर्षुलतासे संवर नि्जेरा भी होते हैं। में दुकान, करता हूं, 
मकान बनाता हूं ऐसा व्यवहार भी सम्यम्हृष्टि करता है तो कर्म चेततारूप हो जाता है 
और मुझे इस गृह धन्धेमें फंसनेसे प्रायः दुःख ही उठाने पड़ रहे हैं-- ऐसी कर्मफलचेंतनाको 
भी अनुभव करता है | एक बार सादुने सेठसे कहा--सेठ जी कुछ धर्मध्यान किया करो 
किन्तु आरंभ परिग्रहकी अधिकतासे सेठ जी ऐसी मोह नदीमें डूबे रहते कि आ्रात्मबोधके 
किनारे भी न आ पाते । साधुने सोचा ये सेठ जी बिना दंड दिये आत्मकल्याणाके मार्गपर 
न श्रायेंगेी, सो जब सेठ जी स्नान करने तालाबपर गये कि साधु सेठका रूप वनाऊर सेठके 
लडकेसे बोले--देखो आज वस्तीमें एक जादूगर आया है वह मेरे सरीखा रूप धारण कर 
इधर ग्रावे तो आने मत देना । थोड़ी देरमें सेठ जी स्नान करके लौटे तो बेटेने श्रन्दर श्राने 
से रोका | सेठ जी ने व तेरा बच्चोंकों कहा सुना कि तुम मुझे क्‍यों भूल गये ? मेरे साथ 
ऐसा बर्ताव क्‍यों करते हो ? लड़के बोले--वाह हमारे पिता जी तो अन्दर बैठे हैं। श्राखिर 
ये सेठ बोले - मैने यह मकान इतने रुपयोंमें बनवाया है। तो वह सेठका रूप धारण 
किये साधु बोला--देखो यह तो मैंने तुझे शिक्षा देने वास्ते जान रचा था, किन्तु चेतों सेठ 
जी | अपना मूल धन ज्ञानदर्शन संभालो | एक चीज कोई तुम्हें एक घंटेको दे, कोई वस्तु 
एक साल दस सालकों दे तो तुम उसे पाकर सन्तोष नहीं मान सकते । हाँ, जैसे तुम अपने 
बाप दादोंके घरेको अपना मानों तो कदाचित सुख पा सकते- हो । अभी भी इन्द्रजाल विद्या 
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७४५. स्वहित कार्यके लिये समग्र जीवनकों ज्ञानीका थेयें--यह मनुष्य किसी बहुत 
बड़े रोजिगारको जमानेके लिए यदि समझ रहा कि यह काम १० वर्ष बाद बन पायेगा तो 
भी वह जुटता है । काम बनना है १० वर्ष बाद, क्योंकि वह समभता है कि इतना ऊँचा 
यह व्यापारका काम है, १० वर्ष बाद जमने पर यह इतना उनन्‍नतिशील हो जायगा कि. 
सारी मेरी वाज्छायें, कामनायें सब पूर्ण हो जायेंगी। तो बड़े कामके लिए लोग धीरता 
रखते हैं श्रौर बहुत समय भी लगा देते हैं ।॥ तो आप यह समभिये कि सुक्तिका काम कितना 
बड़ा है ? शरीरसे, कर्मसे, देहसे छूट जाये और श्रनन्त चतुष्टयके धनी बन जायें । ु 

सदाके' लिए आनन्दमग्न हो जायें, यह काम कितना बड़ा है ? कुछ बता सकेंगे 
ग्राप ? लाखोंकी करोड़ोंकी आमदनी कर ली जाय उससे भी बड़ा काम मुक्तिका है कि 
नहीं ? तो बड़ा है ही। तो इतना बड़ा मुक्तिका काम करनेके लिए यदि हमारा सारा 
जीवन गुजरता है तो गुजरे, पर अपना तो यह निर्णय होना ही चाहिये कि हमें तो एक 
मुक्तिका ही काम करना है। मुक्तिका काम बहुत बड़ा काम है। इस भवमें यह काम 
पूरा न होगा तो दूसरे भवमें हो जायगा । -इस महान कार्यके लिए कई भव भी लग 
जायें तो भी यही सारभूत काम है और यही काम करने योग्य है। मुक्ति, निर्वाण संकटोंसे 
छूटना, कर्मोंसे छूटना ग्रादिकका काम ही एक.मात्र सारभूत बात है, शेष सारभूत बात नहीं 
है । देहाती, अनपढ़, मामूली जनोंके मुखसे अपने बारेमें प्रशंसाकी बात सुननेकी धुन रखना 
यह कोई बुद्धिमानीका काम नहीं है ।- तो जीवनमें केवल एक ही ध्येय रखना है, मैं सबसे 
निराला हूं, ज्ञानमात्र हुं, मैं ऐसे ही ज्ञानस्वरूपको निरखता रहुंगा तो मेरे कर्म कटेंगे, आकु- 
लतायें दूर होंगी, समद्धि बढ़ेगी, श्रात्मचमत्कार बढ़ेगा और निकट कालमें सर्वसंकटोंसे 
छूट कर मैं सदाके लिए सुखी' हो'जाऊंगा । केवल एक ही निर्णाय रखना है, एक ही श्रम 
करना है, फिर गृ स्थीमें रहकर क्या और कुछ नहीं करना है ? वह सब कुछ अपने श्राप 
बनेगा, आपके थोड़े श्रमसे बनेगा । कया ज्यादह मेहनत करनेसे ज्यादह घन आता है ? 
देहाती, घसियारे, लकड़िहारे मजदूर आदि दिनः भर कठिन परिश्रम करते हैं फिर भी 
उनकी अल्प आय चलती है और बहुतसे लोग अधिक श्रम भी नहीं करते, व्यापार कार्यमें 
पहुँच गए तो पहुँच गए, न पहुँचे न सही, पर एक बड़ी श्राय चलती रहती है । तो यह धन 
वेभव तो पुण्यकर्मके उदयसे स्वयमेव आता है। यहाँकी गरीबी अमीरी आदिक किसी भी 
स्थितिसे श्रात्माका कुछ सुधार बिगाड़ नहीं है | झात्माक्रा बिगाड़ तब है जब आत्मामें मोह 
श्राये, हिसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहकी बात आये | अरब अपने आपमें यह तो कमसे 
कम बात आती ही चाहिए कि सच्ची सच्चो बात मेरे ज्ञानमें रहे | हम कुछ कर सकें, न 
कर सके, वह बात अलग है, पर सच्ची वात मेरे ज्ञानमें रहे ऐसा यत्न तो होना ही 
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उदय आ रहें हैं में उनका ज्ञाता द्रष्टा मात्र हुं, कर्ता व भोक्ता नहीं हे । इन भावोंसे महाव्‌ 
संवर ओर निर्जरा होती है। चौथे पांचवे छठ्वें गुशास्थानमें ऐसा ज्ञान श्रद्धानु ही प्रधान 
रहता है । क्रियामें कुछ अन्तर भी पड़ जाता है। चारित्रमोहका उदय जो साथ लगा है 
किन्तु जहाँ श्रप्रमत्त सातवें गुणस्थानमें पहुँचता है वहां प्रतिक्रमण आलोचना प्रत्याख्यानकी 
पूर्णाता हो जाती है। केवल आत्मस्वरूपमें स्थिरता ही स्थिरता है। मोह कमके वश होकर 
जो कम मैंने कर डाले उनका मुझे पश्चाताप है, ऐसी बुद्धि बिना सामान्य तत्त्व आात्मा- 
नुभवके नहीं होती । बार-बार ऐसी श्रात्मतत्त्वमें धारणा होनेसे ज्ञानचेतना कहलाती है। 
इसी ज्ञानचेतनाके बलसे १४८ कर्मप्रकृतियोंका भी मैं कर्ता नहीं हू, थों निष्कमके चैतन्य 
का अनुभव इढ़ होता है। आलोचना करते समय ज्ञानी सोचता है कि जो पहिले बाँचा 
पृण्य पाप कर्म था, उसका यह कार्य पापारंभ रूप प्रवृत्ति है, मेरे निज आ्रात्माका यह ऋृत्य 
नहीं है क्‍योंकि मेरे शुद्ध भ्ात्माकी प्रवृत्ति तो ज्ञान दर्शनरूप है, में केवल उदयागत प्रवृत्ति 
का ज्ञाता दृष्टा हैँ । मोहके विलासका फैलाब ही समस्त मेरी आलोच्य ग्रवृत्तियोंमें है । राग 
द्रेष मोह परिणतियाँ आस्मज्ञान की विपरीततासे पैदा हुई हैं। भोजन गमन आदि सब 
क्रियाओंकी रुज्ञा बना कर केवल अस्ति या भवति क्रिया लगाकर जैसे वाक्य पूरे किये जाते 
हैं, वेसे ही में भी भोजन गमन अजंन रक्षण, शयन, आदि क्रियाओ्रोंका ज्ञाता दृश मात्र हूँ । 

७४९, आत्मसेवासे ही कृतार्थवा--भैया ! कोई बड़ी तनख्वाह पाने वाला बन 
गया, अपने को अनेक श्राश्चितजन हाथ जोड़ने लगे, सब कुछ उन्नति हो गई, संन्‍्तान हो 
गई, किन्‍्तु सोचो अंतमें क्या होगा ? क्या इस लौकिक विभवमें पचपच कर मरने से परम- 
सम्तोष हो जायगा क्या ? मरके फिर अनेक गतियोंमें वही भ्रमण । कदाचित परोपकारमें 
धर्मबुद्धि मानता है किन्तु जो स्वयं निजरूपमें स्थिर नहीं होता । जो अपने सामान्यतत्व भ्रनादि 
अनंत अहेतुक आत्माको नही समझता वह परके आत्माको भी क्या शुद्ध आत्मरूप अनुभव 
करेगा | बिना आत्मानुभवके किसका उपकार और कौन करें उपकार ? जिस आत्माका 
उपकार करना है वह दृष्टिगोचर नहीं होता, जिस शरीरका उपकार होता है वह क्षण 
नइ्वर शरीर है। नहवरका क्‍या उपकार ? एक बार एक सेनापत्ति लड़ाईमें लड़ रहा था । 
सायंकालका समय होनेसे वहीं हाथी पर चढ़े चढ़े प्रतिक्रमण बोलने लगा--जो एकेन्द्रिय 
दीचिय तीन इन्द्रिय चार इन्द्रिय असेनी व सैनी पंचेन्द्रिय जीव मेरे द्वारा सजय हुये है वे 
सब मुझे क्षमा करो । किसी ने राजासे चुगली बंगे कि जो सेगापति एक इन्द्रिय श्रादि जीवों 
के मरणका पद्चात्ताप करता है वह इतने बड़े प्रबल ,प्रतापी श्रनेक सेना सद्त राजा को 
कैसे जीदेगा ? राजाने चुगलपर कुछ भी ध्यान न दिया । अरब दो चार दिन बाद इस बर्मात्मा 
सेनापतिको विजय हो गई । राजा सेनापतिकों धन्यवाद देने लगे तो सेतापति बीला--महां- 
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के द्वारा तुम अपना घर पानेमें कितना कष्ट अनुभव कर रहे थे, उसी तरह अनादि अनंत 
श्रह्देतुक ज्ञानानंद स्वभावकों अपना मानो, उसी निज स्वरूपमें शान्ति है । 

७४७, त्रिकालदोपनिवृत्तिकी ज्ञानमय भावना-ज्ञानी कर्मविविक्त अन्तस्तत्त्वका चिन्तन 
करता है। मैं अतीत अनागत वर्तमान काल संबंधी सभी कर्मोंको कृतकारित अनुमोदना 
आ्रौर मन वचन कायसे छोड़ नैष्कर्य श्रवस्थाको प्राप्त होता हूं, सो भूतकाल संबंधी कर्मोके 
त्यागको तो प्रतिक्रमण कहते है, वह प्रतिक्रमणा करते समय सोचता है कि जो क्रम मैंने 
श्वयं किये और दूसरोंसे कराये और दूसरींको करते देख श्रनुमोदता की, ऐसा मेरा पाप कर्म 
मिथ्या हो जाओ, छूट जाओ । लोकमें भी उक्ति है कि कहनेसे पाप और देनेसे ऋण छिकता 
या चुकता है। लड़केकी शरारतपर अ्रध्यापकने उसे रोषमें श्राकर ऐसा कठोर दंड दिया 
कि अध्यापक स्वयं पछताने लगा । आखिर भअ्रध्यापक लड़के के पित्तासे बोला कि तुम्हारा 
लड़का वार बार शरारत करता था | दो चार बार हम आपको मुख जबानी पहले कह 
भी चुके हैं । श्राज उसे कोपावेशमें कुछ कठोर दंड दे दिया गया है। तो अध्यापकके हृदयमें 
परचात्ताप देख और अपने लड़केकी सत्य भूल समभ पिता अभध्यापकको क्षमा करता है। 
इसी तरह शुद्ध प्रतिक्रमणकी भावनासे पहिले कि ये पाप छूट जाते हैं, पापकर्मकों संसारका 
कारण जानकर कौत विवेकी उससे न छूटना चाहेगा ? कोई पापकर्मं त्रियोगी होता है, 
कोई द्वियोगी और कोई केवल एकयोगी होता है। इसी तरह कोई पाप कर्म स्वयं किया 
जाता है, कोई दूसरेसे कराया जाता है और दोनों विक्ल्पोंको मिलाकर भी होता है और 
कोई कोई स्वयं भी किया जाता है, परसे भी कराया जाता है और अनुमोदना भी मिला- 
कर अधिकसे अधिक गाढ़ बंध बन जाता है ऐसे सभी पापकर्म मिथ्या हो जायें। ऐसी 
मान्यतासे, हृढ़ विचारसे पहिलेके पापकर्मोंसे यह विवेकी छूट जाता है। श्रब वतेमान समय 
में भी में पापकर्म न स्वयं करता हूं, न दूसरोंसे कराता हूं, अभी न में मनसे पापकर्म विचा- 
रता हूं, न वचनसे कोई कठोर या असत्य वचन कह रहा हूं, न शरीरसे भी कोई पाप कर्म 
कर रहा हूं। इस तरह वर्तमान पापकर्मोंकी आलोचना करके आत्मशुद्धि करता है। यह 
ज्ञानी प्रतिक्रण व आलोचनाकी भाँति प्रत्याख्यान भी करता है कि मैं भविष्यमें न मैं स्वयं 
पापकर्स करूगा, न पापकर्मकी प्रेरणा दूसरोंको करूंगा, न दूसरोंकों पापकर्म करते देख 
भला मानूंगा, त मतसे दूसरोंका बुरा सोव॒गा, न बुरा वचन बोलू गा, न बुरा कार्य करूगा- 
इत्यादि रीतिसे वह भविष्यमें पाप न करनेकी प्रतिज्ञा करता है। इस भाँति शुद्ध नयको 
अवलंबन करता हुआ ज्ञानी अतीत बत्तेमान भविष्य तीनों काल सम्बन्धी कर्मोको छोड़कर 
निष्कर्मपनेकों अनुभव करता हुआ शुद्ध सामान्य ज्ञानानन्द स्वभावका अनुभव करता है । 

७४८. ज्ञानीका अपना संचेतन--ज्ञानी सोचता हैं कि जो भी पुण्य पाप कर्म मेरे 
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कर पाता हैं ? केवल दो समस्‍यायें सुलक्राना है। में अपने आत्मस्वरूपका मालिक हुँ और 
आत्माके परिणशमनकों ही कर पाता हु, इसके आगे और बाहर कुछ नहीं करता । ये दो 
नणय हो जायें तो इस जीवको श्ान्तिका मार्ग मिल जायगा | यह अज्ञानी जीव इन दो 
चक्रोंमें पड़ा हुआ है । मानता है कि में वैभव राज्यका मालिक हूं और है कुछ नहीं । अरे जब 
समय झ्रायगा तब इसे छोड़ना पड़ेगा । धर्मशालामें तो कह सुनकर १०-४५ दिन और ठहर 
जायेंगे पर इस देहमें कह सुनकर एक मिनट भी नहीं ठहरा जा सकता । जैन कुल पाया, 
अच्छी जाति पायी, श्रेष्ठ मन पाया, श्रेष्ठ समागम पाया तो इन सबका पाता तब सफल 
है जब कि अपने ज्ञानको उनन्‍नतिशील बना सकें । यद्दि ऐसा न कर सके तो ये सब पाना 
बेकार है। अब तो दिमाग बदलो, चित्त. बदलो, बाह्मसे मुख मोड़कर अन्तमंख हो जावो | 
सार यहाँ ही मिलेगा । बाह्यमें लग लगकर श्रब तक कुछ सार भी मिला क्या ? भव-भवममें 
मोह कर करके सब कुछ तो निरख डाला, कुछ भी हाथ न आया । तो मोहमें, रागद्वेष 
परिणामसे कुछ नहीं मिलता और अपना सत्यस्वरूप दृष्टिमें रखे तो इस आत्माको सबवे- 
समृद्धि प्राप्त हो सकती है | इससे आत्मज्ञाउके अरजैनमें श्रापका तन, मन, धन, वचन सर्वेस्व 
लगे | सब कछ लगाकर भी एक सम्यकज्ञान यदि प्राप्त किया तो आपने सब कुछ पा लिया, 
क्योंकि संसारसे तिर जायेंगे । और यह न पाया तो लाखोंका भी धन पा लिया तो आपने 
कछ नहीं पाया | बह तो यहींका यहीं रह जायगा और यहाँ पाप विकल्प सं।कार ये साथ 
ले जायेंगे। इससे एक ही निर्णाय रखना है कि में परका स्वामी नहों, परका कर्ता नहीं । 
मैं अपने आपका स्वामी हूं और अपने आपके परिणामोंकीं करता हूं । इससे बाहर अन्य 
कछ नहीं करता । 


हु जीबो शा करेदि घडं शोव सेसगे दव्वे । 
जोगुचभोगा उप्पादगाय तेसि हवदि कत्ता ॥१००॥ 

७५२, निश्चयसे किसी भी पदोर्थमें किसी अन्य पदार्थके कत त्वका अभाव --कर्ता 
कर्म सम्बंधकी बात चल रही है | निः्चयसे एक पदार्थ किसी भी दूसरे पदार्थका कर्ता नहीं 
है कर्ता होनेके मायने हैं परिणमाना | कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थों परिणमाता नहीं 
है, क्योंकि जब पदार्थ है तो स्वयं उत्पाद व्यय श्रौव्य संयुक्त, जिसका भाव यह है कि मेरा 
अपने आपमें उत्पाद हो रहा और पूर्व पर्याय विलीन हो रही, और वह स्त्रय॑ बना हुआ है । 
जब उत्पादव्ययप्रौव्य स्वभाव हैं प्रत्येक सतुका तो वहाँ श्र्वरापन कहाँ है, और किस! दूसरे 
के द्वारा करनेकी बात कहाँ आ्राती है ? फिर भी परस्परमें निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है) 
जिस जीवके विभाव परिणामका निमित्त पाकर कर्मोंमें कर्मत्व अवस्था होती है और कर्मों 


के उदयका निर्मित्त पाकर जीवमें रागादिक रूप अवस्था होती है, यों निमित्तनेमित्तिक 
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राज | जब श्रात्मसेवाका अर्थात्‌ सामायिकका समय था तब में आपका चाकर नहों था। 
अपनी श्रात्मकल्याण की भावना में विचारता था, शेष समयमें यह शरीर आपका चाकर 
बरावर रहा | सेनाकी परिणति सेनामें हुई, मेरी परिणति मेरेमें और पर सेना हारी सो 
उसकी क्रिया उसमें हुई । 

७४०, मोहम॑ आत्मोन्‍नति माननेका व्यामोह--मोहमें आत्मोन्‍नति मानना तो 
विष पीकर संजीवन औषधिके फलकी चाह रखने समान विपरीत है। मेरा आत्मविवेक 
सावधान रहे तो ग्रभी तक मैं जिस कर्म या शरीरके बंधनमें फंसा हूं उससे तुरन्त सुलभते 
का मार्ग पा सकता हूँ, वह अआत्मविवेक है कि अनादि अनंत अहेतुक ज्ञानानंदका अनुभव 
रहे । ज्ञानहप्टिमें निन्‍दा देष राग भाव जाग्त नहीं होता, जहाँ मोह दृष्टि जगी वहाँ निन्‍्दा 
स्तुतिमें देंप राग साकार होकर मेरा आत्मपतन करते हैं । इसी तरह जहाँ कमंफलमें ममता 
छूटी, वहीं पीड़ाका भी अनुभव आत्मामें नहीं झ्राता । बाँटो पूत पड़ोसी बराबर-इसी उक्ति 
से जबकि पुत्रकी ममता थी तो पुत्रकी रक्षार्थ स्वयं कष्ट माता पिता सहते है, स्वयं भूखी 
रहकर माता पुत्रकों खिलाती है, स्वयं गीलेमें सोकर पुत्रक्रों सूखे बिछौनेपर सुला देती है। 
किन्तु जब वह बड़ा होकर श्रविनयी हो जाता है तो माता पिता ममता तोड़ देते हैं | इसी 
तरह जब तक शरीरसे राग है तब तक उसकी रक्षामें मोह है। जहाँ शरीरसे राग छूटा 
कि शरीरको पीड़ा आत्मा तक नहीं श्राती । कई बार देखा गया है कि लोभ कषायकी पुष्टिमें 
शरीरके कश्टको व्यापारी नहीं गिनते । ऐसे ही बिवेकी आात्मानुमवर्में शारीरिक कष्टको नहीं 
प्रतीत करते । शारीरिक मानसिक विकल्पोंसे आत्माक्रों रागी ठ्ेघी बनाना ऐसी भूल है कि 
आप मानो किसी दुष्टकी अबोधकी अपने साथ की गई परिणतियोंकों महत्ता देकर आरत्मवल 
खोकर उस दुष्टको बड़ा बना रहे हैं । 

७५१, परस्परके अकत त्वसे ही पदार्थकी सत्ताका सदृभाव--बात यहाँ चल रही है 
कि मैं किसी भी परद्रव्यका ग्रहण करने वाला नहीं हूं । यदि किसी परका करने वाला होऊं 
तो में उससे तन्मय बन जाऊंगा । जैसे अंगुलीने स्वयं स्व अंगुलीको टेढ़ा किया, यह और कुछ 
तो नहों कर सकती अंगुली । दो अंगुली मिलकर सींक तोड़ दें, तो उन अंगुलियोंने सींक 
नं तोड़ा, उन्होंने तो अपनी एक क्रिया की, नाच किया | तो यह अंगुली जो कुछ कर 
सकती है उसमें तन्‍्मग हो गई, इसी तरह यह मैं आत्मा जो कुछ कर सकता हूं उसमें तन्‍्मय 
रहता हूं । मैं अपने ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द, विश्वास, उपयोग, कल्पनायें इनको तो 
करता हूँ किन्तु वाह्ममें कुछ नहीं करता । यदि मकान बना लगा तो इसका अर्थ है कि में 
मकानमें तन्‍्मय हो गया । में मकान बन गया, जड़ बन गया, पर जड़ होना तो किसीको 
इष्ट नहीं है । तो यहाँ दो पक्के निर्णय बनाना है कि में किसका मालिक हैँ और मै क्‍या 
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योग और उपयोग निमित्त है, जीव निमित्त नहीं है । दूसरे द्रव्यके परिणमनमें द्रव्य निमित् 
नहीं है किस्तु द्रव्यंकी पर्यायें निमित्त हैं। योग और उपयोग जीवके कदाचित होते हैं वे 
नित्य चीज नहीं हैं, इसलिए नित्य कु त्व भी न झ्रायगा । यों यह बात सिद्ध हुई कि जब 
यह जीव योग और उपयोगमें रहता है उस समय तो कमंप्रकृतियोंका यह निमित्त होता है । 
और जब नहीं है योग और उपयोगमें तब निमित्त नहीं है । 


७५४. कम समन्‍्न्‍्यास और आत्मस्थिति-नवकारोंकी महाव्‌ आवाजमें तृतती या सीटी 
की आवाज कौन सुने । इसी तरह आत्मानुभवंकी हढ़ता आनेपर प्रवल श्रसाता कर्म ऐसे 
खिर जाता है मानों चिक्रने घड़ेपर मनों पानी डाला किन्तु भीगा जरा भी नहीं, दुःखकी 
झलक तक उसके रोमपर नहीं, इसी तरह जिस विवेकीको ग्रात्मानुभव हो जाता है उसके 
संवर निर्जरा ही सफलतारूपमें आत्मकल्याण करते हैं| सिद्धान्तकी दृष्टिसि भी चौथे गुण- 
स्थानवर्तीक इकतालीस खोटी प्रक्ृतियाँ वंघसे व्युच्छिन्न हो जाती हैं श्रर्थात्‌ सम्यग्हृष्टि 
की परिणाति ऐसी स॒धर जाती है कि प्रवल पापरूप ४१ प्रकृतियोंकका वह बंध नहीं करता । ' 
प्रथमगुरास्थान छोड़ा कि १६ श्रक्ृतियाँ बन्धसे हटीं 'मिच्छत्त हुंड संढाअपत्तेवक्खथावरादाव॑ । 
सुहुमतियं॑ वियलिदिय णिरयदुशिरयाउगं मिच्छे ॥६५॥ १-मिथ्यात्व, २-हुंडक संस्थान, 
३-नपु सकवेद, ४-असंप्राप्तासयुपाटिका संहनन, ५-एकेन्द्रिय, ६-स्थावर, ७-पश्रातण, 
प-सूक्ष्म, £-अ्रपर्याप्त, १०-साथधारण, १ १-दोन्द्रिय, १२-न्रीरिद्रिय, १् ३-चतुरिर्द्रिय, 
१४-तरकंगति, १५-न रकगत्यानुपूर्वी, १६-नरक आयु, इन १६ का अगले ग़रुणस्थानमें बंध 
नहीं और दूसरे गुणास्थानमें “विदिय गुणों अ्रणथीणाति, दुभगतिसंठाणसंहदिचउक्क । दुग्ग- 
मगित्थीणीच॑ तिरियदुगुज्जोवतिरियाऊ ॥६६॥ ये बंधव्युच्छिन्न हो जाते है अर्थात्‌ दूसरे 
गुणस्थानको छोड़ते ही ४ अनंतानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ, ५ स्त्यानग्रृद्धि, ६ निद्रा: 
निद्रा, ७ प्रचलाप्रचला और ८ दुभगति श्रर्थात्‌ दुर्ग, € दुस्वर, १० अनादेय । ११ से १४ 
न्‍्यग्रोधादि ४ संस्थान, १५ से १८ वज्जनाराचं आदि ४ संहनत और १६ दुर्गमत यातनो 
श्रयशस्त विहायोगति २० स्त्री वेद २१ नीचग्रोत्र २२ तिर्यचगति २३ तिर्य॑चगत्यानुपृवी 
२४ उद्योत २५ और तियंगायु ये पच्चीस प्रकृतियाँ दूसरे गुणस्थानके अंतमें बंधसे व्युच्छिन्न 
हो जाती हैं भ्र्थात्‌ सम्यग्हृष्टि जीवके मिथ्यात्व प्रकृति और अ्रनंतानुबंधी चतुष्कके दब जाने 
से जब सम्यग्दर्शन या आत्मानुभवका श्रद्धान हो जाता है । तो इन इकतालीस अक्रतियोंका 
बँध नहीं होता । घरमें जब कभी दो भाइयोंमें लड़ाई हो जांती है तब एक कहता है भाई 
गे हमें तो कुछ नहीं करता, तुम्हें जो. करना. हो करों, इसी तरह सम्यम्हृष्टि कर्मोदियमें 
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भी फलका भोक्ता नहीं धोता, उसकी दृष्टि कंवल झात्मानुभवर् लग है। सारे कर्मफल 
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भाव तो है पर कर्ता कर्म भाव नहीं है, लेकिन अब इस गाथामें यह बतला रहे हैं कि किसी 
भी द्रव्यका किसी अन्य द्रव्यके काथ निमित्तनैमित्तिक भाव भी नहीं हुआ करता । तो इसका 
ञ्र्थ यह है कि कोई द्रव्य किसी अन्यका किसी भी प्रकार कर्ता नहीं है । न निमिन्ननैभित्तिक 
भावोंकी दष्टिसे, न उपादान उपादेय भावकी हृ्टिसे ! उपादान-उपादेयकी हृष्टिसे तो स्पष्ट 
है कि एक द्रव्य दूसरेकरा कर्ता नहीं है। उपादान-उपादेय भावसे कृम्हार घड़ेकी बनावे, 
जीव क्रोबादिक कर्म प्रकृतियोंकों बताये तो इसका अर्थ यह होगा कि वह उसमें तन्‍्मय हो 
गया । निशचयसे कर्ता कर्ममें तन्मय मिलेगा । जैसे अंगुलीते अपने आपको टेढ़ों किया तो 
अंगुली उस टेढ़ी अवष्थामें तन्‍्मय हो तो है, अलग कोई बात तो नहीं है। तो यों उपादान- 
उपादेय भावसे जीव कर्मप्रकृतिको करने लगे तो इसका श्रर्थ है कि जीव कर्ममय हो गया, 
कुम्हार घड़ेको करने लगे निश्चयसे तो इसका श्रथ यह होगा कि कुम्हार घड़ारूप हो गया, 
श्रब कुम्हार नहीं रहा । तो तन्‍्मयताका प्रप्तंग आता है यदि उपादान-उपादेय भावसे एक 
द्रव्यको दूसरे द्रव्यका कर्ता माना जाय, क्‍योंकि वहाँ व्याप्यव्यापक भावसे कतु त्व माता 
गया है। निश्चयसे कर्तु त्वका जहाँ वर्णान है, उपादान-उपादेय भावसे करत त्वका जहाँ वर्णौन 
है वहां व्याप्यव्यापक भाव निरखा जायगा । एक पदार्थ जो उस पर्यायका अंग भी रहेगा 
वह तो है व्यापक और उद्तमें व्याप करके पूरे रूपसे रहने वाले जो परिणमन हैं वे हैं 
व्याप्य । व्याप्यव्यापक भावसे, उपादान-उपादेय भावसे श्रथवा निशचयहष्टिसे आत्मा कर्म 
प्रकृतियोंका कर्ता नहीं है । 

७५३, निमित्तदष्टिसे भी जीवका परमें अक्व त्व--यदि कोई कहे कि निम्ित्ततैमि- 
त्तिक भावसे हो जायगा कर्ता अर्थात्‌ यह जीव ही तो निमित्त है, उत पुद्गल कर्म प्रकृतियों 
के करनेमें, तो जीवद्रव्य तो सदा रहता है फिर सदा ही कर्मंप्रकृतियोंका कर्ता रहना चाहिये | 
सो तो रहता नहीं | तब फिर बात है क्या कि जीव पुद्गल कर्मका या किसी अन्य पदार्थका 
घट पट आदिकका उपादान-उपादेयसे तो कर्ता नहीं, पर निमित्तसे भी कर्ता नहीं । कर्ता 
कौन है कि उस जीवके जो योग उपयोग हैं, जो कि अनित्य हैं वे निमित्त होते हैं करनेमें । 
उससे सीधा भाव यह आया कि जिस किसी कामके करनेमें निमित्त क्या पड़ा ? जैसे पुस्तक 
लिखी तो लिखनेमें निमित्त क्या हुआ ? हाथका उस प्रकार चलना । हाथके चलनेमें निमित्त 
क्या हुआ ? बरीरमें भरी हुई वायु चल उठी, उस शरीरगत वायुके चलनेमें निमित्त क्या 
हुआ : आत्माके प्रदेशोंमें उस प्रकारका योग परिस्पंद हुआ । ग्रात्माके उस प्रकार योग चले, 
परिस्पंद हुआ, इसमें निर्मित्त क्‍या हुआ ? जीवने इच्छा की ।तो श्रब देखिये-- उस इच्छाकी 
डोरीसे नेमित्तिक होते होते यह पुरतक लिखना, मकान बनाना आदिकका कर्तृ त्व निमित्तमें 
यह जीव आया । पर जीव नहीं आया, जोत्रका योग आया, जीवका विकल्प आया । तो 
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ज्ञानानन्द रूप आत्मानुभवमें ही मग्त होकर इहलोक्रमय परलोकभय आदि ७ भयोंसे अपने 
को मुक्त निःशंक अनुभव करता है । ह 

७५६. अनुभवक्ा स्थान--जो पूर्व जन्ममें आत्मानुभवशों क्‍भिन्‍न अशुद्ध भावों द्वारा 
किये गये कर्मेझूप विपवृक्षके फलोंका भोक्ता नहीं बनता श्रर्थात्‌ सुख दुःख या रागद्ठेपके 
विकल्प नहीं करता वह अपने ज्ञानानन्दस्वभावमें संतोप पाता है। कदाचित्‌ उदय कालमें 
रम्य लगने वाले सातोदयजन्य विषयोंमें मग्न होनेका अश्रवसर भी शझ्राता है तो तुरन्त अपने 
आत्मानुभवक्री संचतनामें पहुँचकर उन विपयोंकी पराबीनता अस्थिरता परिणामकी आ्राकु- 
लता और निःसारता अनुभव करता है। झञास्त्रोंका ज्ञान वही बटोरेगा जिसे बहुत जीने की 
इच्छा हो । कहा भी है कि 'अजरामरवत्‌ प्रात्तो विद्यामर्थ च जिन्‍तयेत्‌ । ग्रहीत इब केशेपु 
मृत्युता धर्ममाचरेत्‌ ॥ 'जो अपने को अजर अमर समझेगा वह विद्याफों और धनको संच्ित 
करेगा और जिसे यह अनुभव हो जाये कि अब मेरी मृत्यु निक्रट हैं वह विद्या और धन 
संचयके विकल्पजालकों छोड़कर आरात्मानुभवरूपी परमधर्ममें लगेगा । श्राज संसारमें कितनों 
ज्ञानकी बढ़वारी हो रही है, कितनी कितनी प्राथमिक माध्यमिक शालायें और कालेज अथवा 
यूनिवर्सिटियाँ खुल रही हैं, विज्ञान और कला कौशलकी उन्नति हो रही है छिन्तु परिणाम 
वही सर्वताश नजर आता है। अस्त्रशस्त्र चुपचाप बनाये जा रहे हैं। ऐसे ऐसे वम बनाने 
की बाजी लग रही है कि कमसे कम बोभके बमसे अधिकसे अधिक दुनियाका संहार हो 
सके | जितने अधिक कानून बनते ला रहे हैं मानों उतनी भूलभुलैया छल फरेबोंके प्रचार 
बढ़ रहे हैं, जितनी दवायें, मिक्शचर बढ़ रहे हैं वे उतने अ्रधिक रोगोंके प्रचारका प्रमाण 
दे रहे हैं, आगे दिन अनेक धर्मों पन्‍थों व मतोंका प्रचार वढ़ रहा है किन्तु श्रात्मकल्याण व 
ग्रात्मसंतोष इन सब विकल्पोंसे भिन्‍न स्वानुभवमें ही है। जानामि धर्म न च मे प्रवृत्ति:, 
जानाम्यधर्म न च मे निव्रृत्तिः । केनापि देवेन हृदि स्थितेन, यथा नियुक्तो5स्मि तथा करोमि ॥ 
अर्थात्‌ मैं धर्मके स्वरूपक्ो जानता हूँ किन्तु जानकर भी मेरी उसमें प्रवृत्ति नहीं है और 
अधर्म अर्थात्‌ पापपरिणतिको भी युक्ति श्रागम व वेदोंस जानता हूँ किन्तु मेरी परिशणति उन 
पापपरिणतियोंसे भिन्‍न नहीं होती । अनादिकालसे जो मोह मायाके संस्कार लगे हैं उन्हीं 
में फंसकर मनुष्य जीवनवो महत्ता को भूलकर जीती बाजी हार रहे है । यथाश्थमें सुखको 
चाह हों तो विरक्ति की भावनाको पूर्णा भाकर आत्माके एकत्वपनेकों दृढ़ करो । 

७५७. आत्मानुभव्मे ही ज्ञानको पूरकता--4 दाचित तुम चाहो कि मैं स्त्री पुत्रादि 
को उनके कर्तव्यमें सावधान कर फिर वेराग्य लु गा तो है विवेकी ! प्रथम तू अपने प्रधान 
कर्तव्य आत्मानुभवरमें साववान हो । ' लौकिक भावनाओंकी तो पति की बात सोचना मानों 
बस्तुतत्त्वकी ग्रनभिज्ञता है, कारण कि लौकिक भी तो कभी पूर्ण होनेकी नहीं | 
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त्याग देनेसे मेरा सब क्रियाओंमें बिहार स्द्ध हो गया, ग्रात्मानुभवमें हृढ़ता आ गयी, झ्रुत्र 
वस्तु जो अभेद आ्रात्मतत्त्व है उसके चिन्तवनमें स्थिरता झा गईं। ये कर्मफल या विषय 
प्रश्नव हैं ! मैं इतमें स्वाद नहीं लेता । कोई मुझसे कहे, लो थोड़ी देरको तुम मेरे घरके 
मालिक बन जाओ । पीछे मैं तुम्हें अलग-कर दूंगा तो ऐसी मालिकी कौन लेवे, जिसमें पीछे 
तिरस्कार भरा है। सदा उसी अ्रवस्थामें क्यों न रहूं जिसमें स्वाधीन स्थिरता है, शान्ति है । 
श्रतः अ्रनादि अ्रनंत अहेतुक श्रुव आत्माके अनुभवमें दृष्टि स्थिर करो, पर्यायबुद्धि करते, पर 
घर फिरते, अनेक स्वांग भरते मरते जन्मते क्या सार पाया ? 
७४४५, शुद्धभावका बल--निराकुलता आत्माके शुद्ध अनुभवमें हैं । एक बार राजाने 
एक रसायनसिद्ध विद्या वाले साधुसे दवा माँगी कि साधो ! मुझे ऐसी दवा दो कि १० 
रानियोंके साथ कामभोग कर लू और थकान न आावे। राजाकी प्रार्थना पर १ गोली 
राजाकोी दी और ४ गोलियाँ स्वयं राजाके सामने खा गया । राजा ने गोली खाई और मन- 
चाहा भोग १० रानियोंके साथ भोगा | दूसरे दिन फिर राजाने २ गोलियां मांगीं ) साधुने 
भी राजाकों २ गोलियाँ दे दीं और स्वयं ८ गोलियाँ खा गया। राजाने झोचा ये बाल- 
' ब्रह्मचारी साधु इत गोलियोंका प्रभाव कैसे सहन करेंगे, सो उस रात अ्रपनी लालसा तो 
राजाकी दब गई। राजाके मनमें तो साधुपरीक्षा की बात लग गई कि साधुको देखना 
चाहिये कि वे महाराज ग्रभी क्‍या कर रहे हैं, अिन्‍तु वहाँ वे योगिराज ध्यानमग्न बेठे थे। 
राजाने पूछा--महाराज आपको कामविकारने क्‍यों नहीं सताया तो साधुने कह्दा-शरक्ति 
गोलियोंमें नहीं है, शक्ति है अपने विचारोंमें । तुम श्रपने नौकरको ये दो गोलियाँ खिलाओो 
ग्राज शामकी और कहो कि कल प्रात: तुम्हारा सिर क्टवा लिया जायेगा। देखो रात्रिमें 
कितना तो वह भोग करता है और कितना उसके शरीरका बल और बोभ बढ़ता है, 
कितनी आनन्द लहरें उसके चेहरे पर खेलती हैं ? तब उन गोलियों की मादकता उस नौकर 
पर बिल्कुल नहीं आई, कारण कि प्राण जानेके लक्ष्यके आगे सभी विकल्प दब गये। इसी 
तरह अगर बिवेकी यह समझ ले कि अपने आ्रात्मानुभवकों छोड़ परवस्तुओंमें राग द्वेष परि- 
झाति बनानेसे केवल कष्टके सिवा कुछ नहीं मिलनेका, परवरतु कभी अपनी हुई नहीं । 
अपनी व'तु अपनी है “धन समाज गज बाजि राज तो काज न आवे | ज्ञान आपको रूप 
भये फिर अचल रहावे | तासु ज्ञानकों कारण स्वपर विवेक बखानो । कोटि उपाय बनाय 
भव्यताको उर आनो ॥” सो हे भाइयों ! शास्थ्रोंके स्वाध्याय ब ध्यानका प्रयोजन यही है 
कि मेरा आत्मा आत्मानुभवमें लग जाये । बड़ा ज्ञानी होकर श्रज्ञानकी परिणत्ति अपनेमें 
क्यों रक्खू , इसी तरफ ज्ञानचेतनाके श्रनुभव व उपयोगस्ते कर्म चेतता और कर्म फल चेतना 
रूप अज्ञान परिणतियाँ उसके नहीं रहतीं | वह तो श्रनादि अनंत अहेतुक सामान्य तत्त्व 
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है ? देश विदेश घुमता है, दिन रात प्रयत्न करता है, भूठ सत्र बोलता है, त्रिन्त क्या 
ऐसा करनेसे शान्ति मित्र जाती है, नहीं। “अ्नादि अ्रनंत अहैतक ज्ञानानंद स्वभावके 
अनुभव बिना शान्ति मिलनेकी नहीं, पूजा स्वाध्याय गुरुसेवा दान संगम तप द्वारा इसी 
आात्मानुभव तक पहुँचना है, किन्‍्त्‌ इस आत्मानुभवरूपी धन की रक्षाकों बहुत सावधानी 
चाहिये | मिन्न पुत्र परिवार दैनिक पत्र वाजार बाग सिनेमा श्रादि सभी भौतिक सामग्रियाँ 
आत्माको भूलभुलेयामें ही डालकर चतु्‌र्गति भ्रमण कराती हैं। श्रात्मानुभव करनेको तो 
इन सबका संग छोड़ स्वतंत्र ज्ञानानंद रूप आत्माका अ्रवलंब ही प्रधान है । मूर्ति भी इसी 
आत्मानुभवकारक जिनेन्द्रकी होनेसे पूज्य है, जिसकी स्थापनाक्री और जिसमें स्थापना की 
ये दो चीजें हैं तो दोनोंमें प्रधानता उन्हीं आत्मानुभवी स्थाप्य जिनेन्द्रकी है 

७४६, अन्तर्ज्ञानकी प्रयोज्यता--हम शब्दमें ज्ञानकी स्थापना करते हैं और चौकी 
पर शास्त्रकी स्थापना करते हैं भ्रथवा द्वादशांगकों सरस्वतीकी मूर्ति मानते हैं किन्तु यथार्थमें 
निज ग,आत्माकी अनुभूति ही सरस्वती है । कागज कलम दवात अक्षर इस बाहिरी रूपमें त 
सरस्वती है, न आत्मानुभव है | जीवके ज्ञानपना हैं--ऐसा व्यवहार धर्म धर्मीकी अपेक्षासे 
है, ज्ञान ही दीक्षा है, ज्ञान ही संयम है, ज्ञान ही त्याग है, ज्ञान ही क्षामा है, ज्ञान ही मारदंव 
है, ज्ञान ही आर्ज॑व है, ज्ञान ही ब्रह्मच्य है । इस भाँति जीव पर्यायोंमें सामान्यपर्यायी ज्ञान 
को देखो । इन सर्वपर्यायोंका राजा ज्ञान है। सर्वेद्रब्योंसे भिन्‍त आत्माका ज्ञानस्वभाव 
ग्रव्याप्ति श्रतिव्याप्ति दोष रहित है, यही एक निज ज्ञान स्वभाव देखने योग्य है। इसी ज्ञान 
स्वभावके दर्शन और चारित्र दामान्तर है । इस शैलीसे आत्माके ज्ञानरूपमें ग्रभिन्‍तता श्राती 
है, दीक्षा है, पाप पुण्य है इत्यादि विकल्प भो ज्ञानका ही है । यहाँ तक कि ज्ञानका विकार 
परिणमन ही क्रोध मान माया लोभ रूप है। तपस्यथाकों करता हुआ जीव चौथे ग्रुणस्थानसे 
आगे बारहवें गुणरथात तक उन्नति करता हुआ जञानके बिकल्पोंकों देखता है, किन्तु यह 
परिशमन अशुद्ध उपादान ज्ञानका है । तेरहवें गुणस्थानमें शुद्ध पारिशामिक भावरूप केवल- 
ज्ञान समयसार रूपका ग्रहरमात्र है। यह शुद्ध आत्मा अचेतन पदार्थेसि जैसे भिन्‍न है वेसे 
ही अन्य श्रात्माओंसे भी भिन्‍न है। प्रारंभमें मोक्षमार्ग पानेके लिये जितनी प्रयोज्यता कीमत 
भेदज्ञान या आत्मानुभवकी है, उतनी प्रयोज्यता केवलज्ञानकी नहीं ; श्रारंभमें गणित विद्या 
में जो आवश्यकता १ से & तकके अंकोंकी है वैसी आवश्यकता हुटा ढोंचा पोचा या भिल्‍न्‍न 
दशमलवकी नहीं । अगर गण्णित की शुरुभ्रात १ से € तकके अंकोंकी महत्त्वकी है तो मोक्ष- 
मार्गमें भी महत्ता अनादि अनंत अहेतुक सासान्‍्य तत्त्व ज्ञातानंदरूप आत्माके अनुभवकी 
सहजशुद्ध परम समयस्तार सत्त्वरूपसे सब आत्माओंमें है, उसे जिसने पहिंचाना सो निहाल । 


भूतार्थनयसे शुद्ध आ्रात्मतत्त्तका ध्यान करो । 
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कोई इसी विकल्पमें पड़ जाये कि पहिले पूर्ण ज्ञानी बन जाऊं, पीछे आत्मानुभव ग्ात्म- 
कल्याण कर लूगा, सो इस शास्त्रज्ञानकी भी पूर्ति कठिन है। शास्त्र आगे पढ़ते हैं ओर 
पीछेके शास्त्रकों मूल जाते हैं। शास्त्राण्यधीत्यापि भवन्ति मूर्खा: यस्तु॒क्रियावान्‌ पुरुष: स 
विद्वान्‌ । अत: आत्मानुभवन करना यही श्रेष्ठ क्रिया श्त्मकल्याणकारिणी है। शास्त्रज्ञान 
ज्ञान नहीं है | क्योंकि श्ाास्त्रके पत्र व अक्षर तो कुछ जानते नहीं । सच्चा ज्ञान तो आात्मा- 
तुभव है, ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं। शब्द ज्ञान भी ज्ञान नहीं है क्योंकि शब्द भी स्वयं कुछ 
जानता नहीं । ज्ञान अन्य है, शब्द अन्य है । अनादि अनंत अहेतुक ज्ञानाननन्‍्दरूप आत्मा शब्द- 
गोचर नहीं है । जैसे आत्मा शब्द व श्रुतरूप नहीं है उसी भाँति आत्मा न किसी रूप वाला 
है, न किसी गंध वाला है, न किसी स्पशंवाला है । इसी भाँति आत्मा न पुण्यकर्म रूप है, 
न पापकर्म रूप है। आत्माका स्वरूप प्रण्य पाप दोनोंसे रहित शुद्ध ज्ञायक स्वरूप है। इसी 
भाँति १रजीवकी रक्षा रूप जो धर्म है वह आत्माका निज शुद्ध रूप नहीं है। अपनी आत्मा 
को रागद्वेषते हम सदा मेला बनाते रहते हैं इसीसे परदया तो आसाच है किन्तु श्रात्मदया 
कठिन काम है । इसी भाँति मुनि पदकी दीक्षा ले लेना, ऐलक क्षुल्लकका वेष बना लेना 
भी आत्माका निज ज्ञायकरूप नहीं है। धर्म अधर्मद्रव्प ग्राकाशद्रव्य कालद्रव्य भी आत्माके 
ज्ञानरूप नहीं हैं । ये समस्त भेद अजीवद्रव्यके हैं। जीव इन रूप कैसे हो सकता है ? इसी 
भाँति अध्यवसान भी आत्माका ज्ञायक रूप नहीं है । 

७५८, अन्तस्तत्वकी उपासनामें सर्व कौशल्य--प्रात्मामें जो स्वयं ज्ञानकी तरंगें 
उठती हैं इस एक मूल सामान्य पर्यायी आत्माका अनुभव करो। आत्मस्वभावसें श्रानेको 
बहुत द्वास्त्रोंका ज्ञान लादना जरूरी है, ऐसी बात नहीं है। कहा भी है कि “न धर्मशास्त्रं 
पठतीति कारण, न चापि वेदाध्ययनं दुरात्मन: । स्वभाव एवान्र तथाउतिरिच्यते, यथा 
प्रकृत्या मधुर गवां पयः: ॥” जब भी हम राग द्वेषके विकल्पोंकों छोड़ सकें तभी आ्रात्मानुभवमें 
आरा सकते हैं । पुस्तकें तो बातका बतंगड़ बनाती हैं, सब वेदोंका सार यही समयसार है 
अर्थात्‌ अपनी शुद्ध'आत्माका अनुभव करता । आत्मविवेक बिना तो ज्ञान भार है, धनीकों 
धन भार है कंजूसीसे कदाचित उस धनसे साधुझ्रोंके सत्संगमें रहनेका अवसर प्राप्त करें । 
घर व्यापारसे ममता तोड़ भेदज्ञानकी प्राप्तिमें प्रयत्त करें तो किसी एक निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्धसे धन भी आत्मानुभव या झात्मसाधनाका साधन माना जा सकता है। आत्मसुधार 
की मूल तो आत्मभावना ही है। न्यायालयमें प्रतिवादीका वकील अपने भूछे पक्षके समर्थन 
की कितनी बहसें तैयार करके रखता है। पर क्या वहां न्‍्यायाधीशके समक्ष सबका प्रयोग 
होता है श्रौर कया जिन जिन बहसोंका वह प्रयोग करता है क्या उन बहसोंसे उसे सफलता 
मिल जाती है, नहीं | इसी तरह यह संसारी शान्ति सुख पानेके लिये कितने प्रयत्न करता 
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लोग करते हैं लेकिन मेरा देह नहीं, इसका स्पष्ट भान तब ही हो सकता है जब क्रि प्रत्येक 
पदाथका स्वतंत्र स्वरूप चित्तमें श्राये | श्रन्‍्यथा यह कहने भरकी बात है ; सभी लोग कहते 
हैं, देहाती मूर्ख बालगोपाल सभी ऐसा कह देते है लेकिन बस्तुके स्वरूपके यथार्थ बोधके 
साथ यह बात आये तो वह है सच्चा भेदविज्ञान । स्थुलहष्टिसे ही देख लो--जिसे माना $ 
कि यह पुत्र है, स्त्री है, घरके लोग हैं तो आप केवल मान ही तो रहे हैं । हो तो नहीं गए 
भ्रापके । जब तक जिन्दा हैं, मेल है, समागम है तब तक भी आपके नहीं हैं । किसीके 
भरणके बाद तो लोग झट कह देते हैं कि जिन्दाकी पर्यायमें भी किसीका कोई कुछ नहीं 
है और व्यर्थ ही यह समय इस तरह गुजारा जा रहा है।मोहमें, प्ज्ञानमें, लगावमें 
समय गुजारा जा रहा है | .मैं जीवद्रव्य हूँ, ज्ञानमात्र हूँ, सहज ज्ञानस्वभावमात्र यह मैं 
किसी भी प्रकार परद्रव्यका कर्ता नहीं हूँ | लोग कर्तु त्वके अ्रहंकारमें बहुत व्यस्त रहा करते 
हैं। मकान बनवाया, बहुत मजबूत बनवाया, कब तक रहेगा ? चार पांच सौ वर्ष, हजार 
वर्ष तो नहीं टिक पाते हैं मकान भी | तब फिर उसके बनवानेका विकल्प करके पा क्‍या 
लिया ? मृहस्थीमें व्यवस्था बनाना चाहिये परिजनोंकी, ठीक है लेकिन लोग तो मोहकी 
आसक्तिसे अपने श्रात्माकी भी सुधि न रखकर, बेसुध होकर व्यवस्था किया करते हैं । उसमें 
जीवको मिला कया ? तो जीवद्रव्य जो है सो ही मैं हूं | मैं वह हूं जो श्रुव हो, सदा रहने 
वाला हो, किसी. दूसरेके कारणसे नहीं वा । आानन्दमय हूँ, वह तो मैं हूं, ऐसा यह में 
किसी दूसरे पदार्थके किसी परिणमनमें निमित्त भी नहीं हूं, उसको परिणतिमें उपयोग योग 
ये निमिन हैं । 

७६२. द्रव्यपरिणमनमें ही निर्मित्तत्वकी संभवता--यहाँ कोई यह तके न करे कि 
योग उपयोग भी तो जीवकी चीज है, उसे निमित्त मानें या जीवको निमित्त मानें ? उसमें 
प्रन्तर क्या है ? समाधान यह है कि अन्तर है । यद्यपि जिस पर्यायमें निमित्तपना हो रहा 
है उस पर्यायमें यह आत्मा तन्‍्मय है लेकिन आत्मा तो श्रनादि अनन्त है और ये योग उप- 
ग्रोग सादि शान्‍्त'ः हैं | लोकव्यवहारमें भी निरख लो, रोटी बननेमें निमित्त कौन है ? तो 
कहते हैं कि महिलां है, पर महिला निमित्त है या महिलाके हाथका चलना निमभित्त है ? तो 
रोटी बननेमें महिला निमित्त नहीं है, महिलाका उस प्रकारसे हाथक्रा चलना निमित्त 

«आप कहेंगे कि वह हाथका चलना कोई महिलासे बाहर है कया ? नहीं है बाहर । लेकित 
स॒प्रकारका हाथका चलंना तो कुछ समयके लिए है। और महिला २५, ५० वर्ष तक 
जिन्दा है, यदि महिला निमित्त हो तो ५०. वर्ष रात दिन रोटी ही रोटो बनता चाहिये 
क्योंकि वह-महिला सेटी बंननेमें तिमित्त ' हो रही है। और महिलाका उस ब्रकारका हाथ 
का चलना<निमित्त है तो-जब हाथ चले तब निमित्त हैं और जब हाथ न चले तो निमित्त 
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७६०, ज्ञानमात्र अम्तस्तच्वसे हटकर बहियुद्धि होनेसे आकुलताकी निष्यत्ति - यहाँ 
दृष्टि यह देना है कि मैं आत्मा ज्ञानमात्र हुं मेरा स्वरूप क्‍या ? मैं अपनेको क्या कर लू कि 
मैं अपने वास्तविक सहज स्वभावपर पहुँच श्रौर विश्वास कर लू कि मैं निज सहज स्वभाव- 
मात्र हूं । तो निरखिये अब अपनेको, मैं क्या हूं ? यदि अपनेको किसी पर्यायरूप मान लिया 
कि यह मैं हूँ तो उसका पाल नियमसे ग्राकुलता है। जैसे श्राजकल बड़े संकट सहें जा रहे 
हैं। जितने भी वलेश हो रहे हैं उन क्लेशोंके मूलमें है क्या ? पर्यायमें झात्मबुद्धि है, जहां 
माना कि में श्रमुक लाल अ्मुक चन्द आदिक हूँ तो देखो कि आत्माके शुद्ध स्वरूपकी सुधि 
भूल गया और मान लिया कि में अरमुक चन्द हूं, अ्रमुक प्रसाद हूं | ती में अम्ुक हूं, अम्ुक 
का पिता हूं, अमुकका मित्र हूं, इस तरहसे जब बुद्धि विचलित होने लगी तो उसके फलमें 
नियमसे आ्राकुलता है | क्योंकि बाह्य पदाथ मेरी इच्छाके अनुसार परिणम जाय एक तो यह 
कठिन है और परिणाम जाय तो चूकि अज्ञानमें इस जीवने अपने स्वरूपसे दृष्टि खोकर बाह्य 
में दृष्टि लगाया तो बाह्ममें दृष्टिके लगनेका फल ही आकुलता है। इससे शान्ति चाहिये 
हो, शान्तिका मार्ग चाहिये हो, मुक्तिका साधन बनाना चाहते हो तो अपने आपमें ऐसा 
अनुभव करो कि में ज्ञानमान्र हूं। यह जीव रात दिन बाह्य विकल्प बनाये रहता है, बाह्य 
बातोंका, पदार्थोका विचार किया करता है। इस कारणसे यह बेचेन रहता है। 
वसा सब कुछ एक विभूति बनाया, कैसा आराम वाला घर है, इस तरह के 
आरामके साधन है। विषयोंके साधनभूत पदार्थोर्में प्रीति भी हो रही है। चाहे वेभव 
कितना भी जुड़ जाय, उसके प्रसंगसे कुछ न कुछ तरंगें उठती हो हैं । ऐसी हालतमें जीवकों 
कुशल कहाँ है ? जेसे स्वप्नमें कोई अपनेको बड़ा यशस्वी राजा मान ले तो उस समय तो 
सत्य विदित होता है कि वात ठीक है लेकिन जगनेपर स्पष्ट हो जाता है कि वह सव मिथ्या 
था; कूछ था ही नहीं, कुछ बात ही न थी और कल्पताके पुल चल रहे थे। इसी प्रकार 
मोहको नींदमें यहाँ आँखोंसे निरख निरखकर विश्वास बनाया जा रहा कि यद्ठ मेरा ही तो 
है, यह मेरा ही तो घर है। में ऐसी इज्जतसे रह रहा हूं, ये सारी बातें बनायी जा रही 
हैं। है कछ नहीं, ऐसा भीतरी विश्वास करिए बिना शान्ति तो मिल नहों सकती । बाहरी 
परिप्रहोंके जोड़ जोड़के विकल्पोंमें ही गुजारा तो चल न सकेगा । सोचना पड़ेगा कभी 


से। सभभझना होगा कि मेरा जगतमें अन्य कुछ है ही नहीं । मेरा ही स्वरूप मेरा सर्वस्व 
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है, मेरा अन्य कुछ नहीं । 
७६१, स्परूपचतुष्यकी समझषृत्रक भेदविज्ञानकी भेदविज्ञानरूपता -- वैसे लोग कल्पना 


से मोटे विवेकमें कहते हैं कि मेरा तो शरीर भी नहीं है । देखो शरीर छोड़कर भी जाना 
पड़ता है, मरण होता है 


। तो मेरा तो यह देह भी नहीं, ऐसी बात कभी-कभी ये मनप्य 
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रागादिक का में निमित्त बन जाऊँ तो ये 'सदा रहना चाहिए। सो रहते नहीं । इससे 
निर्णाय करें कि मैं जीवद्रव्य हूं, अ्रनादि अनन्त हूँ, अहेत॒क हुं, ज्ञानमात्र हूं। ज्ञानमात्र हूं 
ऐसी प्रबल श्रद्धा रहेगी तो वहाँ परमें श्राकपणकी बात न रहेगी । में ज्ञानमात्र हूं। अपना 
भला अपने झ्रापसे होगा, अपने ही द्वारा होगा । तो उस अपने आ्रापको निरख लीजिये कि 
जो में सदा रहता हूं तब यह भी ध्यानमें आयगा कि में किसी परको उपादान रुपसे कर्ता 
नहीं लेकिन यह भी ध्यानमें आयेगा कि में किसी भी कार्यका निमित्तसे भी कर्ता नहीं हूं, 
क्योंकि यहाँ अपनेको सोचा गया है केवल विशुद्ध द्रव्यस्वरूप | वह मैं हं--ऐसा अपनेको 
ज्ञानमात्र सोचनेसे जो स्थिति बनती है उसमें यह शंका नहीं करना है कि में. केवल 
ज्ञानमात्र हूं, ऐसा ही भावमें झ्रा गया तो फिर घरका क्‍या होगा ? परिजनोंका क्‍या होगा ? 
उनका उनके भाग्यसे होगा । जब भी हम लग रहे है उनमें तो निमित्तनैमित्तिक की 
व्यवस्था है । में जो ज्ञानमात्र तत्त्व हुं सो किसीका कर्ता नहीं । केवलज्ञानस्वरूप निहारें, 
निरन्तर उसपर दृष्टि दें तो ज्ञानका अनुभव होगा और तभी समभिग्रे कि हमने अपने 
जीवनकी सफलता पायी, श्रेष्ठ कुल मिला, इन्द्रियाँ खूब मिलीं, प्रवल मिलीं तो इत सबका 
उपयोग यही है कि जिस किसी भी प्रकार हो, परपदाथोसे हटकर में अपने आत्मतत्त्वमें 
ही लग॑ | निर्णाय करना है कि में मेरा हूँ, में मुभकों करता हूं, मुझसे बाहर मेरा कहीं 
कुछ नहीं है, ऐसा अकिठ्चन अपने आपको देखने पर ये समस्त भरंभट दूर हो जाते हैं । 
जैसे कोई जलचर जीव जलके ऊपर मुह उठाये जा रहा है, पक्षीगणा उसे चोंटते हैं तो वह 
कया करता है ? जलचर तो था ही । जलमें प्रवेश कर जाता है, जलमें प्रवेश करनेपर फिर 
वे सारी विपदायें दूर हो जाती हैं। इसी तरह यह में आत्मा उपयोगस्वरूप अपने इस 
ज्ञानसमुद्रसे हटकर ऊपरको उपयोगकी चोंच लगाये बेठा है। उस समय चूकि तरंगें उठती 
हैं, श्रात्माकी स्थिरता नहीं होती है, विकल्प बनते हैं । बहुत कुछ विकल्पोंके बाद जब कुछ 
दृष्टि ठीक बने और समभमें आये कि में ज्ञानस्वरूप अगर ज्ञानस्वरूपमें ही समा जाऊ,तो 
एक भी झगड़ा नहीं है। उसके लिए बड़े-बड़े चक्रियोंने यही काम किया था तब उनको 
शात्ति प्राप्त हुई । ज्ञान मात्र हँ---ऐसा सोचनेकी धुनिमें लग जाइये । जो कुछ होना होगा 
धर्म पालनमें वह सब हो जायगा, पर अपनी प्रतीति हृढ़ रखिये कि में ज्ञानमात्र हूँ। 
जे पुग्गलदव्वाणं परिणामा होंति णाण आवरणा | 
गा करेदि ताणशि आदा जो जाशदि सो स्वदिं णाणी ॥१०१॥ 

७६५. पुदूगलपरिणामय कर्मोंमें आत्माके अकह त्वके ज्ञानसे ज्ञानित्व--ये शानाव- 
रण आदिक कर्म पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं ॥ उनको यह आत्मा नहीं करता है, ऐसा जो 
जानता है सो ज्ञानी है। ज्ञानावरण आदिक पुदुगल द्रव्यके परिशमन किस प्रकार हैं, जैसे 
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नहीं है । इसी तरहसे सब द्रव्योंकी बात समझिये ।कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्वव्यके परिणा- 
मनका निमित्त नहीं होता । कर्ता कर्म भाव तो है ही नहीं और निमित्तनैमित्तिक भाव भी 
द्रव्यके साथ नहीं है । किन्तु किसके साथ है ? उस द्रव्यकी योग्य परिणतिके साथ है, पर्याय 
के साथ है । इस कथनमें हमको कहाँ दृष्टि ले जाता है ? मैं तो वह हूं जो किसी भी पदार्थ 
के परिणमनका निमित्त भी नहीं हुआ करता । योग उपयोग रूप अपनेको न निरखे, योग 
उपयोग तो अनित्य है। प्रदेश परि.पंद और ज्ञानका उपयोग कुछ विचार चलना यह तो 
अनित्य है, नष्ट हो जाने वाला है | जो अविनाशी ध्रव तत्त्व है वह क्‍या है ? वह है जीव 
का सहज ज्ञानस्वभाव । सहज जन्ञानस्वभाव निमित्तनैमित्तिक है किसी भी अन्यके परिणमन 
में, किन्तु जीवका जो रागद्वेंष रूप योग उपयोग है वह निमित्त है कर्मबन्बका । 

७६३, पर्यायबुद्धिके आग्रहपरिहारका अनुरोध--यहाँ इस बातपर बल दिलाया 
जा रहा है कि तुम पर्यायकों मत मानो कि यह मैं-हूं । पर्यायको आत्मा माननेका श्रर्थ है कि 
पर्यायमें अ्रहंबुद्धि की । जो पर्यायमें अहंबुद्धि करता है सो मिथ्याहृष्टि जीव है | ऐसी निर्मेल 
हृष्टि जब जगे तब समझना चाहिये कि हमारा भला होगा और ओआात्मामें ऐसे सहज 
स्वभाव की दृष्टि नहीं बनती तो बतलावो--जो लाखों करोड़ोंकी सम्पदा कमाकर जोड़ 
कर धर जावोगे वह सब छूटना है, उससे तत्त्वकी बात कुछ भी न मिलिगे । जब यह देह 
भी साथ नहीं रहनेका तो ग्रन्यकी तो चर्चा ही क्या की जाय ? देहके सम्बन्धमें जो विकल्‍प 
किये जा रहे हैं उन विकल्पोंसे अपने आपपर विपत्ति डाली जा रही है। जन्म मरण 
करते रहेंगे और जब देहसे भी विविक्त ज्ञानमात्र देखा जाय तो अमूर्त दिखेगा । उसमें रूप, 
रस, गंध, स्पशे आदिक नहीं है, किन्तु ज्ञान द्वारा ही समभनेमें उस अपने ग्रापकी समझ 
बनेगी । मैं ज्ञानमात्र हूं, इस भावमें क्‍या प्रभाव आया ? मैं ज्ञानमात्र हूं, श्र्यरूप नहीं हुं, 
रागादिक रूप नहीं हूँ | यों सबसे निराला केवलज्ञान ज्योतिपुञज अपनेको माने तो उसमें 
जीवको सत्य श्रद्धानका मोका है । 

७६४. ज्ञानमात्र आत्मतत्तकी प्रतीतिका प्रभाव--मैं ज्ञानमात्र हूँ । कैसा सीधा 
साक्षात्‌ प्रभाव पड़ता है, मैं ज्ञानमात्र हुँ इतनेके सोचनेका । ज्ञानमात्र हूँ मैं--इस प्रकार 
अज्ञान भावसे हटनेका संकल्प है या हटा हुआ अ्पनेकी निरख रहा है। मैं ज्ञानमात्र हुं । 
मात्रका अर्थ केवल अन्य रूप नहीं हूँ। यों ज्ञानी पुस्ष अपने आपमें उस स्वरूपकी श्रद्धा 
रखता है । जिसके फलमें इसकी परसे उपेक्षा होती है और शान्सिका मौका मिलता है । 
अपनेको निरखें कि मैं अ्रकिज्चन हूँ । मरेमें कुछ नहीं है और वात । भीतर देखों--जो 
जाननहार है, जिसमें समझ अरब भी चल रही है वह अपने आपमें निरख लेगा ज्ञानवलसे 
कि मैं यह करता हूं। लेकिन मैं जो पद्ार्थ हूं सो रागादिकका भी कर्ता नहीं हुं श्रर्थात्‌ 
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तरह आत्मा भी घटती बढ़ती नहीं, स्थिर है । जिस तरह सुबरससे सचिवकगाता भारीपन 
पीलाई आदि गुणा अलग अलग नहीं हैं वेसे ही आ्ात्मामें दर्शन ज्ञान चारित्र गुग अल। 
अलग नहीं हैं। जैसे जलमें अ्ग्निके संयोगसे उप्शता आरा जाती है, इसी तरह आात्मामें 
उपाधिवश कर्मसे युक्तता है, चैतन्यभाव मात्रके अनुभवसे कर्म मंयृक्तपना नहीं है । इस तरह 
आत्मा िइचयनयसे अशुद्ध सस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असयुक्त रूप है । इप भाँति 
सामान्य तत्त्वको लक्ष्य कर जो ऐसा अनुभव करे कि मैं ज्ञानानंदरूप हूं सो सम्यम्हष्टि है। 
ये मति श्रुत अवधि मन.पर्यथ और केवल भी ज्ञानकी पर्यायें है । वस्तुके द्रव्य श्रीर पर्वाय 
दोनों धर्म हैं | 

७६७, निजपदार्थविषयक सहज बोधका महत्य--विवेकीके बाह्य पदार्थविषयक मति- 
श्रुतसे आत्मबोध नहों है किन्तु अंतरंग सामान्य तत्त्व ज्ञानानंदके अनुभवसे द्वी मति श्रुतजञान 
मुक्तिका कारण है। निजपदार्थविषयक मति श्रुत्त ही स्वानुभव कहलाता है । जितने जीव 
मुक्त हुए सो भेदज्ञानसे स्वानुभवसे और जितने जीच बे सो मो,भावसे या परलक्ष्यसे । 
जब पूरी ताकत लगाकर गात्मानुभवक्रों पाया, तब समभो छोड़ने योग्य सब छोड़ा और 
पाने योग्य सब पाया । ऐसा आत्मानुभव ही कृतक्ृत्यपता हैं। यह मेरा ग्रात्मा सभी हृह्य- 
भान जगत्‌ पदार्थोसि भिन्‍न है. निर्मल परमपारिणामिक भाव रूप सामान्य ओ्रात्मद्रव्य ही 
लक्ष्य है। जिसकी ये मनुष्य तिर्यच आदि तरंगें व पर्यायें हैं। परद्रव्यसे ज्ञाव भिन्‍न है। 
ग्रात्मा न पानी पिये, न भोजन करे, हाँ ज्ञानके विकार परिशामनसे इच्छाश्रोंके विकल्प पैदा 
किया करता है। आत्माकी सविकल्प अवस्था वंबन या संसार है और निर्विकल्प अवस्था 
मोक्ष है । इन विकल्पोंकी निःसारता समभमें आई कि समभो कल्याणाका कर्ता भेदज्ञान हमें 
मिल गया । इस भेदज्ञानमें कर्म या नोकमंका आ्राहार नही है अ्तएवं ज्ञान अमूर्तिक है | ये 
राग द्पके विकल्प स्वप्तोंके महल समान आत्माके धोखा देने वाले हीं हैं, द्वेषमें तो आकु- 
लता सम्मुख खड़ी ही है किन्तु रागके विकल्प भी परपदार्थोकी आधीनता, विघ्नोंकी उप- 
स्थिति या भोग सामग्रीकी अस्थिरता और भोग लालसासे होने वाली वर्तमान आकुलता 
और आगेको होने वाला सधन पापक्र्मका वंध इत्यादि जाल खड़े कर देते हैं । निग्नेन्थ लिण 
भी मोक्षका कारण नहीं । अन्यथा समस्त मुनियोंकों इसी भवसे मुक्ति होती चाहिये । मोक्ष 
का कारण है निविकल्पता या ज्ञानानंद रूप शात्माका परमपारिणामिक भाव | इसी एक 
आत्मद्रव्यका दर्शन अनुभवत करो । इस एक शुद्ध विचारकों छोड़ पर्याय बुद्धिमें फसना ही 
जगका जाल है “जो इतउत डोले सदा सो तो निपट पिसाय । कीलाकों लागे रहे ताकों 
आँच न आय ॥” आपने देखा होगा कि-हमारी माता बहिनें गेहूं, पीसती हैं तब े प्राटेकी 
छुम्तीसे छावनेपर कुछ साबुत गेहूं भी निकलते हैं, सो जब पीसते समय चक्कीके मूहमें जो 
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दूध दही घी ये गोरस कहलाते हैं, ये गोरसके परिणमन हैं क्योंकि गोरसमें व्याप्त हो रहे 
हैं । द्ध है तो गोरस, दही है तो गोरस, घी है तो गोरस, इसी प्रकार ज्ञानावरणादिक जो 
कर्म हैं वे पुद्गल द्रव्यसे व्याप्त हैं। जब कर्म न थे तब पुदूगल थे जब कर्मरूप बने तब 
पुदूगल है, तो कर्मोकी आदि अन्त अवस्था पुद्गल द्रव्यरूप है तो उनको यह ज्ञानी जानता 
है । कैसे जानता है कि जैसे दूध निकालने वाला ग्वाला दूधका ज्ञाता है कि कर्ता ? निकाल 
रहा है, दिख रहा है, खूब भर गया है तो वह ज्ञाता है । द्रधका दहो बता दिया, जामन 
डाल दिया तो तटस्थ है या वह दहीमें प्रविष्ट है। वह तटस्थ है । उसका ज्ञाताभर है । 
तो जैसे ग्वाला दूध, दही, घी आदिकका करने वाला नहीं है किन्तु जातने वाला है इसी 
प्रकारसे ज्ञानी जीव भी पद्गल ट्रव्यके जो कमंूप परिणाम होते हैं उनका जानने वाला है, 
करने वाला नहीं है । तब फिर आत्माने क्‍या किया ? तो जैसे उस ग्वालाने दूध दहीके 
दर्शतको अपनेमें व्याप्त किया, दूध दहीको व्याप्त नहीं किया, किन्तु दूध दहीको जो जान 
रहा है उस दर्णन ज्ञान परिणमनको व्याप्त किया है ग्वालाने दूध दही श्रादिकको नहीं व्याप्त 
क्रिया है । वह तो अपने दर्शनको व्याप्त करता हुआ गाला केवल दिख रहा है, इसी प्रकार 
पुद्गल द्रव्यके परिगामनके निमित्तसे जो ज्ञान बन रहा है ज्ञानीका सो ज्ञानो उस ज्ञानको ही 
आत्मामें व्याप्त कर रहा है जो जानता है वह । सो ज्ञानों ज्ञानका ही कर्ता है। 

७६६. निरपेक्ष सहज अन्तस्तखकी दृश्की उपयोग्यता--परमशुद्ध समयसारमें आदि 
मध्य व अंत नहीं है और इसीलिये परिणमन भी नहीं है | भूतार्थनय कर जाने हुए जीव 
अजीव पुण्यपाप आश्रवबंध संवर निजरा और मोक्ष ये नव तत्त्व, सम्यक्त्व हैं । यद्यपि व्यव- 
हार धर्मकी प्रवृत्तिके लिये जीवादि नव तत्त्व व्यवहारन्य कर कहे गये है तथापि उनमें 
एकपना प्रगट करने वाले भूतार्थ नयसे एकपना पाकर आत्माकी प्रनुभूति प्रगटठ होती है । 
बाह्यहृष्टि कर देखनेसे जीव पुद्गलकी अनादि बंध पर्यायको प्राप्त कर ये नौ भेद भी भृतार्थ 
है, सत्य है ! किन्तु एक जीवब्रव्यके स्वभावकों लेकर अनुभव करनेसे नौ भेंद अभूतार्थ असत्य 
हैं। इन नो तत्त्वोंमें भुताथनयकर जीव एक रूप ही प्रकाशमान है, इस मुख्य जीवतत्त्वके 
बिता शेष ८ पदार्थ नहीं बनते हैं। निमित्तनैमित्तिक भावसे ये € पदार्थ बन जाते हैं अ्रथवा 
पर्यायबुद्धिसे € भेद है। भावहृष्टिसे देखनेपर ज्ञायक भावरूप जीव है और जीवके विकार 
का कारण अजीव है। जीवके विकार ही आश्चव बंध पुण्य पाप हैं । जो नय आत्माको बंध- 
रहित, स्पर्श रहित, अन्यपनेसे रहित, नियत अविशेष और असंयुक्त श्रनुभव करता है सो शुद्ध- 
नय है । ज॑से कमलपन्नकों जल नहीं छूता वैसे ही आत्मा कर्मसे नहीं बंधता, न कर्मनो छा 
है। जैसे मिट्टी घट शराव आदि पर्यायरूप होकर भी मिट्टी ही है वैसे ही आत्मा नर तार 
कादि पर्यायोंसे भिन्‍न-सिन्‍न नहीं हो जाती । जिस तरह समुद्रका जल घटता बढ़ता नहीं उसी 
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आधारभर हुं पर करने वाला नहीं । जैसे सनीमाके पर्दे पर जो फिल्मके अक्स आते हैं तो 
वया पर्दा उन अ्क्सोंका करने वाला है ? केवल आधार है। इसी प्रकार आत्मा रागादिक 
का आधार है पर करने वाला नहीं है । यह तो हई ज्ञानीकी बात, पर अज्ञानीकी भी बात 
देखो तो उसका आत्मा भी आधार है रागादिकका, पर करने वाला नहीं है। श्रज्ञानीका 
परभावमें एकत्वका अ्रध्यास है और कतू त्वका अ्रध्यास है इसलिए कर्ता कहा जाता है। तो 
इस प्रकार इस गाथा यह बताया कि ज्ञानी जीव ज्ञानका ही कर्ता है, न कि पृद्गल कर्मों 
का, न रागादिक भावोंका | अब बतलाते हैं कि अज्ञानी जोब भी परभावोंका कर्ता नहीं है.। 

ज॑ भाव॑ सुहमसुद्ें करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता । 

त॑ तस्ता होदि कम्मं सो 'तस्स हर बेदगों अप्या ॥१०२॥ 

७६६, आत्मभाषमें दी करत त्व व वेदयितृत्व--यहाँ इस प्रकार वतला रहे हैं कि 
अज्ञानी जीव तो शुभ अशुभ भावोंका कर्ता है और उन शुभ अशुभ भावोंके होनेपर जो कम- 
बन्ध होता है उसका कर्ता श्रज्ञानी भी नहीं है | अ्ज्ञानी शुभ अशुभ भावोंका कर्ता है। सो 
भी वरतुत: शुभ अशुभ भावोंका भी कर्ता नहीं है, आधार है वह अज्ञानी, पर इस तरहकी 
मान्यता तो नहीं है कि में इससे अलग हूं और आधार हूं यह समझ नहीं है | वह रागादिक 
भावोंमें तन्‍्मय होकर भूल गया है। अनादिकालसे अज्ञानभावसे .परपदार्थ परभाव और 
ग्रात्मामें एकत्वका अभ्यास क्या है अज्ञानी ने, अतः: अज्ञानों परका व परभावका कर्ता 
माना गया है । कहीं परको आत्मा मान लेनेसे परवस्तु ग्रात्मा बन नहीं जाता । बह तो 
वस्तुस्वरूप है । न ज्ञानी आत्मा पररूप बनता, न अज्ञानी पररूप बनता, पर अज्ञानी आत्मा 
को एकत्वका भ्रम हो गया है, इससे पुद्गलकर्मके उदयकी दशा जो तीज मंदरवाद वाली 
है उसके कारण यह अज्ञानी जीव यद्यपि मुलमें ग्रचलित ज्ञानघन है, अ्ज्ञानीका भी आत्मा 
का जो स्वभाव है ज्ञानचन बह क्‍या चलित हो जायेगा ? वह तो आत्माका स्वरूप है। 
ग्रज्ञानी और ज्ञानीमें कोई फ्क॑ नहीं पड़ता । स्वरूप तो वही है लेकिन वह अपने स्वादमें ' 
ज्रेद डाल रहा है अज्ञानी, सो शुभ अशुभभाव जो कि अज्ञानरूप है उनका यह करने वाला 
हो जाता है। वस्तुमें तो वस्तुस्वरूपके. नाते जो कुछ हो सकता है सो हुआ करता है । मान 
लो ज्ञानगुगा न होता आत्मामें तो अन्य पदार्थोकी भाँति इसके भी निमित्तनैमित्तिक भाव 
का परिशमन होता । पर ज्ञान है आत्मामें, उसका निष्ेत्र तो नहीं किया जा सकता तो 
परिणामन तो हो रहा है वस्तुस्वरूपकी विधिके नातेसे, जैसे आग झौर जलका सम्बन्ध है 
तो आगके निर्मित्तसे जल गर्ष हो गया या जलके' कारणसे अ्रग्ति शान्‍्त हो गई ? पर ज्ञान' 
तो नहीं है | इसी प्रकार आत्मामें भी कर्मोदिय होनेसे जो रागादिक परिणाम होने चाहिए 


सो होते हैं, यह निमित्तनैमित्तिक भावोंकी बात है । तो वस्तस्वरूपके नाते कर्मोदय होनेपर, 
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गेहूं डाले जाते हैं उनमें प्रायः अधिकांश पिस जाते हैं । निमित्तवश कोई दाना उस की लेसे 
चिपका रह जाता है तो पिसनेसे बच जाता है । इसी तरह जो अनादि अ्रनंत अ्रहेतुक ज्ञाना- 
नंदरूप परमपारिणामिक भाव सामान्य आत्माका अनुभव करेंगे वे तत्काल भी शान्ति पाकर 
आ्रागे भी मुक्ति पायेंगे और जो इस आत्मानुभवकों छोड़ लौकिक विषयभोगोंकी पूर्तिमें लगेंगे 
वे इस परलक्ष्यसे दुःख ही पायेंगे । 

७६८, अनेक दृशान्तपूर्व क आत्माके पराकव त्वका ,निर्शय--अभी तो पुदुगलकर्मकी 
बात कही । सबमें यही बात घटालो । जैसे हमने चौकीको देखा तो क्या किया कि चौकीके 
निमित्तसे जो मेरे आत्मामें दर्शन हुआ, ज्ञात हुआ, ज्ञानपरिणमन हुआ उसने तो उस ज्ञान- 
परिणमनको व्यापा, चौकीको नहीं व्यापा । मुभमें ज्ञान दर्शन परिणामत आया, चौकी नहीं 
आयी । तो ज्ञानदर्शन परिणामनको अपनेमें व्यापता हुआ यह मैं किसका करने वाला हूं ? 
ज्ञानदर्शनका । केवल जानने देखने वाला हूं, चौकीका करने वाला नहीं हूं। इसी प्रकार 
दर्शनावरणा श्रादिक द्रव्यक्रमंमें लगा लो और मोह, रागद्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, मन, 
वचन, काय झ्रादिक सभीमें लगा लो कि इन सबका यह आत्मा जानने वाला है, करने 
वाला नहीं है। भ्रब देखिये---इस हृष्टिसि आत्मा रागका भी जानने वाला है, करने वाला 
नहीं है, यह ज्ञानीकी बात कह रहे हैं। तो आत्मामें राग उत्पन्त हुआ तो ज्ञानी पुरुष जान 
रहा है कि मैं तो इस रागका आधार भर हूँ, जेसे दर्षणमें सामनेकी भीत है तो उस भींत 
का दर्पण तो आ्राधारभर है, हुकुम नहीं मान रहा | हुकुम मान रहा उपाधिभूत चीजका । 
चीज सामने ग्रायी तो छाया आयी, चोज हट गयी तो छाया हट गयी । तो उस छायाका 
अन्वयव्यतिरेक उपाधिके साथ है, दर्पणके साथ नहीं है। दर्पणमें जो प्रतिबिम्ब आया है 
उसका श्रन्वयव्यतिरेक पदार्थके साथ है श्रर्थात्‌ वह छाया पदार्थका हुकुम मान रही है । 
पदार्थ सामने है तो छाया आ गयी पदार्थ हट गया तो छाया हट गयी । छायाका शअन्वय- 
व्यतिरेक उस पदार्थके साथ है, पर द्ंशा क्‍या है ? छायाका आ्राधार बन रहा है। जैसे 
इस कागजपर स्याहोसे कुछ लिखा तो उस लिखनेका कर्ता कागज नहीं है, पर स्याहीका 
आधार कागज है, न कि स्याही कागजका करने वाली है । इसी प्रकार दर्पणमें जो छाथा 
आयी उसका करने वाला दर्पण नहीं है किन्तु झ्राधारभर है, इसी प्रकार आत्मामें जो राग- 
देषभाव आते हैं उन रागह्ेेषभावोंका कर्ता आत्मा नहीं है, आधार है श्रात्मा । ज्ञानी इस 
तरहसे जान रहा है क्योंकि रागद्वेषका अ्रन्वप्रव्यतिरेक कर्मोदयके साथ है । कर्मोदय हम्मा तो 
रागद्वेष हुए, कर्मोदिय नहीं है तो रागद्वेंष नहीं है, मगर रागद्वेषका आधार है ग्रात्मा । तो 
यों तिरख रहा है ज्ञानी कि रागद्वेष का करेने वाला यह मैं आत्मा नहीं हैं | ज्ञानी आत्मामे 
राग आ रहा है, मगर उस रागसे अपनेको ऐसा निलेंप तक रहा है कि इस राममें में 
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पर्यायपरिणति आनेपर योग्यता आती है अन्य द्रव्यसे नहीं आती । शुभ अशुभ भावोंकी 
योग्यता आत्मामें ही आती है पुदुगलमें नही श्राती, इस नियमके कारणा श्रात्मा उपादान 
है, आात्मद्रव्य उपादान है, पर कार्यके नाते पूर्वपर्यायपरिणत आत्मासे नहीं है, किन्तु अ्रनादि 
अनन्त सामान्यरूप जो ग्रात्मद्रव्य है. उसको कह रहे हैं शुद्ध उपादान । यह द्र॒व्यकूप शुद्ध 
उपादान है और सिद्ध भगव्गन पर्यायरूपसे शुद्ध उपादान हैं | 
७७२, बानानुभवम मुक्तिसाधकता--ज्ञान कहो या आ्रात्मा कहो, जहाँ श्रात्मापर 
हृष्टि आई कि सब ब्रत पल गये। अलग-अलग नाम लेकर क्या छोड़ें, कया क्‍या 
ग्रहण करें ? आत्मा अमूर्तिक है, उसका किसीसे संबंध नहीं, जो संवंधकों छोड़े | हाँ कर्मबंध 
में बाह्य निमित्त अनेक हैं किन्तु आत्मा जब आत्मस्वभावमें स्थिर रहे तब केवल निमित्त 
जबर्दस्ती करके कर्म बंध नहीं करा सकते । जैसे आकाश अ्रमूर्तिक है उससे अन्य चीजें बंध 
नहीं सकतीं, ऐसे ही आत्मासे कर्मका संबंध होता ही नहीं, किसी परद्रव्यका परिएशमन या 
बंध परद्रव्यसे नहीं हो सकता | मुक्ति अपने आ्रात्मानुभवमें है । इसी तरह त्रिकाल अ्नुगत 
सामान्य तत्वका वर्रान तो परम शुद्ध निर्चयनयसे होता है और आत्मा राष्वेषमय 
है--ऐसा वर्णन अशुद् नयसे है और मैंने दुकान की, मकान बनाया आदि वर्णत 
व्यवहारनयसे है । एक द्रव्यकी परिणतिमें दूसरा द्रव्य कारण नहीं अर्थात्‌ मुक्तिकी प्राप्तिमें 
देहकी नग्नता कारण नहीं है । किसी भी रूपको धरना वह भी आ्राकुलता है, परलक्ष्य होने 
से झ्ाात्मस्वरूपका साधक नहीं । आत्मा शुद्ध ज्ञानमय हो जानेपर केवल शरीराश्रित निम्नेन्य 
लिंगके मोहका मुक्तिके साधकपनेमें निषेध है । निर्ग्ृन्थ लिगके झ्राश्चित मुक्ति माननेपर 
पर्याय बुद्धि श्रा जाती है। “अरि मित्र, महल मसान, कंचन काँच, निन्दन थुतिकरन । 
अर्धावतारन असिप्रहारतमें सदा समता धरत ॥” इस निविकल्पताकी पुष्टि निर्भन्थ लिंगके 
आ्राधीन नहीं है । इस तरह अध्यात्मप्रेमी आचाये कुन्दकुन्द महाराजने डाट डपटकर विचार 
बोध दिया कि जब शरीरकी ममता छोड़े त्िना मुक्ति नहीं तो शरीराश्रित केवल निमग्नेन्थ 
लिंगका ही धारणा मुक्ति साधक कैसे बन सकता है ? गृहस्थ पद या निग्नेन्थ लिंग दोतों 
देहाश्रित लिंगोंकी ममता छोड़ आत्मामात्र ही मुक्तितका साधन है । लोकमें भी देखा जाता है 
कि एक मुनीम पूरी सालका बहीखाता दिनभरमें देख जाता है, किन्तु वह अ्रपती उंगलियाँ 
या दवात कलम बहीकी सुन्दरता आदि बाह्य वस्तुओंकी ही देखता नहीं रह जाता अन्यथा 
हिसाब किताब की संभाल कुछ भी न बने । ऐसे ही साथुकी भी नजर देहाश्रित लिंगपर 
नहीं । दर्शक लोग मेरी निर्भन्थता देख क्या कहते होंगे, मैं बदसूरत लगता हूं क्या, इत्यादि 
विकल्प तो झात्मलक्ष्यकों छोड़ परलक्ष्यकी दृष्टि ही पैदा करते हैं। गुरुकी गुरुता भअ्न्तरंग 
ज्ञान ध्यातकी शुद्धि व लोनतामें है | आ्राध्यात्मिक दृष्टिमें जब देहका लक्ष्य छूटा तो देहाश्रित 
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आआरत्मामें रागादिक विकार हो गया। अब आत्मा है ज्ञानस्वरूप, सो यह उन रागादिक 
विकारोंकों अपना बनाता है या नहीं, बस इस आधारपर ज्ञानी और भ्रज्ञानीका भेद रहता 
है । पदार्थके नातेसे जो बात निमित्तनैमित्तिक भावमें होनी चाहिए सो होती, सब जैसा 
उपादान है, जैसा निमित्त है उस योग्य हो रहा है। पर ज्ञानी आत्मा उनका कर्ता नहीं 
बनता है | । 

७७०. योग्यपर्णायपरिणत द्रव्यमें उपाद।नरूपता--निमित्तन मित्तिक' भावमें उपादात 
है पर्यायपरिणत द्रव्य, न कि खाली द्रव्य । खाली द्रव्य है शुद्ध उपादान | शुद्ध उपादानमें 
उपादानके नाते कार्य नहीं बन सकता जब तक द्र॒व्यमें पर्यायकी तन्‍्मयता ने श्राये । जिस 
पर्यायमें जैसी योग्यता बनती है उस पर्यायसे संयुक्त पदार्थ उपादान कहलाता । जैसे घड़ेका 
उपादान है मिट्टो लेकिन कैसी मिट्टी उपादान है ? जो सनीसनाई मिट्टी चाकके योग्य हैं वह 
उपादान है, न कि साधारण मिट्टी । इसी तरहसे रागादिक भाव उत्तन्‍्न होनेके लिए आत्मा 
उपादान तो है मगर पूर्वपर्यायपरिणत आत्मा उपादान है, श्रात्मद्रव्य उपादान नहीं है। 
आत्मद्रव्य शुद्ध उपादान कहलाता है, शुद्ध उपादानमें कार्य नहीं होता, किन्तु शुद्ध उपादानमें 
जब उस पर्यायका मेल आता है जिस पर्यायके होनेपर श्रमुक अमुकझूप परिशमनकी योग्यता 
आती है तो वह उपादान भ्र्थात्‌ पूर्वपर्यायम्युक्त द्रव्य अर्थात्‌ पर्यायका उपादान तो शुभ 
अशुभ भाव जो कुछ भी जीवमें आयें उनको अ्पनाता है तब आत्मा तन्‍्मय होकर उस भाव 
का कर्ता कहलाता है | और वे शुभ अशुभ भाव भी तनन्‍्मय होकर उस आत्माके व्याप्त होने 
से कम होते हैं। तो यों ञ्रात्मा उस कालमें, उस भावका होवाने वाला है, भोगने वाला है 
और वह भाव भी उस आत्माके भोगमें आ रहा है । इस तरह अज्ञानी भी परपदार्थोंके भाव 
का करने वाला नहीं है, किन्तु स्वके भावोंका ही करने वाला है। ग्रर्थात्‌ शुभ अशुभ परि- 
णाम, शुभ अशुभ राग इनका करने वाला है अज्ञानी, १र कर्मंबन्ध, कर्मोदय इनका करने 
वाला नहीं है । सुक्ष्मदष्टिसे देखा जाय तो अज्ञानी आत्मामें भी जो रागद्वेष भाव हुए सो 
निर्मित्तनैमित्तिक भावकी विधिसे हो गए। आधार रहा, पर इस अज्ञानी आत्माके आधारमें 
रागद्वेघ हुए सो यह उपयोगसे उत रागद्वेषोंकी अपना लेता है, तो उन राह्वेषोंसे निर्लेप 
विभक्त अपनेको अनुभव न कर सकनेसे रागादिकका कर्ता अज्ञावी कहा है | 

७७१. शुद्ध उपादान व योग्य उपादान--निमित्तनैभित्तिक भावोंकी विधिमें निमित्त 
भी पर्यायसंयुकत द्रव्य है, द्रव्यका द्रव्य न निमित्त होता है और न उपादान होता है | खाली 
द्रव्य, त्रिकालवर्ती अनादि अनन्त सामान्यरूप द्रव्यत्व न उपादार्न होता कार्यका, न निमित्त 
होता, पर्यायपरिणत द्रव्य ही उपादान कहलाता । पर्यायपरिणत द्रव्य निमित्त बन सकेगा | 
अब शुद्ध उपादानके मायने यह हैं कि खालिस द्रव्य । सामान्य द्रव्य । एक आत्मामें ही 
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“आध सेर नाज काज, अपनो करत श्रकाज, लोक लाज काज वाँधो, पापन को ढेर है। 
भ्रपनो अ्रकाज कीनो लोकनमें जस लीनो, परभव बिसार दोनों विषयवश्ञ तरेर है।॥। बहुत 
सी गई विहाय श्रलप सी रही आयु, तर पर्याय यह अंधेकी बटेर है। श्राये सेत भैया अ्रव 
काल है अबेया, अहो जानीरे, सयाने तेरे श्रजौंहू अंबेर है ॥१॥ ” ग्रत: परलक्ष्यकों छोड़ 
अपने आत्मानुभवपर ही लक्ष्य करो । ह 

७७४. आत्मस्वरुपद्रष्टाका विशिष्ट भेदविज्ञान-- इस विवेचनमें कितना विशिष्ट भेद- 
विज्ञाननी बात आयी कि ज्ञानी जीव रागादिक विकारोंका यह मैं आरधारभर बन रहा ढ़ 
यों निरखता है सो वह ज्ञाता कहलाता है। और मैं आश्वारभर हूं, ऐसा न निरखकर ये 
रागादिक मेरे ही स्वरूप हैं, मैं ही हैँ, ऐसा एकत्व अभ्यास कर लेता है | इससे उसके उपयोग 
में भेदविज्ञान नहीं है और वह रागादिकका करने वाला है। इतनेपर भी कर्मोदयका करने 
वाला ज्ञानी अज्ञानो कोई भी जीव नहीं है। वह अपने शुभ अशुभ भावोंका करने वाला है। 
यहाँ यह प्रश्न हो सकता है फ़ि ज्ञानी जीवने ज्ञानतत््वकी उपासना की और उस ज्ञानभावकी 
उपासनाके प्रसादसे जो कर्मोदय हुजार वर्ष बादमें श्रामेका था उसे अ्रभी ही उदयमें ले 
लिया । उदीरणा हो गई है । तो ज्ञानी उस कर्म उदीरणाका करने वाला हुआ क्या ? समा- 
धान यह है कि उसका केवल निमिन्ननैमित्तिक सम्बंध है, करने वाला नहीं है, अत्यन्त भिन्‍न 
कर्ममें किसी भी प्रकार कर्तापनेकी बात थोपी नहीं जा सकती । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता 
नहीं है । अब यह बतलाते हैं कि परपदार्थका-भाव परिणाम किसीके द्वारा किया जा सकने 
योग्य नहीं है । ह 
जो जम्हि गुणे दव्वे सो श्रण्णम्हि हु णा संकमंदि दव्वे । 
सो अण्णमसंकंतोी कह तं परिशामये दव्ब॑ ॥१०३।! 

७७५. किसी भी पदार्थके गुण पर्यायकी अन्य द्रव्यमें संक्रमणकी अशक्यता--जो 
कोई भी पदार्थ हो चाहे वह चेतन हो अथवा अचेतन हो, द्रव्य और गुणमें अपने रससे प्रभाव 
गनादिकालसे ही चला आरा रहा है सो वहां भी वस्तुका स्वरूप तो श्रचलित है, उसकी सीमा 
नहीं भेदी जा सकती । तो कया अर्थ निकला कि जिसका जो भाव है, जिसका जो परिणमन 
है वह उसका उसमें ही रह जायगा, बाहर नहीं जा सकता | एक द्रव्यका परिणाम गुण' 
क्रिया, प्रदेश अस्तित्व आदिक किसी दूसरे द्रव्यमें नहीं जा सकते | तो जब अन्य द्र॒व्यमें 
अन्य गुरखमें संक्रमरा नहीं हो सकता तो फिर उसका यह अर्थ निकला कि कोई द्रव्य किसी 
ग्रन्य वस्तुमें परिणम नहीं सकता.।.अब देखिये अपने- जीवनमें जो खेद मचाता है वह अ्रज्ञान 
से मचाता है । यह सोच सोचकर ही तो क्लेश किया जाता है. कि देखों--अमुकने मेरी बात 
नहीं माना, अ्रमुक स्वच्छन्द हो गया है, पर वह कोई दुःख माननेकी बात है क्या ? तुम तो 
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लिगका भी विकल्प छूटा । जब परभवमें साथ जाने वाले एक क्षेत्रावगाही कमसे भा आत्मा 
की भिन्‍नता है तो देह तो मरण समय यहीं पड़ी रह जाती है, उसके साथ क्या ममता 
करता, निर्मुन्थलिंग को महत्ता देकर ही मुक्ति मानना परलचय है। आत्माके दर्शेत ज्ञान 
चारित्र निजरूप होनेसे रव द्रव्य ही है, इस भाँति जब देहकों परलक्ष्य जाना ता केवल 
आ्राहारादिकी शुद्धि भी परलक्ष्य होनेसे मुक्ति की साधक नहीं । 

७७३. ध्र बसहज स्वभात्रकी दृष्टिमें मुक्ति साधक्रता--आत्माक्रा रत्नत्रयात्मक मार्ग 
मुमुक्षुओंकों स्वाधीनतासे ग्रहण करना चाहिये। मुझे ईर्यासमिति पालनो है, शुद्ध आहार 
लेना है, देखकर शा«त्र पीछी कमंडलु रखने उठाने हैं श्रादि परलक्ष्यमें कल्यागा नहीं, किन्तु 
ग्रात्माका अनुभ्वरूप रत्लत्रथ मार्ग हो झुमुछुश्रोंको सेवता चाहिये। ग्रात्मानुभवपर लक्ष्य 
स्थिर करनेको निग्नेन्ध लिगाश्वित अरद्ठाईस मूलगुणोंके पालन्मात्र वाह्मयलक्ष्यसे दृष्टि 
हुटाश्रो । अध्यात्मके श्रनुभवमात्रसे भ्रद्दाईइस मूलगुणा स्वयं लघु पर्याससे पलते रहते हैं, किन्तु 
ग्रनध्यात्म मुनिके परलक्ष्य रहनेसे जरा जरासी वातोंसे मनमें क्षोभ आता रहता है। है 
भाई अनादिसे पर; व्यमें राग देषकी कक्ष्पनाएं कर अ्रश्नूव वस्तुओरोंकोी ध्र॒व बनानेके प्रयत्नमें 
लगे रहे | है आत्मच्‌ ! तने अपने क्रव त्रेकालिक ज्ञायकस्वरूपका अनुभव नहीं किया । 
तू ध्र॒व, ये जगतके भोग पदार्थ अ्रश्न व तथा अन्य चेतन स्त्री पुत्रादिका आत्मा तेरे समान 
होते हुए भी त्‌ उनके जिस देहसे ममत्व करता है वह भी अश्नव तया उस देहके परिणमन 
भी अन्न व हैं । जब तक स्त्री पुत्रादिकी देहसे तेरी देहका या तेरी देहसे उनके देहके सुखा 
भासका साधन होता है तब तक मोहके आवेशमें राग रूप परिणति परस्परमें बनी रहती 
है । किन्तु ज्यों ज्यों संसार और शरीरके सत्य स्वरूपका गञ्राप विचार करेंगे तब उनकी 
असलियत का ज्ञान हो जानेसे त्‌ उससे मोह छोड़ अ्नादि अनंत अह्ेत॒क ज्ञानानंद स्वभावमें 
ही संतोप पायेगा । “जगत्कायस्वभावौं वा संवेगवेराग्यर्थम्‌” सूत्र आपने पढ़ा सुझा समका 
हैं और उसका भाव आत्माके भावमें रम गया है कि परकी परिणति परके आआधीन है। 
हैं आत्मन्‌ ! त्‌ ज्ञायकस्वहूप वह जड़, त्‌ श्रनादि अनन्त और देह सादि सान्‍्त, त निरोगी 
ज्ञानानन्द रूप है और देह सरोगी तथा वात पित्त कफके अनेक विकार रूप परिणामनसे 
सदा रोगी ही है। यह बेल और भेंसाकी जोड़ी चलनेकी नहीं, भेंसा कीच और वर्षाको 
रोचक समभता है, बेल उन दोनोंसे वदना चाहता है। इसी तरह है आत्मन्‌ | तेरा इस 
शरीरस माह करना प्रेम करना कुशलताका द्योतक नहीं है । इससे तो बैराग्य ही भला है 
तथा जगत्‌के जीढ स्त्री पुत्र, मित्र, माता पिता, कुठुस्‍्व रिक्तेदारी समाजमें परस्पर व्यवहार 
निभानेकी तुझे कितने मोहमायाके विकल्प करने पड़ते हैं? उन सबका मत भरतेकी धरमें 
तू अपने आत्मकल्याणके मार्गकी भूला रहता है। पीछे श्रपनी भूलसे स्वयं दःख पाता है 
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विभावपरिणमन बन जाता हैं उसवा स्वरूप और है । है यद्यपि एक समयमें, भिन्‍न आधार 
भी नहीं है, उत्पादव्यय भी विभावरू्पसे बन रहा है, वहाँ दो परिणमन नहीं हैं, लेकिन 
विवेचक हृष्टि एकमें भी दो भेद कर लेती है । जिस पदार्थमें सामान्य विशेष पाये जाते 
वह पदार्थ सामान्यविशेषात्मक होता है लेकिन क्‍या सामान्य विश्वेप और पदार्थ ये दोनों 
चीजें वास्तविक अलग-अलग है ? नहीं हैं | तो क्या है ? एक है कुछ है, इसकी बुढ्धिसे 
हमने सामान्य विशेष समझा है | तो यहाँ जो सामान्यका स्वरूप है सो ही तो विशेषका नहीं 
है, जो विशेषका स्वरूप है सो सामान्यका नहीं, तो इस स्वरूपहृष्टिसे सूक्ष्म सामान्य श्रौर 
विशेष दो तत्त्व हुए लेकिन सर्वेसत्‌ नहीं हैं, तत्त्व एक हुआ | हमारे जाननेमें सामान्यका 
स्वरूप, विशेषका स्वरूप जुदे-जुदे रूपसे आया है | तो तत्त्व तो हो गए मगर सामान्य सत्‌ 
अलग हो, विशेष सत्‌ अलग हो यों सामान्य सत्‌ पृथक नहीं श्राया । यों सामान्य उत्पादव्यय 
प्रौर विभाव उत्पादव्यय इनमें भी सृक्ष्म हृष्टिसि हम भेद कर लेते हैं, तो इस अ्रव बोबमें 
भी ज्ञानोको मदद मिलती है कि ये रागादिक विभावरूप परिशमन रहे हैं सो परिणम 
जावो, पर मैं तो अपने सामान्यभूत उत्पादव्ययसे ही लगा रहता हूं । यों भी रागादिक 
विकारोंसे विभक्त अपनेको ज्ञानी कर सकता है | 

७७८, अन्तस्तत्यकी सेचासे ही आत्मदेवकी महत्ता--यदि राजमहलके दरवाजेपर 
लिखा है कि काँचपर हाथ मत लगाओ, राजमहलमें कहीं थ्रूको मत, इत्यादि नोटिसोंसे हमें 
राजमहलकी महत्ता समफकाई जाती है और जो राजमहल देखने जाता है वह उन निययों 
को मानता पालता है, किन्तु यदि दर्शक लोग राजमहलकी कदर करके कदाचित्‌ अपनी 
अपनी प्रवृत्तिसे राजाकी, अ्रवज्ञा करें, निन्‍दा करें तो उसके राजमहलके प्रति की गई सावधानी 
से क्या महत्व मिलेगा ? कुछ नहीं, उल्टा राजाकी अवज्ञासे दंड ही पायेगा । इसी भांति 
हमारे देहमें जो महत्त्व हम रखते हैं, नहाते हैं, तेल मर्दत करते हैं, साबुन लगाते हैं, उत्तम 
भोजन पान कराते हैं, रातदिन इसी रश्वर शरीरके उपचारमें लगे रहते हैं, यहाँ तक क्रि-- 
“सामान सौ बरसका पलकी खबर नहीं” इस उक्तिके अनुसार आकाशमें उमड़त और फिर 
विध्रटते बादलोंको स्थिर रखनेकी बुद्धिसे उन्हें वाँधनेके विफल प्रयत्न समान दुखी ही होते 
हैं । इस शरीरमहलके अन्दर रहने वाला देही , झात्मारूपी राजाके .स्वरूपका हमें ज्ञान 
नहीं, उसके स्वभाव ज्ञानानंदके प्रति जो हमारी उपेक्षा बनी है वह उपेक्षा हीं प्रलपलमें 
आ्राकुलता देती है और भविष्यमें भी दुर्गतियोंमें आत्माका पतन कराती है। है झात्मच ट' 
तुमे श्रात्मानुभवके बिता अनेक मुनिपद धारण करनेपर महान परीषह उपसर्ग सहन करने 
पर भी शान्ति नहीं मिली । तने इतने मुनिपद धारण कर लिये कि भवोंके प्रत्येक भवके 
मुनिपदके कमंडलोंसे सुमेह बराबर ढेर लग सकता है किन्तु केवल लोकवंचना या आत्म- 
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ज्ञाता रहो कि आत्मा पूर्ण स्वतंत्र है और यह अपने स्वार्थके कारण मेरी बात मानता है 
सो वह अपने प्रयोजनसे मानता है, न कि मेरेसे उसका कोई सम्बंध है इस कारण मानता 
है। इस बुद्धिके आनेपर आपका क्रोब कम हो जायगा । प्रत्येक जीव जो कुछ भी हमारी 
श्राज्ञा मानता हो, हमारे अनुकूल "लता हो तो कहीं वह हमारे नातेसे अनुकूल नहीं चलता, 
वह स्वयं अपने प्रयोजतवश अनुकूल चलता है क्योंकि पदार्थ परिपूर्णो सत्‌ है, किसी भी 
पदार्थका कोई परिणामन कार्य कुछ भी अन्यमें जा नहीं सकता । तो जब वस्तुका स्वभाव 
ऐसा श्रचलित हैं कि एक वस्तुका द्रव्य गुणा कार्य कुछ भी चीज अन्य द्रव्यमें नहीं हो सकती 
तो इसका श्रर्थ यह हुआ कि किसीके भी द्वारा परका भाव किसी भी प्रकार किया नहीं जा 
सकता । 

७७६, पदाथमें स्वभावतः उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्तता होनेसे परिणमनस्वातन्त्यक्री 
सिद्धि--प्रत्येक द्रव्य है. उत्पादव्ययश्रौव्य संयुक्त, उनमें उनके स्वभावसे उत्पादव्यय होना 
बराबर चल रहा है। अश्रब इतनी विशेषता ञ्रा जाती है जीव और पुद्गलमें कि यदि वह 
ग्रशुद्ध है तो किसी परपदार्थका निमित्त सन्तिधान पाकर वह विभावरूप परिणाम जाता है, 
पर परिणमनोंका स्वभाव तो उनमें पड़ा है। उपाधिका मेल हुआ तो विभावरूप परिशम 
गया, न उपाधिका सब्निधान हुआ तो विभावरूप न परिणमा, स्वभावरूप परिणमता रहा, 
परंतु परिणमनेका उसमें मूलमें स्वभाव पड़ा है। प्रत्येक पदार्थ बनता है, बिगड़ता है, बता 
रहता है, उसमें उत्पादव्ययश्रोग्य बराबर चलता रहता है । पदार्थ अपने ही सत्त्वके कारण 
प्रति समय नवीन अवस्थासे परिणशामता है, पुरानी अ्वस्थाका विलय करता है और स्वयं 
सब कुछ बना रहता है। तो इस नातेसे प्रत्येक पदार्थमें परिणमन चल रहा है। आकाश 
द्रव्य भी सत्‌ है या नहीं | सत्‌ है यदि तो उसमें भी प्रतिसमय आकाशके जो स्वाभाविक 
अगुरुलघु गुण हैं उसकी वृद्धि हानिसे आकाशमें परिशमन चल रहा है । और यदि आकाश 
द्रव्य सदभूत नहों है, कल्पना करके मान लीजिये कि काल्पनिक ही है तो आकाश पदार्थ ही 
नहीं ठहरा, कल्पनामें क्या घटाया जाय, पर ऐसा नहीं है । आकाश भी एक सद्भूत पदार्थ 
है जिसमें पदार्थका अ्रवगाहन प्राप्त होता रहता है । तो वस्तुस्वरूपके नातेसे प्रत्येक पदार्थ॑में 
उत्पाद व्यय निरन्तर चलता रहता है। यहाँ विभाव परिणामकी बात नहीं कह रहे, उत्पाद 
व्ययकी बात कह रहे हैं । जब उत्पादव्ययश्रीग्यसे परिणमता हुआ जीव और पुद्गलमें यदि 
वह अशुद्ध है तो उपाधिका सन्तिधान पाकर वह उत्पादव्यय विभावरूप तन्मय हो जायगा । 

७७७, सामान्यपरिशमन ओर विभावपरिणमनकी स्वरूप दइृष्टिसे विवेचना--ज्ञानी 
जीव ऐसी सृक्ष्महष्टिसे सूक्ष्म विवेचतासे यहाँ भी ऐसी समझ करता है कि वस्तुमें बस्तुस्व- 
रूपसे जो उत्पाद व्यय होता है उसका स्वरूप और है श्रौर उपाधिका सन्निधान पाकर जो 
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/ सी इनमें भी बिना राग द्वेपकी कल्पना लाये मैं कर रहा हूं । मेरी पूर्वबद्ध कर्मवर्गणाओं 
उदयानुसार जो जो परिस्थितियाँ झायेंगी उनका मं ज्ञाता मात्र हूँ, भोक्ता मैं नहीं बनता । 
जैसे रोगी कड़वी दवा पीता है तो रोगनिवारणके लिये। उसे कड़वी दबामें कोई ममत्व 
नहीं | वह यही चाहता हैं कि मुझे दवा न खानी पड़े तो भला ऐसे ही आत्मानुभवी लौकिक 
क्रायोका करते हुए उनमें आसक्त नहीं होता । वह समझता है. कि यदि मैं इन लौकिक 
विकत्पोंमें राग द्वेप ककूगा तो पूजा सामायिक आदिके समयमें भी आत्मानुभवपर नहीं 
पहुँच सकगा । 

७८०, 3चछा और रोपका फल--लोग बहते हैं कि मनृप्यकी महत्ता उसके क्राचार 
और विचारोंसे है। सो हमारे आचारमें अहिंसा प्रधान है और अ्रहिसाका लक्ष्य भी आत्म- 
मुखी हो तभी पूर्ण अ्रहिसा है, साथमें व्यवहारमें मुझे कोई उलाहना न दे । मैं आज इस 
सामने वाले की पीटता हूं तो इस सामने वालेके मित्र व घरके न जाने किस किस तरह 
कब कब मुझे दुःख देंगे, सो इस भयसे दूसरोंको नहीं मारता । कदाबित कोई अपनेको ज्ञात 
ग्रज्ञात भावसे दुखी करता है तो वह कायरतासे सह लेता है, किन्तु यह श्रहिसा नहीं है, 
कारणा कि ''अत्याचारकों सहन करने वाला अत्याबारियोंकी भावनाकों पनपनेका अश्रवसर 
देता है और स्वयं तो दुःखका अनुनव करता ही है--कायर तो जीवत मरत दिनमें सो सौ 
बार, प्राण पलेरू वीरके उड़त एक ही बार ॥ आशाओोंका जन्म भी परलक्ष्यसे है। हमें 
जो चीज जहाँसे मिलनेकी श्राशा होती है उसी ओर ऋ्रुकते हैं, प्रयत्न करते हैं, थकते हैं, 
इच्छायें पूर्ण नहीं होतीं । इच्छायें तो ब्रह्मदत्त चक्रवर्तीकी भी पूर्णो नहीं हुईं, जिसके घरमें नो 
निधि चौदह रत्न हों, उसे भी कमी बनी रही और वह भी खानेकी । आरावना कथाकरोपमें 
आपने यह कथा पढ़ी होगी कि एक दिन ब्रह्मदत्त चक्रवर्तीकों भोजन करते समय रसोइये ने 
कुछ गरम खीर परोस दी । चक्रवर्तीकों रसोइयेपर रोष आया कि तू ने इतनी गरम खीर 
मुझे क्यों परोसी ? क्रोधके आ्रावेशमें भर कर चक्रवर्ती ने खीर पकानेका खीर भरा बड़ा 
पात्र उठाया और लंगोटी पहिने नंगे बदन रसोइयेके शरीरपर वह बर्तन उड़ेल दिया । 
खीर तो चिकनी होती ही है, फिर थी वह चक्रवर्तीके खानेकी, उत्तमसे उत्तम सचिक्क्रणाता 
लिये दध की बनी थी, जिसमें सारनूत श्रच्छे मेवा मसाले डले थे, चावल भी ऊंचा होना 
था ही और उस खीरकी तादाद परिमाण भी प्रुष्कल बहुत थी । खीरकी उष्णता और 
सचिक्क्रशातासे उसका बदन जल गया । उसे प्रतिपक्षकों खोषभरी भावना पैदा हुई-- “जैसे 
को तैसा” की यक्ति अनुसार । जो चक्रवर्तीका रसोइया होगा वह;भी ऊचे आचार विचार 
वाला अवश्य होगा । तदनुसार वह पृण्यात्मा भी था, अनेक . सत्कार्यो--पूजा स्वाध्याय सामा- 
>यिक संयम परोपकार आदिसे उसने देवायुका बंध किया था। किन्तु ज्योंही उसका बदन 
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वंचना रही । भाइयों ! जब लौकिक खेती व्यापारादि कार्य करते हुए अपने देहके अंगों पर 
दृष्टि नहीं रखी जा सकती अन्यथा अपने अंगोंपर ही दृष्टि व विचार जम जानेसे कब वह 
अपना कर्तव्य पूरा करेगा तो फिर आत्मानुभव जैसे महान कार्यके करनेको अ्रपनी देह व 
लोकके समस्त परपदाथोसे लक्ष्य हटाना ही पड़ेगा । जो श्रावक या साधु अपने परमपारि- 
णामिक भाव ज्ञानानंदपर लक्ष्य रखेगा, उसकी दृष्टि कर्मचेतना ब कर्मफलचेतना रूप न 
होनेसे शुद्ध ज्ञानवेतना रूप बन जाती है, तब जो संवर श्नौर हिजेरा होती है, वही आगे 
चलकर अनन्त सुख रूप मुक्तिकी प्राप्ति करा देती है, जन्म मरणके अनेक कष्टोंसे छुंटा 
देती है । शेयरूप परद्रव्योंमें लक्ष्य मत दो । महावीर स्वामीने केवल आत्मानुभवका प्रवान 
काम किया तब वे महावीर परमात्मा भगवान्‌ बने | 

७७६, परके अक्त त्वके आशयसे विडम्घनाओंका प्रच्य--एक क्रिसानका स्वभाव 
बड़ा गुस्सेका था, किन्तु उसकी घरवालीका स्वभाव बड़ा ज्ञान्त था । किसान अपने साथ खेत 
में काम करने वालोंको उनकी भूलपर या उल्टा सीधा जवाब देनेपर पीट भी देता । किसान 
के मनमें एक दिन विचार आया कि मेरे दाव च्क्‍्करमें सभी आ गये किन्तु मेरी घरवाली 
मानो मेरे राज्यके कानूनसे बाहिर ही है। उसपर यह टेक्‍्स क्यों न लागू किया जाये, उसे 
भी मैं आज पीटगा । किसानकी घरवाली इतनी सावधान थी कि हमेशा अपने कततव्यका 
लक्ष्य रवती थी । दोपहरी हुई तो किसानने एक बेलका मुख पूवेकी कर दिया और दूसरेका 
मुख पर्चिमकी ओर कर दिया और फिर भी किसी तरह दोनोंके कंघेपर जुग्ना रख दिया, 
हल भी उसमें फंसा था | किसानने सोचा कि जरूर घरवाली कुछ उजर करेगी और उसकी 
उजरपर मैं “ककरीके चोरकों कटार” समान अवश्य त्राज कुछ पिटाई लगाऊंग। । किसान 
की घरवालीने गोबरके उपले थापे, घर भाड़ा, गाय भैसोके बच्चोंकों नर्म घास चरनेकों 
डाली, पानी लाई, रोटी बनाई और घरकी बाड़ीमें पैदा हुई लौकोका शाक्र बनाया, घरू 
खेतोंमें पैदा हुई धानके अपने हाथसे कूटे पुराने चावल बनाये, एक डलियामें सब भोजन 
सामग्री जमाई और दूध जमाकर कुछ दूध साथ लेकर भैंस गायोंके बच्चोंको श्रागे करके खेत 
पर पहुँची | देखा कि आज तो एक नई तैयारी है, वह अपने लक्ष्यपर रही । बैलोंको आधा 
जुता देखकर भी कुछ न बोली, रोटी खिलाई पिलाई श्रौर लौटते हुए बोली, मुझ्के तो अपना 
कर्तव्य करना है सो कर रही हूं--'तुम चाहे बैलोंको सीधा जोतो या आधा” ऐसा कहती 
घर लोट गई। किसानने आनन्दसे रोटी खाई, पर मनमें सोचा, कितनी सावधान यह 
घरमालक्िन, मेरा विकल्‍प भेरेमें बेठा रह गया, मैं इसे पीटनेका मौका न पा सका | 
भाइयों ! इस हृष्टान्तसे यह भाव हमें ग्रहएा करना चाहिये कि हमें अपने आत्मानभव पर 
लक्ष्य रखना है | अ्रशक्यानुष्ठानसे या गेले पड़े जो ये लौकिक व्यवहार मुझे करने पड़ रहे 
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अयत्तसे नष्ट हो जाते हैं। भेदन्नानी श्राध्यात्मिक साधुश्रोंके सत्संग से उन्के उपदेशोंकों मनन 
करनेसे परलक्ष्य हटनेमें एक श्रमोध शक्ति प्राप्त होती है । यदि भगवानके रागसे पुण्यबंध 
होकर देवपद या भोगभूमि मिल भी गई तो केवल परलक्ष्य भोग संपदामें ही जीवनरत्त न 
खोबे । किसीपर चार आने पैसे चाहियें थे। उसके प्रमाणित करनेके लिये एक झुपय्रेके 
स्टाम्ककी ख़राब करनेमें कोरी मूर्खता ही है। भोगमें वियोग है, रोग है, शोक है और 
अनेक आ्राकुलताश्रोंका संयोग है । 

७८२. आत्मानुभवके साहस बिना भ्रमजालका बन्धन--सम्यग्दष्टि अपने आत्मा- 
नुभवके बलपर विपाकवश आगत दुः:खोंको ऐसे टाल देता है जैसे कि तृष्णामें फंसा मनुष्य 
हन्दु मुसलमानके झगड़े जैसे लोक विप्लव और महामारी जँसे रोगोंकों तथा गर्मी सर्दी, 
यहाँ तक तक कि पुण्य पापको ताकमें रख देता है । तृष्णावी पुरुष जेसे श्रपनी तृष्णाकों 
सफल बनानेमें देश परदेश जल थल पाताल व आकाश मागमें रात दिन खुशी खुशी दौड़ 
लगाता है । वह दुखोंकों भी सुखरूप अनुभव करता है, किन्तु आत्मानुभवका साहस उतना 
ही कठिन है, जैसे एक राजा यह आज्ञा करे कि मेरे मुकुटको सिरपरसे उतारकर ठुकरा दो, 
तो ऐसी आग्राज्ञाके पालनेमें ६९ सेवक तो समर्थ नहीं, हाँ जिसने एक राजाज्ञापालनका ब्रत 
ले रखा है वह राजाकी श्राज्ञा पाते ही सिरपरसे मुकुट उतारकर ठुकरा सकता है। ऐसे 
ही भगवानकी आ्राज्ञा यही है कि जब तुम मेरी भी भक्त राग स्तुति छोड़ोगे तब परमात्मा 
बनोगे । पर चीज परकी है। मै किसीका कुर्ता उठाऊं यही बुरा, पहिन लु तो और भी 
बुरा, पहिनकर अपना कहने लगू' तब तो - लोग मारे पीटे बिना या जैलमें डलवाये विवा 
मुझे नहीं छोड़ेंगे । 

. ७८३, किसी द्रव्यके द्वारा अन्य द्रव्यमें कुछ करनेकी अशक्यता--यहाँ यह बताया 
है कि किसी अन्य द्रव्यका ५रिणामन किसी अन्य द्रव्यके द्वारा किया नहीं जा सकता | जितने 
भी पदार्थ होते हैं और वे अपने आपमें जितनेमें वे रहा करते हैं उनका उन्हींमें निवास 
रहता है। अपनेसे बाहर उनका कुछ भी नहीं #हंता । जो सद्भुत पदार्थ है उसमें भेद 
करके जाने तो उसमें दो ही बातें मालुम होती हैं--गुण और पर्याय । इस कारणा गुण- 
पर्यायवान हो सो द्रव्य है ऐसा कहा जाता है.। सच तो यह है कि पदार्थ है अ्रखण्ड अवक्तव्य 
उसमें भेदहृश्सि गुरा और पर्याय निरखे जाते हैं प्रत्येक पदार्थमें उसका गुणा है ओर 
उसकी परिणति है । तो जब सभी पदार्थ स्वयं गुगापर्यायात्मक हैं तब फिर किसीसे किसी 
पदार्थमें कोई गण आता हो या कोई परिणति शअ्राती हो यह कभी नहीं हो सकता । 
चेतनात्मक पदार्थोमें चेतन गुण और चेतन .परिणति है, अचेतनात्मक पदार्थो्में अचेतन ग्रुण 
और अचेतन परिणति है | चेतनमें भी एक चेतनकी पर्णिति व गुण कभी किसी अन्य 
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खीरसे जला कि उसकी भावनायें भी जलने लगीं। उसने निदान किया कि यह ब्रह्मदत्त 
चक्रवर्ती है तो क्‍या ? है तो आदमी, यद्यपि इसमें मुझमें - स्वामी सेवकका अच्तर है किन्तु 
इस भवमें न सही, मैं मरकर अगले भवमें बदला लिये बिना ने छोड़ गा-- ऐसे न्दिन 
आ्रार्तध्यानसे वह मरा | मरकर उसे पूर्दईभवका स्मरण आया कि चक्रवर्तनि मुझे ऐसा कष्ट 
दिया था कि मैं मर ही गया । ऐसा विचार बदला लेनेकी भावनासे कुछ स्वादिष्ट फल 
लेकर चक्रवर्तीके समक्ष आया । चक्र*तोको वे फल भेंट किये | श्राज मनुष्य भी जब एक्स 
एक रोचक उत्तम वस्तुएं तैयार ऋर सकता है तो विक्रिया शक्तिवाले और अ्रवधिज्ञानी देव 
की बनाई गई चीजोंमें मनुष्य आसक्त हा जाये तो कोई ग्रनहोनी वात नहीं । फलत: चक्र- 
वर्ती वे फल श्लाकर ऐसे भूखे बन गये कि सारा विवेक गंभीरता और बड़प्पन भूलकर उसने 
कुछ मनुष्योंके आ्रागे उन्हीं और फलोंकी याचना कर बैठे | उसने भी दाव पाया और बोला, 
श्रा्े मेरे साथ चलो, उस बगीचेमें, मैं वहाँ श्नौर ऐसे मीठे फल तुम्हें देता हूं । श्राशा बहुत 
बुरी वस्तु है। वह अपने आपका भान घुला देती है, पाप पुण्य, नीच ऊंच, गुरा दोषका 
ध्यान उसे नहीं रहता । सोचो कहाँ तो चक्रवर्तीकी महत्ता और कहाँ फलोंकी अभिलाषा 
पूर्तिमें एक अपरिचित का अनुगमन । इसी बीच चक्रवर्ती मारा गया, आश्या या राग समान 
वस्त॒एं हैं । 

७८१. वीतरागताका ग्रसाद--जिनेन्द्रमें १८ दोष नहीं होते, किन्तु मान्यता और 
प्रभावना जैसी वीतरागता शब्दके भावमें है उतनी शअ्रन्य दोषोंके त्यागसूचक वीत द्वेष आदि 
शब्दोंमें या उनके भावोंमें नहीं है और यह बात केवल झ्रागमकी नहीं किन्तु अनुभवकी भी 
है कि हम और आप १ घंटा १ दिन १ पक्षको द्वेषका त्याग कर भी सकते हैं किन्तु रागका 
त्याग जसा शुद्ध पदका धारण बड़ा कठिन है। हाँ, भेदज्ञान जिन्हें प्रगट हो गया उन्हें यह 
परलक्ष्यके त्यागरुप रागका त्याग भी शकक्‍य है । वीतराग भगवाचने भी यही उपदेश दिया 
कि तुम मेरी भक्ति पूजा स्तुति कीर्तनसे जितना फल पाश्नोगे उससे भी कहीं अधिक फल 
मेरी आज्ञाके पालनमें है । कषायोंमें मन्द कषाय संज्वलन है। दशवें गुशस्थानमें वह अति- 
गे मर हो जाती है किन्तु फिर भी आत्मशक्ति रूपसे व्यक्त नहीं होती । जब दसवें गुगा- 
स्थानके अन्तमें समूल मोहनीय कमे नष्ट हो जाता है तब फिर अन्तमुह॒र्तमें ही ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण और अन्तरायक्रो नाश कर श्ञात्मा परमात्मा केवली या जिनेन्द्र बनता है । दसवें 
अध्यायके प्रथ्मम सूत्रमे इसो तत्त्वका समर्थन है .कि सर्वप्रथम परलक्ष्यकों छोड़ो यानी मोड़ 
कर्मको मिटाओ्रो तब कहीं और आत्मशक्तियाँ प्रगट होंगी । “मोह क्षयाजज्ञावदर्शनावस्णान्त 
रायक्षयात्च केवलम” इस सन्नमें मोहके साथ स्वतंत्र क्षयात्‌ शब्द जोड़नेका अभिप्राय यह 
हैँ कि मोह योद्धाको जीत लेनेपर अन्य पिछलगे ज्ञानावरण दर्शनावरगा अस्तराय सहत्त 
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करे ? जैसे ज्ञाती जीवका उस रागविकारमें हाथ नहीं, इसी तरह श्रज्ञानी जीवका उस राग 
राग विक्ारमें हाथ नहों | इस बातकों जरा स्वरूपहृष्टि रखकर समक्ना होगा । अ्रव भेद 
क्या पड़ जाता है कि ज्ञानी जीवमें रागविकार हुए तो ज्ञानवलरश उन रागविकारोंको 
श्रपनाता नहीं है। ?ए, उनका ज्ञाता द्रश रहता है और अपने स्वरूपकों निरखकर उस 
विचित्र गजब घटनापर हंस लेता है, पर अज्नानी जीव उन रागादिक विकारोंमें एकत्तर 
बुद्धि करता है। यह मैं हूं, यहों तो हूं, इसमें ही मेरा वड़प्पन है, इसमें ही हित है, यों 
रागादिक विकारोंमें तन्मय होकर अनुभवता है । इस कारणा अज्ञानी राग्रादिक विकारोंका 
कर्ता कष्टा जाता है श्रौर रागादिक विकारोंके निमित्तसे नवीन कर्म झाते हैं, बंधते हैं । सो 
रागादिक विकारोंकी एकता करने वाले भन्नानीयों पुदूगल कर्मका कर्ता कहा जाता है । 
७८४, स्वरूपदश्की महिमा -स्वरूपहश्सि निरखनेपर, जब अपने आपको समस्त 
परभावोंसे निर्लेप एक चेतन्यमात्र देखा तो उसका आनन्द कितना अलौकिक आ्रानन्द है, 
उसका प्रभाव कितना अलौकिक प्रभाव है ? जैसे गीली धोती सुखाई जा रही है, खंटसे 
छूटकर गिर गयी धोती, उसमें बहुतसी ध्वल चिपक गई, कोई पुरुष उस ब्ूलकों छुटाता है तो 
विवेकी मालिक उसे मना करता है--अरे इस बूलको यों मत छुटावों, इस धोतीको श्षूपमें 
सूखनेके लिए डाल दो, धोती सूख जानेपर फिर जरासे भटकेमें सारी धल छूट जायगी | 
यों ही छुटानेमें तो वह धूल ओर भी चिपक जायगी । तो इसी प्रकार ज्ञानी जीवका अन्तरंग 
में और पुरुपार्थ ही क्या है ? यही कि अपने आपको समस्त पर और परभावोंसे निलेप 
केवल ज्ञानमात्र निरखना | ज्ञानमात्र निरखनेमें शुष्कता आती, है श्रर्थात्‌ रागादिक भाव 
वहाँ जम नहीं पाते, रागादिकका चिकनापन नहीं रहता श्रौर सरसता, आनन्वमयता वृद्धि- 
गत होती रहती हैं । ज्ञानबलसे अपने आपको ज्ञानमात्र निरखनेका यत्न किया जाय, अ्धि- 
काधिक भावना बनायी जाय, मैं ज्ञानमात्र हुं ऐसा अनुभव होनेपर यह कर्मध्नूल, ये रागा- 
दिक विकार यों ही कट झड़ जायेंगे। तो अपनेको ज्ञानमात्र तो मानें नहीं, आकाशबत्‌ 
अमूर्त सबसे निर्लेप केवल ज्ञानमात्र तो अपनेको समझे वहीं और ब्रत नियम उपवास 
ग्रादिक बर्मकी जो जो वातें इसने सुन रखी उनमें विशेष प्रवृत्ति करके निरखना चाहे, 
देखना चाहे, वाट जोहे कि अ्रब हमें समस्त परभावोंसे निर्लेप केवल चैतन्यमात्र अनुभत्रसे 
प्रकट होने वाली मुक्ति मिलेगी । पर कहाँ है उसको मुक्ति ? प्रथम कर्तव्य यह है अपने 
आपको ज्ञानमात्र अनुभवमें लेना । इससे वढ़कर लोकमें भ्रपने हितका और कार्य नहीं है । 
ज्ञानमात्र हूं ऐसा ज्ञानमें जब अ्रनुभव जगता है तो सब समृद्धियाँ उत्पन्त होंगी । जगतमें बड़े 
बड़े चक्री होता, नारायण होता, बलदेव.होना, और और भी विशेष समृद्धियाँ पाता--ये 
हाथ पैरके उद्यम द्वारा साध्य नहीं हैं | या बुद्धिका प्रयोग कर करके, चालें निकाल तिकाल 
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चेतनमें नहीं जाते, इसी प्रकार अचेतनमें किसी भी एक अचेतनकी परिणति व गुण किसी 
अ्न्यमें नहीं पहुँचते, क्योंकि ऐसा वस्तुस्वभाव है। है वस्तु स्वभाव ऐसा, इसका प्रमारा यह 
है कि श्रब तक जगत्‌के पदार्थ ज्योंके त्यों व्यवस्थित बने हुए हैं। यदि कदाचित किसी द्रव्य 
से कोई गूरणा पर्याय किसी अन्य द्रव्यमें आते होते तो जिससे आते वह तो सूना हो गया । 
कभी इससे भी जायगा । तो यों जगतमें फिर कोई पदार्थ नहीं रह सकता । ये सब पदार्थ 
बराबर विद्यमान हैं । इससे यह सिद्ध होता है कि किसी भी वस्तुका गुण अयवा परिणामन 
किसी थ्रन्य वस्तुमें नहीं पहुँचता । ऐसी उत्कृष्ट श्रद्धा करने वाले ज्ञानी पुरुषपर पदार्थोकी 
परिणतिको निरखकर चित्तमें हर्ष एवं विषाद नहीं करते । यदि वाह्य पदार्थ मेरी इच्छाके 
अनुकूल परिणाम गए तो इसमें हर्षकी क्‍या बात ? बाह्मपदार्थ तो वाह्य ही हैं। उनकी 
बात उनमें है, उनसे मेरेमें कुछ नहीं ञ्राता । यदि बाह्य पदार्थ प्रतिकूल परिशामता है तो 
उससे' भी ज्ञानी पृरुष विषाद नहीं मानता, क्‍योंकि वह जानता है कि बाह्यपदार्यका जो कुछ 
है वह उसमें ही हो रहा है । कोई भी बाह्यपदार्थ मेरेको लक्ष्यमें लेकर मेरे अनुकूल बतंनेका 
परिश्रम नहीं करता * बह तो निमित्तनैमित्तिक सम्बंबमें जैसा होना है वह होता है । थे 
जीव स्वयं उनमें इश्ट श्रनिष्टकी बुद्धि कर लेते हैं। वस्तुस्वहपका यह अ्काट्य नियम है कि 
कोई पदार्थ अन्य द्वव्यरूप नहीं परिशमता, कोई गुण अन्य गुणरूप नहीं परिणमता, किसी 
की परिणतिसे कोई नहीं परिणमता । 

७८४, निमित्तमेमित्तिक भाव होनेपर भी वस्तुस्वातन्व्यका प्रकाश--नि्ित्तनैमि- 
त्तिक भाव होनेपर भी वस्तुमें स्वतंत्रताकी व्यवस्था अनादिसे बनी हुई है। इस जीवने 
अ्नादि कालसे रागद्वेष विकार विकल्पादिक रूप परिणति की है। हुई है वह कर्मोदयके 
सन्निधानमें, हैं वे सब नैमित्तिक भाव, तिसपर भी यह जीव इन चेतन प्रदेशोंमें जिस सीमा 
तक बिगड़ा हुआ होकर भी परिणम सकता था सो परिणमा । अपने स्वभाव स्वरूप सीमा 
से बाहर शर्थात्‌ अन्य अचेतनकी भाँति परिणति नहीं की । हुआ यह सब निमित्तनैमित्तिक 
भाववश, होने दो, ऐसा बह घैये न रख सका, जान न सका, किन्तु जो विकार हुंआ उस 
ही तिकारमें एकत्व बुद्धि करके यह कर्ता बना | कर्ता न होकर भी कर्ता बना, यह ॒श्रज्ञानमें 
अपराध है। कहीं ऐसा नहीं है कि ज्ञानी जीव तो कर्मका अकर्ता है और अज्ञानी जीव कर्म 
का कर्ता है, यह वस्तुस्वरूपके विरुद्ध बात होगी । यदि कहा जाय कि अज्ञारी जीव पुद्गल 
कमका कर्ता है, तो यह सिद्धान्त बिगड़ गया कि एक द्रव्य दसरेमें कुछ नहीं करता । निरखा 
तो यहाँ तक जाता कि जंसे ज्ञानी जीवके आत्मामें पुद्गल कर्मोदय होनेपर रागादिक विकार 
भनके तो इसमें वह ज्ञानी क्या करे ? कलक ले, तो इसी तरह शज्ञानी जीवके आात्मामें भी 
कमोदिय विपाक सबन्निधान होनेपर रागादक विकार आ गए तो शज्ञारी जीव भी वहाँ क्‍या 
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सम्पत्ति है । ज्ञानबल चाहिये, शुद्ध ज्ञान चाहिये, सद्ी ज्ञान हो तो उसका उद्धार निध्चित 
है । तो वस्तुस्वहूपको हम आप इस स्वतंत्रताके रुपमें देखें और वहाँ यह्ठ ज्ञात करें कि 
प्रभाव किसीके द्वारा भी किसी प्रकार किये नहीं जा सकते । इससे सिद्ध होता है कि 
आत्मा पुदूगल कर्मोका भी अकर्ता है । 

दव्व गुरास्स य झादा ण कुणदि पुग्गलमयम्हि कम्मम्हि । 

त॑ उभयमकुम्वंतों तम्हि कह तस्स सो कत्ता ॥१०४॥ 

७८७, इशान्तपु्बंक परमें आत्माके अक्त त्वका विवरण--आत्मा प्रदुगलमय कमोमें 
अपना द्रव्य या गुण कुछ भी नहीं करता | जब अपना द्रव्य, गुण, परिशमन कुछ भी अन्य 
द्रव्यमें रख नहीं सकता तो फिर कर्ता केसे कहलाया ? जैसे कोई घड़ा कर्म बन रहा है, 
देखो वह मिट्टीमय ही है ना । जिस धातुका घड़ा बन रहा उस ही धातुके मय है ना घड़ा ? 
ग्रब॒ उसमें त्रीज है क्या ? मिद्दी द्रव्य है और मिट्टीके ही गुण हैं और वह स्वभावसे ही 
वर्तमान है | वह किसीने रखा हो, थापा हो, मनाया हो कि ऐ घड़े त्‌ अपनेमें मिद्ठीका रूप 
रख ले । मिट्टीका गुगा रख ले; सो बात नहीं । वह द्रव्यत: स्वरसत: मिदट्टीमय है ) उस घड़े 
में किसी अन्य चीजकी कोई बात झा सकती है क्‍या ? कुम्हारने अत्यन्त अधिक परिश्रम 
किया । पहिले मिट्टीको खूब गीला किया, छाना, उसका पिण्ड बना, चाकपर रखा, घुमाया, 
मृतपिण्ड फैलाया, घड़ेका आकार बना । कुछ जरा सूखनेपर उसमें थपथपे भी बहुत लगाये, 
फिर उसे पकाया, बहुत परिश्रम किया । घड़ा बन तो गया, पर उस घड़ेमें क्रुम्हारका कुछ 
भी अंश न पहिले आ सका, न भ्रबआ गया है, न है, न रहेगा । कुम्हार अपने आपमें ही पूरा 
का पूरा वही तो है। तो उस मिट्टीमय घड़ा पर्यायमें मिट्टीका द्रव्य, मिट्टीका गुर स्वभावसे 
मौजूद है, अन्य द्रव्यसे कुछ नहीं आया, इसमेंसे कुछ जाता नहीं । कुम्हारने श्रपना कोई गुण 
उसमें रखा नहीं, क्योंकि किसी भी द्रव्यकी कोई बात किसी अ्रन्य द्रव्यमें आरा नहीं सकती | 
तो जब कुम्हारकी कोई बात उस घड़ेमें गई ही नहीं, देहका कोई अरुस्करध जब कुछ उस 
मृतपिण्डमें गया ही नहीं तो निश्चयमे कम्धार घड़ेका कर्ता केसे कहला सकता है रे ? यही बात 
ग्रपने आपके बारेमें समझ लीजिये । यद्यपि कम दनादन बंधते चले जा रहे हैं, किसी भी 
क्षण ये रुकते नहीं है, पर उस प्रसंगमें देखिये तो सही कि ज्ञानावरणा आदिक कमे जो कि 
यृद्गलमय हैं उस कर्ममें क्या मौजुद है ? जो जीवके साथ ज्ञानावरण आ्रादिक कर्म बंँबते हैं 
बंध गए, अ्रब यह बतलावो कि उसमें मौजूद क्‍या है ? पुद्गलका गुण पुद्गलकी ही बात 
है। जिन स्कंघोंमें यह श्रणु बना है उसमें उस द्टो की 'बात है । श्रात्माका द्रव्य, श्रात्माका 
गा, आत्माका कोई तत्त्व उसमें पहुंच ही नहीं सकता । तो शआत्माका गुण उसमें कहाँ रखा 
जा सकता हैं, श्रथवा आत्मा वहाँ कहाँ है ? जब आत्मा भी अन्य द्रव्यह्षप संक्रमण नहीं कर 
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कर बना लेने वाली बातें नहीं हैं, किन्तु जिन्होंने पूर्वेमें इस ज्ञानमात्र ग्रात्माकी साथना की ऐसे 
पुरुषोंको अपने-अपने वातावरणके अनुसार और कुछ रही त्रुटियोंके अनुसार और भीतरमें 
हुए धर्मविकासके अनुसार ये पद मिल जाया करते हैं । एक अ्पनेको साधले तो सब सब 
जाता है अपनेको साध लेनेपर ज्ञान मात्र आत्मतत्त्वकी प्रतीति अनुभूति कर लेने पर जैसे 
इसका हित होगा वैसे सब वातावरण करमबन्ध सब कुछ बन जाया करते हैं। श्रपनों 
भवितव्यतामें अपना हाथ्र है| हम अपनेकों सुधार लें, अपनेको बिगाड़ लें, जैसा चाहे इस 
ज्ञान द्वारा, इस विकल्प द्वारा अपने आपको बत्ता सकते. हैं। तो जब समस्त पदार्थ अपनी 
गुणपर्याय प्रदेशात्मक हैं- तब-यह कंसे श्राशा की जा सकती है कि किसी पदार्थसे किसी अन्य 
पदार्थक्रा कुछ बन जाता है । 

७८६, हितार्थ अपना क॒र्तव्य--प्रथम तो हम आप लोग अपने आपके ठीक बनाने 
में ही बहुत-बहुत परकी ग्राशा बनाये रहते हैं । लोग मेरेको समभें, मेरी महत्ता जानें, मेरे 
अनुकूल- ये परिणमें- तो मुझे फिर इस जगतमें कोई आपत्ति न रहेगी, ऐसा यह श्रज्ञानी 
जीव मानता है. यह सुध्र नहीं करता है कि मैं ज्ञानमात्र, अ्रंतरतत्त्व, हूँ, इसके सिवाय और 
कुछ मुझे करता.नहीं है, ऐसा करते हुए मेरे पर जो बीते वह बीतने दो । बाहरी सुविधा 
बढ़ा ली जाय तो इससे आत्माका हित नहीं है, किन्तु अपने आपमें विशुद्ध सुविधा बढ़ा ली 
जाय इससे झ्रात्माका हित है | यहाँके लोग, इस जगतके लोग कमंप्रेरित जन्ममरणुका चक्र 
लगाने वाले दीनवत्‌ भ्रमण कर रहे हैं । श्राज इस मनुष्यभवमें आये हैं, इसमें मैं क्या चाहूँ, 
मैं तो अपने आपमें अ्रपने आपके निर्लेप स्वरूपकों तक और प्रसन्ततासे छकित रह, यह 
कला यदि कर पायी तो समभिये कि हम वास्तविक कलावान हैं । एक आत्मानुभवकी कला 
न जगी ओर देह श्रमसे कितनी ही बड़ी बात कर लो जाय, उससे आात्महित नहीं है | क्या 
करना है कला ? यही समभकता है कि प्रत्येक वस्तु परिपूर्ण स्वतंत्र है, किसी वस्तुको अपने 
किसी परिणमनके लिए किसी दूसरी वस्तुकी अ्रटक नहीं है। कोई पूछे कि आ्रात्मा जब 
रागादिक रूप विभाव परिशमन करता है तो उसमें तो आ्राश्वयकी श्रटक हो जाती है उस 
रागभाव बननेमें, मकान तो होना चाहिए सामने तब तो राग बन सकेगा। अरे रागपरि- 
णतिका उदय होनेपर इसमें रागादिका परिणमन होते समय जो कुछ भी विकल्पमें पदार्थ 
आयेंगे या जो कुछ भी सामने होगा पदार्थ उसीका ही आश्रय करके यह रागादिक करने 
लगेगा । रागादिकसे बचनेके लिए विकाररहित केवल ज्ञानमात्र निजस्वरूपकी उपासवनाकी 
संभाल होना चाहिये । यह कर सके तो जीवनकी सफलता है। जीवनमें जो पुरुष कष्ट 
उठाते हैं उनमें यह कला सुगमतासे भ्रा जाती है श्लौर जो अपने जीवनको आराममें रखते 
हैं ऐसे पुरुषोंको यह स्वरूपस्मरणकी कला कठिनाईसे आ पाती है । दु.ख भी इस मानवकी 
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जायें । अरे बह उपाय यही तो है जिसे गरीब भी कर सकते, अमीर भी कर सकते । थोड़ा 
यत्न रखकर इसमें कुछ ज्ञान प्रवेश करना है। समस्त वस्तु्यें परिपूर्ण स्वतंत्र हैं, किसी 
का धर्म, किसीका गुण, विसीका परिणमन किसी अन्यके द्वारा किया नहीं जा सकता । तब 
इससे सिद्ध है कि श्रात्मा पुद्गलकमका अ्रकर्ता है। जैसे अन्य बाह्य पदार्थोका कर्ता नहीं है, 
इसी प्रकार कोई भी आत्मा किसी अन्य द्रव्यका कर्मका भी कर्ता नहीं है । अकर्ता स्वरूप 
निरखनेपर अपनी परेशानियाँ विकल्प, भंभट, क्षोभ, चिन्तना श्रादिक ये सब दूर हो जाते 
हैं । इससे ज्ञानमात्र श्रपनेको देखो और अपनेपें ही प्रसन्‍त रहकर विशुद्ध श्रानन्दका अनुभव: 
करते रहो, यही एक सारभूत व्यवसाय है। .. 

जीवम्हि हेदुभृदे कम्मस्स हु पस्सिदूशा परिणाम | 

जीवेश कदे कम्मे भण्णदि उवयारमत्तेश ॥१०५॥ 

७६९०, कर्मकी जीवकतताके उपचारसे कथनका कारण -पौद्गलिक कर्मका बंध 
होनेमें जीवका विभावपरिणाम निमित्तभुत है, सो निमित्तभ्त जीवके विभावपरिणाम होने 
पर कर्मबन्धके परिणामकों देखकर लोग कहते हैं कि जीवने कर्म किया | सो यह कथन 
उपचारसे समभना चाहिये | यद्यपि बात ऐसी बहुत स्पष्ट जंच रही है कि जीवमें रागादिक 
भाव हये तो उनका निमित्त पाकर कर्मबन्ध होता है ऐसा निमित्तनैमित्तिक भाव है तो 
भी वस्त॒स्वरूपकी दृष्टि करके निरखनेपर जीवका सव कुछ जीवके चतुश्यमें निरखा 
जायगा । कर्मका सब कुछ कर्मके चतुष्टयमें निरखा जायगा । विभाव, आदिक परिणामोंका 
प्राश्रय है जीव और कर्मोका आश्रय है कार्माणवर्गणारूप पुद्गलस्कंध । दोनोंमें जो कुछ है 
उस ही को निरखना, सो निशचयहश्कि काम है। प्रथक्‌-पृथकूमें निरखना, जीवका परिण- 
मन, जीवका गुणा, जीवके प्रदेश, जीवका सर्वस्व जीवमें निरखना, चाहे कसा ही परिणमन 
हो और पुदगलका परिणमन, उसके प्रदेश, उसके गुण, उसका सववेस्व उसमें निरखना यह 
कहलाता है वस्त॒स्वरूपका दर्शन । तो वस्तुस्वरूपकी दृष्टिसे जीवने कर्ममें कुछ नहीं किया 
कर्मने जीवमें कुछ नहीं किया । श्रहो ! कसा कठिन निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध है कि अनादि 
कालसे यह जीव भटकता चला आया है, नाना जन्ममरणके संक्‍टोंमें उल्फ्रा हुआ चला 
आया है तिस पर भी वस्तुस्वरूपकों दृष्टि यह बतलाती है कि प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र परिपूर्ण 
अपने आपमें अस्तित्वकों लिए हुए है । निमित्तनैमित्तिक भावको भी बात देखो तो पौदृगलिक 
कर्म के बन्धन होनेमें जीवद्रव्य क्या स्वभावसे निमित्तभ्नुत हैं ? जीवका स्वभाव- पुदूगल कर्मका 
निमित्त वननेका नहीं है, फिर भी अज्ञानभावसे बंधके निमित्तभूत अज्ञानभावसे परिणाम रहा 
है तो निमित्त होनेपर बंध हुआ ना, अ्रतएव 'उपचारसे कहा जाताः है कि आत्माने पौदुग- 
लिक कर्म किया | यह निविकल्प विज्ञानधचन समाधिभावसे अ्रष्ट हुए विकलपोंमें लगे हुए 
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सकता, श्रथवा अन्य द्रव्यके संक्रमणा किये बिना ही जब सब कुछ स्वयंका स्वयंमें होता है 
दूसरेका गुण पर्याय दूसरेमें वहीं भरा जा सकता तो नि३चयसे आत्मा पुदंगलकर्मका कर्ता 
कैसे होगा ? इससे सिद्ध है कि आत्मा पुद्गल कर्मका अ्रकर्ता है। कोई भी पदार्थ किसी 
अन्य पदार्थका परिणमन करनेमें असमर्थ है । 

७८८, वस्तुस्वातन्त्य ओर निमित्तनेमित्तिक मावका ज्ञोतृत्व--निमित्ततेमित्तिक भाव 
जैसा है सो है, पर हर समय निमित्तनैमित्तिक भावकी फिकर न रखता चाहिये। समभ 
लिया एक बार समभनेकी चीज है, वह ज्ञेय तत्त्व है, कही उपादेय नहीं है । जान 
लिया कि श्रमुक परिणामनमें अ्रमुक पदार्थका परिणमन इस प्रकार निमित्त होता 
है, अपने आण्के विकारपरिणमनमें जो कर्मोदयका निमित्तपना है वह समझ लिया। श्रव 
वह्र दिलमें समाये रहनेके लिए नहीं है या उपासना किये जानेके लिए नहीं हैं। दिलमें 
बसाये रहनेकी बात, उपासना की जानेकी बात तो ग्रात्माकी आत्मामें है । आत्माका जो 
विज्ुद्ध एकत्व है श्रर्थात्‌ अपने ही सत्त्वके कारण अपने झापमें जो सहज स्वभाव पड़ा है उस 
विशुद्ध आत्मस्वरूपका ज्ञान करता, यह दिलमें बसानेकी बात है और उपासना की जानेकी 
बात है। और इसी कारण नैमित्तिक भावको, परभावको आत्मामें स्थान कभी नहीं दिया 
गया है। यह विकारोंका श्रन्वयव्यतिरेक पुदूगल कमोके साथ है, मेरे साथ नहीं है । इस 
बोधमें अपने श्रापको उससे श्रलग निलेंप अकिज्-चन ज्ञादमात्र अपनेकोी तक लिया गया है । 
अपनेको ज्ञानमात्र समभनता- यह सब्से महान पुरुषार्थ है । जैसे कोई पुरुष धानकी ध्लुसीको 
चावलसहित धानके भावसे खरीदे तो उसे कौन बुद्धिमान कहेगा ? श्रर्थात्‌ कोई विवेकी न 
कहेगा । यहीं कोई पुरुष निशचयकी श्रद्धासे रहित निए्चयका विरोधी बतकर उस निश्चय 
तत्वके आलम्बनमें जो दृष्टि पायी जा सकती है उसे पाकर केवल एक शज्ञानमें विकारमें ही 
अपना समय गुजारे तो उसे कोई विवेकी न कहेगा । जैसे चोर-चोर आपसमें एक दूसरेकी 
कलापर शाबासी देते रहते हैं, यों ही ये रागी रागी जीव आपसमें एक दूसरेको शाबासी देते 
रहते हैं, पर इससे श्रात्माका कोई प्रयोजन निकलना नहीं है। सबसे निराला अपनेको 
ज्ञानमात्र निरखनेपर ही अ्रपता हित हो सकेगा, यह बात वस्तुस्वरूपके श्रनुभवसे होती है, 
उसीका यह प्रसंग चल रहा है। 

७८६. विशुद्ध ज्ञानोपयोगसे विशुद्धानन्द्लाभका स्मरण --हे प्रियतम आ्रात्मन्‌ ! तुम 
श्रपती शान्ति चाहते हो तो देखो, बहुतसा काम तुमने अभी तक कर लिया है. अरब अन्त: 
जो उद्यम और रहा है उसे और करिये । बाह्य पदार्थोके साथ आत्माका कोई सम्बंध नहीं 
है, इस प्रकारका हढ़ निवचय बनाना यही कर्मकलंककों काटनेका तरीका है । लोग घबड़ाकर 
भी पूछते हैं कि मुझे एक लैनका कोई मंत्र तो बता दीजिये कि संसारके सारे संकट ठल 
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हमें आत्मलक्ष्य तो रहता नहीं, प्रात्मलक्ष्यका अ्रभिष्राय कुछ आत्मनिरीक्षणसे भी है, किन्तु 
यह कार्य बड़ा कठिन है किन्तु जितना कठिन है उससे अ्रधिक संतोपप्रद भी है। हर कोई 
दूसरोंका मुख या जगतके सम्मुख अनेक पदार्थोको यथोचित क्षेत्र प्रकाश व श्राँखोंकी शक्ति 
अनुप्तार देखता है । पर जिन आ्ाँखोंसे यह परवस्तुओंको देखता है उन श्राँखोंकों थोड़ी देर 
थोड़े अंशमें भी यह नहीं देख पाता । सुखकी चाहमें हमें पुण्य पापका भी बोध नहीं रहता ! 
आपने देखा होगा कि गजरथ चलाने वाले सेठ साहकार कितनी अ्रहम्मन्यतामें भर जाते हैं। 
जिस श्रहम्मन्यताके मदमें, धर्मकी ओटमें अ्रधर्म का भी पोषणा इतनी अधिक मात्रामें करते 
हैं कि रथ चलानेके कुछ वर्षों या कुछ पीड़ियों बाद उसका सर्वनाश ही नजर आता है। 
जिसके उदाहरण यू० पी० प्रान्तके दक्षिणी हिस्सेमें श्रधिक हैं । 

७६३, अन्त: ज्ञानसंचारका बल -गअ्रब धामिक प्रभावनाका कार्य शिक्षा-प्रचार ही 
समभा जाने लगा है। इसी शिक्षा-प्रचारके लिये प्रभावनाके अ्रंगोंमें प्रथम गिनाया गया है 
कि- ज्ञानाभ्यास करे मन माहीं, ताके मोह तम नाहों” किन्तु देखो द्यानतरायजीने सोलह 
कारण पूजामें जयमालामें ऐसे ज्ञानाभ्यासकी आवश्यकता बताई है जो मनको छुए, मनपर 
ग्रसर करे | केवल परीक्षामें पास होनेकी सार्टीफिकेट या प्रमाणपत्र या पारितोषिक पानेकी 
या सभामें उपदेश देकर ख्याति पानेकी या श्राजीविका चलानेकी भावनासे प्राप्त किया ज्ञान 
प्रभावक नहीं होता । "ज्ञान समान न आ्रान जगतुमें सुखको कारण । यह परमामृत जन्म 
जरामृतु रोगनिवारण ॥” यह सम्यजज्ञान या आत्मानुभव हियेकी श्राँखें कहलाती हैं। 
कितनी ही अधिक ऊंची शिक्षा दिलानेपर कई बुद्ध बने रहते हैं ओर किन्हींको थोड़े ज्ञानसे 
भी बुद्धिका अच्छा विकास हो जाता है। आज क्‍या हमेशा यह सिद्धान्त ठीक रहा कि 
जिसकी लाठी उसकी भैस श्रर्थात्‌ “बुद्धिय्यस्थ बल तस्य” विवेकी तो आपत्तिसे मार्गमें फंस 
जानेपर कष्ट और दारिद्रय होनेपर भी जो घेयँ रखकर उस कष्टसे निकलतेका उचित 
प्रयत्न करता है और “श्रड़ी खड़ी हो श्रमित अश्रड़चनें आडी अटल अपार । तो भी कभी 
निराश निगोड़ी फठक न पावे द्वार ॥१॥ सारा ही संसार करे यदि दुर्व्यवहार प्रहार | हटे 
नतो भी सत्यमार्गंगत श्रद्धा किसी प्रकार ॥२॥.असफलताकी चोटोंसे नहीं दिलमें पड़े 
दरार । अधिकाधिक उत्साहित होऊं मान्त कभी न हार ॥३॥ जिसके आगे तनबल धनबल 
तुणवत्‌ तुच्छ असार । महावीर जिन वही मनोबल महामहिम सुखकार ॥४॥ मुझे है स्वामी 
उस बलकी दरकार ॥। यह मनोबल ही वह श्रेष्ठ विद्या है जिसे कहते हैं कि--“विद्या सकल : 
गुणोंकी धाम, विद्याका ही पारस नाम.॥” विद्याके बलसे न कुछ आदमी भी सब कुछ बत 
जाता है। स्वामी श्रकलंकने विद्याके बलसे ही धर्मकी महिमा फलाई और अपनी आँखोंके 
झ्रागे भाईका बंध होते भी आत्मानुभवके बलपर सहन किया । 
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श्रत्य पुरुषोंका विकल्प है, सो वह उपचारकी बात है परमार्थकी वात नहीं है। वह आत्मा 
धन्य है जिस आत्माने यह कुज्जी प्राप्त की, यह अपनी आदत बना ली, ऐसी धुन वढा ली 
कि प्रत्येक पदार्थमें उसके ही स्वरूप सर्वस्वकों निरखेगा । निमित्त नैमित्तिक भाव होंनेपर 
भी वस्तुके स्वतंत्र रवरूपकों निरख लेना यह बड़े ज्ञानवलका कार्य है । 

७९१, लक्ष्य विना उद्यमकी असफलता-एक वार कुछ कलकत्तेके व्यापारियोंने 
जलमार्गसे जहाजसे वम्बई जाने का इरादा किया । दिन भर रकम इकट्ठा करने, आवश्यक 
सामान ब कागजात साथ ले जाने व लौटने तक की घर व दुकानकी व्यवस्था, घरके व 
दुकानके आदमियोंकों समभानेमें पूर्णा प्रयत्तके साथ लग गये । शाम हो गई, १ घंटा 
१! घंटा अंधेरा हो गया । सब साथियोंकों बुलाया, इकटठे हुए, बातचीत की, सब साथियों 
की संभाल हो गई । जहाजपर सामान यथा-स्थान लद गया और वथास्थान बेठकर संतोष 
की सांस ली और फिर किसको क्‍या लाना है, अपन किस समय सुम्बई पहुंचगे आदि बातें 
होने लगीं । जहाज चलाने वाला भी इसी प्रकारकी अपनी भरभटोंमें फंसा रहनेसे थक 
गया था । वह जहाजपर अपनी जगह वेठा और लगा पतवार हिलानें, बराबर कई घंटे 
उसने पतवार चलाया । जितने व्यापारी सवार थे सब सो गये | करीब ४ बजे पीछे उनकी 
नींद खुली | सबने एक करवट बदली और फिर कुछ मीठी नींदरें सो गये । पाँच बजे वे 
फिर जगे और आपसमें बातें करने लगे कि श्रब थोड़ी देरमें सूयोदियके पहिले बम्बई आरा 
जायेगा, किन्तु देखते क्‍या हैं कि जहाज जिस जगह खड़ा था वहीं हिल रहा है। जहाज 
चलाने वालेको लंगर खोलनेका ध्यान नहीं रहा था। बस यही हाल हमारी भक्ति व स्तुति 
का हैं कि हम सदा रागके खटेसे बंधे हैं, यह पड़ोसीकी सम्पति मुझे मिल जाये, ऐसा निरोग 
सवल शरीर मेरा हो जाये, श्रागे भी ऐसा ही या इससे अ्रधिक सुख सुझे मिले, किन्तु 
मिलने मिलाने की धुन ऐसी भूल-भुलेया है कि वह कभी निवृत्त नहीं होने देती । 

७६२, पुण्यमदकी व्यथंता-कोई सोचते हैं कि मेरी रकम जिन सेठके यहाँ जमा 
है वे भी नियत समयपर नियत मेरी मांगके अनुसार जमाकी रकमसे भी कम रकम नहीं 
देते, हीला हवाला करते है कि आज वाजारका विन है, फुरसतमें श्राना । कल आना, कल 
जाते हैं तो उत्तर मिलता है श्रभी एक आसामी वड़ी चीज सोनेके गहने रख गया है और 
सब रुपया उसके पेटमें भर दिया है। अभी थोड़ी देरमें कोई रकम आई जाती है झ्राप 
चाहो जितना रुपया ले जाना । इसी भांति जो पृण्य हमने बंध कर रखा है उसीमें से कुछ 
फम हमें फलरूपमें प्राप्त हो सकता है किन्तु यह भो ध्यान रहे कि जिस कर्मका जितना 
झ्धिक स्थिति बंध होता है उसका आबाधा काल भी उतना अभ्रधिक लम्बा रहता है, न जाने 
वह कब उदयमें थ्राता है ? इतने पर भी यह बात पहिले कह चुके हैं कि सुखकी चाहमें 
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भ्रादि विकल्पोंकी ग्रन्थियाँ मत लगाग्रो, किन्तु मैं उनका ज्ञाता मात्र हुं--ऐसी भावना रखो । 
निमित्तनेमित्तिक रूपसे जो क्रियाएं होती हैं उनमें भी आरसक्त मत होश्नो । एक लोकोक्ति 
आपने सुनी है कि “त्यजेदेक कुलस्यार्थे ग्रामस्यार्थे कुल त्यजेत्‌ । ग्रामं जनपदस्यार्थे आ्रात्मार्थ 
पृथिवीं त्यजेत्‌ ॥” प्र्थात्‌ कुलकी शुद्धि ग्रा कुलको महत्ताके लिये श्रावव्य+ है कि कदाचित्‌ 
हमारे घर या कुलमें कोई हरहत्या जैसा महान्‌ अपराध कर बैठे तो उस अ्रपराधीस अपना 
व्यवहार तोड़ दे और गांवकी भलाईके लिये कुलका पक्ष छोड़ देवे | मेरे कुल या बंशका 
कोई नेता बन जावे--ऐसी भावना या हठको छोड़ सारे गांवकी भलाई जिसमें हो उसीके 
समर्थनमें शबिति लगावे और यह शिक्षा समिति ऐसी जगह हो जहांसे सारे देशके अ्रधिकसे 
अधिक आदमी लाभ लेवें तो ऐसे देशहितकोी भावनाके समक्ष केवल मेरे ही गांवका हित 
इस शिक्षासमितिसे हो, ऐसे हुठकों छोड़े और आत्मकल्याणके लिये समस्त प्रृथ्वीसे अनुराग 
छोड़े । संसारमें राजेश्वरीस अधिक महिमा तपेश्वरी की है। शान्तिनाथ कुन्थुनाथ. अ्रहनाथ 
तीन तीर्थंकर चक्रवर्ती हुए । किन्तु श्रात्मकल्याण व परमसंतोपकी भावनाके लक्ष्यसे पट्खंड 
का वैभव छोड़ा--“जो संसार विपे सुख हो तो तीर्थंकर क्यों त्यागें, काहेको शिव साधन 
करते संयमसे अनुरागें ॥ अतएवं यही भावना भाशञ्रो कि मैं रहूं आपमें श्रापलीन । सों कर, 
होहुँ ज्यों निजाधीत ॥” 

७६६, शुद्धनयके प्रयोगसे आत्मसाधनका कतंव्य --शुद्धनयसे शुद्ध आत्मानुभव होता 
है । अतएव विचारो कि मैं ज्ञानानंद रूप आत्मा शरीर आदि परद्रव्योंका कर्ता नहीं हैँ और 
ये शरीरादिक .परद्रव्य मेरे नहीं हैं । मैं तो सकल परभावोंसे रहित ज्ञानस्वरूप हो हं--इस 
प्रकारका ध्यान जो भेदविज्ञानी करे वह एकाग्रतामें मग्त हुआ समस्त ममत्व भावोंसे भिन्‍न 
निज आत्मरवरूपका चिन्तवन करता है सो आत्माका ध्याता कहलाता है | जो व्यवहार नय 
में विरोध न करे किन्तु राग द्वेषसे कर्मंबंध होता है ऐसा भी ठीक समझे और ओआत्माका 
ज्ञाता द्रश्टास्वरूप शुद्ध निश्चयसे जानके मोहको छोड़े वही जीव शुद्धात्मा या धर्मात्मा है। 
जो व्यवहारनयसे पर्याय चलती है उनमें असत्यता समभ पर्यायवुद्धि दूर कर द्वव्यकी शुद्धता 
को समझे । जो सोचे कि आत्मा कर्मरहित है, शरीरसहित है, राग द्वेप सहित है या दर्शन 
ज्ञान चारित्र तीन भेद रूप है सो भ्रशुद्धनय है । एक अखंड द्रव्यका अनुभव करना शुद्धनय 
है और खंड करना भ्रशुद्धनय है । द्रव्यमें गुणगुणीका भेद ढूंढता फिरे सो भी अशुद्धनय है। 
स्वानुभवके समयमें द्वव्यमें या आत्मामें ज्ञान दर्शन चारित्र शक्तियाँ भूठ नहीं हैं, किन्तु 
उनकी खंड खंड कल्पना भूठ है। यथार्थमें आत्माके ज्ञायक स्वभावके ही दर्शन ज्ञात चारित्र 
तीन भेद है। दो द्रव्योंका मेल मानना सो श्रशुद्धद॒ष्टि है और एक आत्मद्रव्यमें श्रनन्‍्त चतु- 
प्टय रूप भेद करना सो भी अशुद्ध दृष्टि है । ज्ञाताद्रष्टाको व्यवहार नयमें माध्यस्थ दृष्टि 
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७६४. श्रेष्ठ अम्तर्तिद्याके बिना वाह्यवत्तिसिे श्रलाभ--पुनि जब मुनियोंकी सभामें 
उपदेश देते हैं तब वे यह अनुभव करते हैं कि क्रिया रूपसे २८ अ्रट्टठाईंस मुलगुणोंका .पालन 
सब कर रहे हैं, किन्तु “आत्मानुभव बिना पानीमें भी मीन प्यासी” श्र्थात्‌ उत्कृष्ट धर्मा- 
चरण होते भी आत्मदशन न होनेसे जगत्‌जालमें ही चक्कर लगाते हैं। सो अन्तरंग शुद्धि 
के लिये परलक्ष्यकी आभा भी छोड़ो । स्वावलंबन ही सर्वश्रेष्ठ है-- “सिखाये पूत दरबारे 
नहि जात” श्र्थात्‌ जो हमेशा परकी बुद्धिसे काम करता है वह साहसहीन हो जाता है और 
वह अन्तरंग आत्मीक उन्नति तो क्या लौकिक शारीरिक उन्नति भी नहीं कर सकता | एक 
सेठ जी थे। अच्छा व्यापार करते और धन कमाते थे-उन्हें देख एक धनहीन और बुद्धिहीन 
पड़ौसीको सूक्रा कि मैं भी सेठजीके समान खरीद बिक्री करके धनवान क््यों न हो जाऊं ? 
सेठजी ने धान खरीदी, इसने दूरसे ढेर लगा देखा कि सेठजी ने मटमेली सफेद लम्बेसे दाने 
की कोई चीज खरीदी है-। दूसरे दिन उस मटमैली सफेद चीजकी खरीद की धुनमें रकम 
बाँध बाजारकी ओर चला और संयोगवश जिस इंजनमें धान छीलकर . चावल निकाले जाते 
थे वहाँ पहुँचा । वहाँ चावलोंके बोरे भर लेनेके बाद अलग ढेरका ढेर धानका घुस पड़ा था | 
उसने उसे धानके भावमें खरीद लिया। बताग्रो क्या वह भ्रुस खरीदने वाला धनी बन 
जायेगा ? कभी नहीं । इसी तरह ऊपरकी क्रियाएं मुति पालते हैं, किन्तु आत्मानुभव न 
होनेसे क्रियाकांडके विकल्पोंमें ही फंसे रहते हैं । किसी क्रिया, किसी रीति रिवाज को लेकर 
झपने मननभें व भक्त श्रावकोंके मनमें विग्रह खड़ा कर लेते हैं और आत्मसाधनाकी जगह 
आत्मवंचना या परवँचना ही दृष्टिगत होती है । द्रव्यलिगकी ममतासे ऐसी आँखें वे स्वानुभव 
की श्रोरसे मिच जाती हैं जेसे कि निशाचरकी आँखें प्रकाशयुक्त सुर्यंको दिखकर मिच जाती 
हैं। जैसे गृहस्थीको पृत्र स्त्रींमें राग रहता है, ऐसा ही यह मुनि आत्मानुभवके बिना औरोंसे 
अपनेको पुजवानेका राग रखता है । 

७६४, आत्मार्थीकी उदार ग्रकृति--आ्रात्मानुभवीकी जो प्रवृत्तियाँ रहती हैं उनमें 
मनन्‍्द कषाय रहती है जिसके बंध व उदयसे अनायास सदगति और उपयोग सामग्री मिलती 
जाती है । जिस रोगीको निरोग होना है वह स्वास्थ्यके नियमोंपर सदा ध्यान रखेगा। 
उसकी आराहार विहार व्यापार आदि समस्त क्रियाएं स्वास्थ्यको लक्ष्य करके होती हैं। बह 
कोई ऐसा आ्राहार नहीं करना चाहता कि और रोग बढ़ जावे | ऐसी ही प्रवृत्तियाँ 
श्रात्मानुभवीकी रहती है कि वह प्रत्येक कार्यंकी करते हुए ज्ञातामात्र बना रहता है | कदा- 
चित्‌ आत्मानुभवसे कषायवश हठ भी जाता है तो फिर तुरन्त परलक्ष्यकी हा .यां और 
आत्मलक्ष्के: परमलाभोंका स्मरण कर फिर स्वानुभवमें ही रम जाता है। उपस्थित धर्म 
प्रेमियों ! तुम श्रपने घरके आदमियोंमें भी पिता पुत्र, पति पत्नी, स्वामी सेवक, कर्ता भोक्ता 
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गयी तो वह अ्रवास्तविक है, फिर भी निमित्तनैमित्तिक सम्बंध होनेसे उसका उपचारसे 
कथन है । परमार्थतः जीव पुद्गल बंधका, कर्ता नहीं, निमित्त नहीं, इस परिच्यसे हम अपने 
आ्रापके विशुद्ध स्वभाव तक पहुंचनेका यत्न कर लें । 

७६८. हमारा सर्वेत्कृष्ट कर्तव्य -- लोकमें सर्वोत्क्ृष्ट कार्य यही है कि जिस प्रकार 
बने, वाह्य व्यापारोंसे हटकर अन्तरज्ध शुद्ध चतन्मय अन्तस्तत््वके निकट आ्रायें । जिसका ज्ञान 
विशुद्ध हुआ है, जिसने निजकों निज व परको पर समझ लिया है, जो सर्व परसे हट कर 
अपने श्ापके स्वभावमें आता है उसका ही प्रुरुषार्थ धन्य है, श्रादर्श है। इतना जो काम न 
कर सका. जो नहीं कर सकता है वह लौकिक आराममें, लौकिक वैभवमें, लौकिक इज्जत 
में चाहे कितना ही वढ़ जाय पर वह कुछ भी नहीं है। जैसे कहते हैं ना कि दो दिनकी 
कोतवाली मिली ओर उसके वाद फिर घसियारेका काम मिला | तो ये श्राराम, ये वैभव, 
ये समागम, ये इज्जत श्रादिक आत्माके हितरूप नहीं हैं | श्रात्माका हित तो समस्त परभावों 
से हटकर चिन्मात्र आात्मतत्त्वमें पहुंचनेपर ही है । सो यह बात वस्तुत्वदष्टिसि मिला करती 
है | उस वस्तृत्वहष्टिसे निरखनेपर यह कथन अवास्तविक जंचा कि जीवने पुदूगल कर्मकों 
किया । किन्तु निमित्तनैमित्तिक भाव अवास्तविक होनेपर भी, एक वस्तुगत न होनेपर 
भी निमित्तनैमित्तिक भावका शअ्रन्वयव्यतिरेक निरखा जाता है तो यह कथन उपचारसे 
कहा हुआ समझा जाता है। जिसमें निर्मित्तनैमिज्षिक भाव भी नहीं, किसी भी प्रकारका 
सम्बन्ध ही नहीं है उसका इसमें उपच।र भी नहीं हुआ करता । उसकी चर्चाका अवसर ही 
कुछ नहीं है| जीवने पुदूगलकर्म किया--यह उपचार है-। इसको स्पष्ट करनेके लिए हृष्टान्त 
कहते हैं । ५३५ 
जोधेहि कदे जुद्धे रायेण करंति जंयदे लोगो । 
तह ववहारेण कद॑ णाणावरणादि जीवेहि ॥१०६।॥। 

७६९९, उपचार कथनका एक दृष्टान्त--जैसे कि ,जब दो देशोंमें युद्ध होता है, सेना 
आपसमें भिड़ती है उस समय लोग यही कहते है कि देखो--यह राजा युद्ध कर रहा है, 
पर यह तो बतलावो कि युद्ध परिणामसे परिणाम कौन रहा है, राजा या सिपाही लोग ? 
राजा तो महलमें बैठा हुआ मंत्रियोंसे मंत्रणा कर रहा है, और युद्धका संचालन कर रहा 
है, श्रथवा कभी जैसे प्राचीन समयमें होता था कि राजा भी युद्ध करने जाता था, पर 
जितता यह विकट विज्ञाल व्यापक युद्ध छिड़ा है तो हजारों लाखों सिपाहियों द्वारा छिड़ा 
है । प्रायः राजा लोग युद्धमें नहीं शामिल हुआ करते, . वे तो युद्धका संचालन एक ही' जगह 
बैठे बैठे किया करते हैं । वहाँ, युद्ध परिणामसे परिणाम तो रहे सिपाही लोग, लेकित राजा 
का उपचार किया जा रहा है कि राजाने युद्ध किया। जो राजा युद्ध परिणामसे. परिणाम 
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रखकर मोह हटानेके निदवयका अ्रवलम्बन श्रेष्ठ है--/एगो में सासदो आदा णाण दसरा 
लक्खणो । सेसा में बाहिरा भावा सब्बे संजोगलक्खणा” गअनादि अनंत शुद्ध श्रुव सामान्य 
परमपारिणामिक स्वसमयाकार श्रचल ज्ञानानंद रूप श्रात्मा ही मेरा है। इस मेरे सामान्य 
ज्ञायक स्वभाव आत्मासे भिन्‍नत कर्म नो कर्म आदि पुदुगल द्रव्य तथा स्त्री पुत्र धन धानादि 
निमित्तमैमित्तिक भावसे संयुक्त हुए हैं। सो व्यवहारमें भी शारीरिक वाचनिक मानसिक 
परिणतिसे भिन्‍न-भिन्‍तर हैं--'पाग भाग वाणी प्रक्षति सूरत बुद्धि विवेक । अ्रक्षर मिलें न 
एकसे देखे देश अनेक ॥” की उवित तो भिन्‍न आत्माश्रोंमें और भिन्‍न अचेतन पदार्थोमें भेदज्ञान 
कराके उनसे मोह हटाती है, किन्तु इस मेरे आत्माकी ही भिन्‍न पर्यायों द्वारा विचित्र गतियाँ 
हुई हैं। मैं ग्रपनी किस उत्तम देव मनुष्यकी पाई पर्यायकों सुख शान्ति रूप समझ श्रोर किस 
तिर्यंच नरक निगोदकी पर्यायोंको बुरा समभू भर केवल भवान्तरकी कल्पनाग्रोंको ही क्‍यों 
गिनू' ? इसी मनुष्य पर्यायमें बचपन जवाती बुढ़ापेके प्रति वर्षमें प्रति मासमें प्रति दिनमें 
प्रत्येक घंटेमें प्रत्येक मिनटमें जो मन वचन दशरीरके भिन्‍नत-भिन्‍न परिणशमन हुए हैं उनमें 
किन-किनमें त्‌ राग करता है और किन किनमें द्वेष ? 

७६७, वस्तुतः आत्माके कत त्वका कथन--वस्तुतः सर्व प्रसंगोंमें आत्माने किया 
क्या ? जो अपनेमें शुभ और अशुभ भाव परिणमन हुए उन्हें तो आत्माने किया और 
जिसका निमित्त पाकर हुए उसको नहीं किया, तथा परमार्थदृष्टिसे आत्माने शुभ अशुभ भाव 
को भी नहीं किया । कर्ता कर्मके सम्बन्धर्म भी निश्चयह॒ृष्टि और परमार्थ हृष्टि दो दृष्टियोंसे 
भिन्‍न-भिन्‍न निर्णाय होता है। निश्चयहष्टिसे तो जीवने शुभ-प्रशुभ परिणाम किया और 
परमार्थहृष्टिसे जीवने शुभ अशुभ परिणाम भी नहीं किया। जीव तो एक अ्रतादि अनन्त 
श्रह्देतुक विशुद्ध चतन्यस्वभाव है और परमार्थदृष्टि ऐसी बनती कि एक यह भी पूर्वेका 
ज्ञानाभ्यास है कि जब यह देखा गया कि विकार कर्म विपाकके होनेपर हुए, कर्ंविपाक 
न होने पर न हुए तो इन विकारोंका श्रन्वयव्यतिरिक सम्बन्ध कर्मोदियसे है। इस हदृष्टिसे, 
इस परिज्ञानसे ऐसे शुद्ध सहज स्वभावकों अ्रकर्ता निरखनेका बल मिला। तो जिस हृष्टिमें 
यह ग्वभाव प्रतीत हो रहा उस दृष्टिमं तो निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं, कर्ताकर्म 
भावकी चर्चा भी नहीं श्र जिस दृष्टिसे आत्माके स्वरूप सर्वस्वको निरखा जा रहा है, 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकों जाना जा रहा है उस हृष्टिसे अर्थात्‌ निश्चय हृष्टिसे यह कहा 
जाता है कि जीव अपने शुभ अशुभ भावोंका कर्ता है । यहाँ तक तो वास्तविकता है। वः६7- 
विकता कहते हैं वस्तु्में रहने वाले भावतत्त्वको । यहाँ तक तो वस्तृगत बातका प्रतिपादत 
है किन्तु जहाँ वस्तुस्वरूपके बाहर होकर निरखा, जीवने पुद्गल कर्म किया तो भ्रब यह 
वास्तविक बात हो गथी भ्र्थात्‌ विवक्षित वरतुसे हटकर श्रन्य वस्तुमें जमाने वाली बात हो 
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समय परकोय विवहप टलते हैं और वहाँ शास्तिका अनुभव होता है । पर जहाँ अपने आपके 
अ्रकर्ता स्वभावमें परिणामकों निरखकर प्रतिबुद्ध बनता' है कि यह मैं अ्रपनेको ही करता हू, 
अपनेसे ही करता हुं, अपने लिए करता हूं, अपनेमें करता हूं, मैं हूं और परिणामता हूं, बस 
इसमें सब उत्तर आ गया । कोई भी पदार्थका परिचय यदि प्राप्त करना है तो सक्षेपमें यदि 
यह कह दिया जाय कि वस्तु है श्रौर निरन्तर परिणमत्ती रहती है, तो इसमें ही सारी बातें 
भा गई | हाँ विस्तारपूर्वक यदि कहा जाय हो यह कथन इतना बड़ा है कि जिसमें वर्षोका 
समय गुजर जाय, और किसी एक बातको दुबारा न कहा जाय तो भी कहा जा सकता है, 
पर यह बात आजकल सम्भव नहीं । जो बड़े ज्ञानी पुरुष थे, द्वादशांगके वेत्ता थे वे वस्तुस्व- 
रूपके वर्णानमें ही सारा जीवन बिता डालते थे । हाँ संक्षेपमें यदि इतनाभर कह दिया जाय 
कि वस्तु है श्रोर निरन्तर परिशमती रहती है, तो बस इसमें सभी बातें झा चुकीं । जितने 
मात्रसे ज्ञानी जीवका प्रयोजन है, पर वस्तुके बारेमें जितना ज्ञान करके यह ज्ञानी पुरुष 
अपने आपको रागद्वेष मोहादिके संकटोंसे बचा लेता है वह वस्तुस्वरूप संक्षेपमें इतना ही है 
कि प्रत्येक पदार्थ है श्रौर स्वयंमें परिशशमता है । इतना भर जानते रहने वाले ज्ञानी योगी 
पुरुषोंकी किसी भी प्ररुगमें आकुलता नहीं जगती । तो यहाँ वस्तुस्वातंत्रयको हृष्टिमें यों तका 
जा रहा है कि ज्ञानावरण आदिक कर्मरूप परिसमे हैं, ये कार्माणवर्गणाके रकंध, उतरूप यह 
ग्रात्मा स्वयं नहीं परिणाम रहा, अतः यह कहना कि ज्ञानावरण आदिक कर्मोको आत्माने 
नहीं किया सो तो है निश्वयकथन और निमित्तनैमित्तिक भाव निरखकर जो कतु त्वकी बात 
एक दूसरेमें कही जाती है वह विकल्प उपचार है । 
जह राया ववहारा दोसगुणुप्पादगोत्ति आालविंदो । 
तह जीवो ववहारा दब्वगुणुप्पादगों भण्ििदों ॥१०5५॥ 

८०१, व्यवहारसे जीव कर्मोंका उत्पादक है, इस व्यवहारंका समर्थक एक हशब्त--- 
जैसे व्यवहारसे कहा जाता है कि राजा भ्रजामें दोष॒का उत्पादक है और ग्रुणका उत्पादक है, 
जैसे नीतिशास्त्रमें कहा है यथा राजा तथा प्रजा । यदि प्रजा बेईमान है असभ्य है, असदा- 
चार है तो यह कहा जाता है कि राजा भी ऐसा ही होगा । एक बार कोई राजा जंगलमें 
भटक गया । तो वहाँ एक जगह खेती हो रही थी । भोपड़ीमें बुढ़िया थी । राजाने कहा-मां 
प्यास लगी है, कुछ पिलावोगी ? तो बुढ़ियाने कट एक गन्ना तोड़कर श्रपने ही हाथरस उसे 
मीड़कर उसको घुमा फिराकर रस निकाल विया | एक ही मनन्‍नेमें बहुतता रस निकल आया | 
राजा पीकर बड़ा प्रसन्‍त हुआ, शोर पूछता है कि मां-कितना बड़ा खेत है ?*' इतना 
बड़ा | इसका क्‍या टैक्स देती हो ?**“नहीं । राजा इतना कहकर वापिस आया और टेव्स 
की सोचता रहा । दुबारा फिर वहीं वह राजा पहुंचा कुछ दिनोंमें, कुछ प्यास लगी तो 
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नहीं रहा । उस राजामें बात लगायी जाती है|कि उसने युद्ध किया । तो वह उपचारका कथन 
है, परमार्थसे ऐसी बात नहीं है। इसी प्रकार ज्ञानावरण आआरादिक कर्म परिणशमनसे स्वयं 
परिणाम रहा है पुद्गलद्रव्य, आत्मा तो नहीं परिणम रहा, आत्मा अपने १रिशामसे ही 
परिणम सकता है| तो ज्ञानावरण आदिक कर्मपरिणामसे नहीं परिणम रहा यह झात्मा । 
यद्यपि वह अलग ही है, लेकिन ऐसा कहना कि ज्ञानावरण आदिक कर्मोकों आत्माने किया 
यह कथन उपचारभूत है, पारमाथिक नहीं है । जैसे कोई किसी देशका वरणोत करे श्रोर उस 
देशकों जिसने कभी देखा नहीं वह तो उस देशका वर्णन सुनकर थक्र जाता है, कभी-कभी 
कुछ बातें समभझमें भी नहीं आती हैं, और उस देशमें जो गया हो उसके सामने यदि वर्णन 
किया जाय तो वह यों समभता है कि ठीक है यह सही बात तो कही जा रही है, यों उसके 
प्रति प्रत्यय रहता है। यों ही वस्तुस्वरूप, आ्रात्मस्वरूप जिसके परिचयमें नहीं है वह इस 
कथनको सुनकर आनंदित न होगा, वह यह समझ दही न पायेगा कि क्‍या कहा जा रहा है, 
लेकिन जिसका प्रवेश 'अध्यात्म” शब्दसे वाच्य अन्तस्तत्त्वमें हुआ है वह इस श्रन्तरतत्वकी 
बात सुतकर ऐसा निर्णाय रखता है कि यह सब बात यहीं की तो है। क्‍या किया आत्मा 
ने ? इसका परिचय किया जा रहा है। आत्मा है ज्ञानस्वरूप, ज्ञानमात्र, वह करेगा तो 
ग्रपनेको करेगा, ज्ञान मात्रताको करेगा, ज्ञान परिशामन करेगा। और अ्धिकसे अधिक, 
. बिगाड़ है, कर्मंदियके निमित्तसे विकारभाव होता है तो साथ ही शुभ अ्रथवा अशुभ भाव 
होता है, इसके आगे यह आत्मा कुछ नहीं कर सकता। यों आत्माने ज्ञानावरणादिक कर्मों 
को किया, यह उपचार कथन है, परमार्थसे ऐसा नहीं है । तब क्या बात ठीक रही ? 
उप्पादेदि करेदि य बंधदि परिणाम एदि गिण्ह॒दि । 
आदा पुग्गलदब्ब॑ ववहारणायस्स बत्तव्वं ॥१०७॥ 

८००, निश्चयतः फिसी भी वस्तुममें अन्य द्रव्ययो परिणमानेकी अशवयता--जैसे 
कि दूध दहीको उत्पन्न कर देता है। आत्मा न पुदुगलकर्मको करता है, न बाँधता है, पुद्गल 
द्रव्यको न परिणमाता है और न ग्रहण करता है। तो जैसे ग्वाला दुग्थादि किसी अन्य 
पदार्थक परिगामनकों न उत्पन्त करता है, न ग्रहण करता है, त बाँधता है, न परिणमाता 
है। कोई भी पदार्थ ले लो वह सहज सत्‌ है। किसीने बनाया नहीं | सहज सद्भुत यह 
आत्मा किसी भी परद्रव्यको न उत्पन्न करता, तन बाँधता, न परिणमाता और न 
ग्रहण करता, फिर भी जो व्याप्यव्यापक भाव होनेसे कहा जाता है कि आत्माने प्राप्य 
विकार्य निर्वेत्य पुद्गल द्रव्यादिक कर्मोको ग्रहण किया,:परिणमाया, उत्पन्न किया, बाँधा, ये 
सब केवल विकल्प हैं, उपचार कथन हैं । जब दृष्टि अपने आत्मतत्त्वके अपने निकट पहुंची 
है, ज्ञानमात्र अपनेको अनुभव करता है। मैं सबसे निराला केवल ज्ञानप्रकाशरूप हुँ तो उस 
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नहीं लादी जाती । उपचार वहाँ हो हुआ करता है कि जहाँ परमार्थसे तो कोई सम्बन्ध 
नहीं है, किन्तु निमित्तनैमित्तिक भाव आ्रादिक बुछ सम्बन्ध है, जहाँ अन्त: सम्बन्ध तो 
नहीं किन्तु बाह्य सम्बन्ध है । तो बाह्य सम्बन्धके कारण उपचारकी बात कहनेमें आया 
करती है। जीवका पुद्गलकर्मके साथ अन्त: सम्बन्ध तो नहीं है। सत्‌ दोनों का न्यारा- 
न्यारा है लेकिन परस्परके विकारमें एक दूसरेका निमित्त पड़ा करता है। ऐसी निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्धती बात निरखकर उपच्चरकी बात “कही गई है। जीव पुदुगल कर्मका 
उत्पादक है-यहु कथन करना सो उपचारकी बात है.। 'वस्तुतत: जीव पृदगलकर्मका उत्पादक 
नहीं, किन्तु वह अपने ही भावोंका उत्पादक है। वर्त॒के इस स्वतंन्रस्वरूपके समभनेका 
फल है परसे हटकर अपने आपके श्रन्तः स्वरूपमें प्रवेश करना और ऐसी समाधिसे ऐसे 
स्वरूप प्रवेशसे आत्माका हित है । 

सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकत्तारों । 

मिच्छत्त अ्विरमणं कसायजोगा य बोधव्ब ॥१०६९६॥ 

तेसि पुणोविय इमो भशिदो भेदो हु तेरसवियप्पो। 

मिच्छादिंद्री आदी जाव सजोगिस्स चरिमंतं ॥११०॥ 

एदे अपेदरणा खलु पुर्गलकम्युदय संभवा जम्हा । 

ते जदि करंति कम्म ण॒वि तेसि वेदगो अ्रप्पा ॥ १११॥ 

गुणसण्णिदा हु एदे कम्मं कुब्बंति पच्चया जम्हा। 

तम्हा जीवो$कत्ता गुणा य कुब्व॑ंति कम्मारिं ॥११२॥ 

८०३. पिकारपरिणमन होनेपर भी स्वरूपकी अविकारता देखनेका पुरुषार्थ-सामान्य 
रूपसे तो मिथ्यादर्शन, अविरति कषाय और योग ये बंधके करने वाले कहे गए हैं। कर्म 
बन्ध्रके निमित्त कारण क्या है ? तो ये चार प्रकारके है जीवके परिणमन । इनमें ही अन्त- 
रख दृष्टि लगानेपर अर्थात्‌ निरचयदृष्टिसें देखनेषर जीवके ये चार विभाव बंधके कर्ता नहीं, 
किन्तु पुद्गलद्रब्यके ये चार प्रकार बंधके कर्ता कहे गए हैं। इससे भी और संक्षेपदृष्टि करें 
तो कह सकेंगे कि पुदूगलकर्मका एक पुद्गलद्रव्य ही कर्ता है। कर्मोका जो बंध होता है उस 
बंधका निरुचयसे करने वाला कौन है ? वही पुद्गलकर्म । जैसे रस्सीके दो छोरोंमें बन्ध होता 
है तो उस वन्धका करने वाला क्रौन ? रस्सीके वे दोनों ही छोर । निरचयहृश्सि निमित्त हृष्टि 
तो पुरुषने किया १र अपने परिशमनके अभिरत'आधारको तकना यह है निशचयहृष्टि । तो 
पुदूगलकर्मका पुद्गलद्रव्य ही एक कर्ता है। उसके और भेद करे तो कह सकते हैं कि 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये बंधके चार कर्ता हैं। उतके भी और भेद करें तो 
कह सकेंगे कि मिथ्यात्व, सासादन, मिश्र, श्रविरत सम्यक्त्व आदि सयोगकेवली पर्यन्त ये 
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कहा -- मां उसी तरह फिर तुम हमारी प्यास बुझा दो, तो ४-६-८ गस्ते तोड़े और यंत्रोंसे 
मीड़ा, पर उतना रस न निकला जितना कि पहले निकला था। राजा पूछता है कि मां यह 
क्या हो गया कि इतने गन्‍्ता पेलनेपर भी रस बहुत कम निकला ? तो बुढ़िया कहती है कि 
अब राजाके मनमें वेइमानी आयी होगी । वह नहीं जानती थी कि यह राजा है लेकिन कुछ 
समभती थी । तो राजाने ऋट उसके पैर छुवे और क्हा---मां सचमुच मेरी दृष्टिमे बेईमानी 
आरा गयी । और हमने यह भी पूछ डाला था कि तुम इन खेतोंका क्रितना टंक्स देती हो ? 
तुम टैक्‍स कुछ देती भी न थी, और श्रब लिखे देता हूँ कि तुम्हारे खेतोंका कभी टेक्‍्स न 
लगेगा । यथा राजा तथा प्रजाकी बात कही जा रही है। लोकप्रसिद्ध बात है कि राजाके 
भावोंके अनुसार भाव प्रजामें हो जाते हैं, पर बात परमाथथंसे ऐसी नहीं है कि राजा प्रजा- 
जनोंके श्रात्मामें दोष अथवा गुणा उत्पन्त कर दे । लौकिक जनोंमें जो गुणा अथवा दोष 
उत्पन्न होते हैं वे उनके स्वभावसे, उनकी ही योग्यतासे उत्पन्त होते हैं और किसी 
अन्यकी योग्यतासे नहीं होते । जिस पुरुषमें गुण अथवा दोष उत्पन्न होते है उस 
पुरुषमें गुणा अथवा दोषका व्याप्यव्यापक सम्बंध उस ही पुरुषमें है। तो वश्तुत: प्रजाजनोंमें 
गुण दोष उत्पन्त होते हैं तो उनके स्वम्ावसे ही होते हैं, उनमें ही व्याप कर होते हैं । 

राजामें प्रजा जनोंके गुण दोषोंका व्याप्यव्यापक सम्बंध नहीं है। राजा अ्रलग है, प्रजा 
अलग है। प्रजाको पर्यायका राजामें क्या पहुंचा, राजाकी पर्यायका प्रजामें क्या पहुँचा ? 

सभी वस्तुवें अपनेमें परिणमा करती हैं । तो उन गुण दोषोंमें राजा व्याप नहीं रहा, फिर 
भी लोग कहा करते है कि राजा प्रजाजनोंके गुण अर दोषोंका उत्पादक है । तो क्या यह 
कथन वास्तविक हुआ ? यह उपचार कथन है और यह उपचार कंसे बन गया कि राजा 

जिस गोष्ठीमें रहता होगा उस गोष्ठीके लोग राजाके स्वभावसे परिचित होकर, उस ही स्व- 

भावकों आ्रादर्श समभकर उकके अनुकूल चलने लगें | वे लोग फिर जिन गोष्ठियोंमें रहे उन 

पर यह प्रभाव पड़ा । होते होते प्रजा जनों तक यह प्रभाव बढ़ता गया | तो उपचार गाता 

है कि राजा प्रजा जनोंके दोष और गुणींका उत्पादक है । 

८०२, जीवमें कर्मोत्पादकताके कथनकी व्यावहारिकृदा-पुद्गल द्रव्यमें जो कुछ बात 
उत्पन्त हो रही है, जो प्रकृतिबंध हो रहा है, स्थितिवंध, अनुभागबंध आदिक जो कछ 
भी हो रहे हैं वे पुदूगलद्व्यमें ही हो रहे हैं। प्रकृतित्व, स्थितित्व, भ्नुभागत्वक्ी बात पुदूगल 
कर्ममें ही व्याप रही है। पुद्गलद्रव्यके गुण और दोषमें जीव व्याप नहीं रहा, फिर भी 
जीवको उन कमोके गुण व दोषका उत्पादक कहना सो यह मात्र उपचार-कथन है । क्छ 
सम्बन्ध है क्‍या परसे ? निमित्तनैमित्तिक भावकी बात है । जिसके कारण उपचार कहने 
वे वात आयी । अत्यन्त भिन्न निमित्तनेमित्तिक भावोंसे शुन्‍्य पदार्थेमिं उपचारक्री बात 
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कुछ भी बिगाड़ हो, आखत्रव हो तो इस जीवस्वरूपमें क्‍या हुआ ? 

८०४. द्रव्य ओर द्रव्यस्थमभावक्का विवेचन--यहाँ कोई तक करता कि यौद्गात्ि 
मिथ्यात्व श्रादिक प्रकृतियोंकी भोगने वाला जीव रुवयं मिथ्याहृष्टि होकर पुकातकर्मग 
करता है। उत्तर देते हैं कि यह श्रविवेक है। यह कथन युक्त नहीं है क्योंकि आत्मा पुदात्न- 
द्रव्यमय मिथ्यात्व आदिकमें कहाँ जाता है ? उससे भाव्यभावक नहीं बनता, फिर वे 
करने वाला क्या रहा, और पृद्गल कमंका कर्ता क्‍या रहा ? जीव एक विशुद्ध चेतन्यपन 
है। वह न किसीका कर्ता है, न किसीका भोक्ता है । स्वरूपपर दृष्टि देकर कहा जा रहा है, 
सद्भूत है, सो वह प्रतिसमयमें परिणमता ही है, सो जिस प्रकार परिणम रहा है उसी प्रवाए 
परिणमता है। अशुद्ध रूप भी है, विशुद्धरूप भी है, किन्तु जब जीवस्वरूपकी वात कहते है 
तो उसे परिणमता हुआ नहीं कहा जाता । जैसे जल गर्मरूप परिणमता है कि नहीं,'ग्रति 
का सन्निधान होनेपर जल गर्मरूप परिणमता है, पूरा जल गर्म हो गया, किन्तु उसमें यह 
प्रइन करें कि जलका स्वभाब भी क्‍या गर्म हो जाता है ? तो उत्तर मिलेगा, कि नहीं | झी 
तरह आत्मामें देखो--आत्मा जब रागादिक विकाररूप परिणाम गया तो परिणम गया, पर 
क्या जीवका स्वभाव रागादिरूप बन गया ? तो उत्तर मिलेगा कि नहीं । उस ही स्वभाकोे 
यह जीव है इस प्रकारकी रुचि और प्रतीति रखने वाला ज्ञानी कह रहा -है कि यदि बुध 
कर्मबन्ध हुआ, ये मिथ्यात्व आदिक भाव कर्मबन्ध कर डालें तो कर डालें, पर इसमें भी 
जीवने क्या किया ? देखिये--यह बहुत पैनी दृष्टि रखनेपर समभमें आयगा ? दब्यग्रोए 
द्रव्यका स्वभाव । वह स्वभाव यद्यपि द्रव्यसे बाहर नहीं है, पर जो बातें हम द्रव्यके शिए 
कह दें वे सारी बातें द्रव्यके स्वभावमें घटित हों ऐसा नियम नहीं है | द्रव्य तो परिणणत- 
शील है, स्वभाव परिणमनशील नहीं है । स्वभाव तो अनादि अनन्त जो कुछ है वह ए 
ही है। 

८०५. गुशप्रत्ययोमें कह त्वक कथन--यहाँ ज्ञानी पुरुष कर्ता कमके विवेचनमें दे 
रहा है। करने वाला कौन ? जो कर्मरूप हो वही कर्ता । पुद्गलकर्मका बस्व हो रहा तो 
पुद्गलकर्मके बन्धका कर्ता कौन ? पुद्गलकर्म | जो जिसरूप परिणाम सके वह उसका कर्ता 
कहा जाता है, फिर उस पुद्गलकर्मके विपाक श्रे चार प्रकारके हुये, विपाक भी कं | 
पुदूगलकर्म । मिथ्यात्व, अविरति, कधाय और योग, इन ही चारोंका विस्तार है १३ 
स्थान, सो करमके आखवमें बंधके करने वाले कौन? ये १३ गशास्थान । जो कि अल 
प्रचेतन हैं । अहा अलौकिक निर्लेप जीवस्वरूपको देखकर यह ज्ञानी धीर बता हुश्रा है *ै 
उस जीवस्वरूपके अ्रतिरिक्त अन्य भावसें जीवत्वकी कल्पना शी नहीं कर रहा। यों (हा 
कर्मका कर्ता पुद्गल कर्म ही है, श्रात्मा नहीं है। यह परिणाम्य-परिणाम सम्वंधसे कहा 
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१३ कर्ता हैं | विशुद्ध चैतन्यस्वरूपकी हृष्टिकी रुचिमें ये १३ गुणस्थान अजीव देखे जा रहे 
हैं। जो शुद्ध चित्स्वरूप नहीं सो जीव नहों । जैसे जीवाजीवाधिकारमें बताया था-चेतन्य- 
मात्र जीव है और जो ऐसे नहीं हैं कि जिनका सर्वस्व सार चैतन्यशक्तिसे व्यापा हो वे सब 
अजीब हैं | तो बंधके कर्ता मिथ्यात्व आदिक सयेगकेवली पर्यन्त १३ हैं। ये सब पुद्गलकर्म 
के उदयके भेद हैं, इसलिए श्रत्यन्त अ्रचेतन हैं। यद्यपि कुछ गुणस्थानोंको शदयिक भाव 
कहा है, बुछको क्षायोपशमिक कहा, कुछको छौपशमिक कहा । पहिला मिथ्यात्वगुणस्थात, 
दूसरा सासादन गुणस्थान, तीसरा मिश्र गुणास्थान, चौथा अ्रविरतसम्यक्त्व गुरणास्थान, 
५ वां देशविरत गुणास्थान, छठा प्रमत्तविरत्त गुणस्थान, ७वां श्रप्रमत्तविरत गुणस्थान, 
८ वां अ्रपूर्वकर ण गुणस्थान, € वां भ्रनुवृत्तिकरण गुरणास्थाव, १० वां सुक्ष्मसाम्पराय गुण- 
स्थान, ११ वां उपश्ान्तमोह गुणस्थान, १२ वां क्षीणमोह गुणास्थान, १३ वां सयोगकेवली 
गुरास्थान और १४ वां अ्रयोगकेवली गुणस्थान । इस तरह गुणास्थानोंके भेद किए हैं। इस 
तरह'यच्पि इन गुणस्थानोंमें शपशमिकता, क्षायिकता आदक बातें कही गई हैं किन्तु केवल 
क्षयसे ही चौथा गुशस्थान बगा हो ऐसी बात तो नहीं है । उसके नामका व्यपदेश हुआ है 
क्षायिक दशब्दसे । उसका भेद करनेके लिए क्षायिक भावको मुख्यता की गई है । ७ प्रकृतियों 
की मुख्यतासे कथन हुआ तो क्षायिक कहा । चौथे गुणस्थानमें रहने वाला जीव मात्र सम्य- 
दर्शन वाला है, इतना ही तो नहीं, चारित्रकी श्रपेक्षा कैसे हो रहा है ? ५ वें गुणस्थानको 
क्षायोपशमिक कहा । चारित्रमोहनीयका क्षयोपशम है, पर क्या क्षयोपशम मात्र ही है ५९वें 
गुणारथानमें ? उदय वषायोंका भी चल रहा है। उदयसे रहित यह कोई गुणस्थान नहीं 
है। प्रथम गुणस्थानसे लेकर १२ वें गुशस्थान तक, उदयसे भरा हुआ तो १४ वां गुण- 
स्थान भी है, लेकिन १४ वां गुणस्थान बंधका कर्ता नहीं है, इस कारण उसे छोड़कर १३ 

प्रकारके गुणस्थान कहे जा रहे जा रहे हैं। ये १३ प्रकार पुद्ूगलकर्मके उदयके भेद हैं । 

कहीं कसा उदय, कहीं कैसा उदय, इस प्रकार भेद चल रहा है। इससे वे सब अचेतन हैं । 

ये गुणास्थान सब अचेतन हैं। १४ हों गुणर्थान अ्रचेतन हैं, पर बंधक गुणस्थान १३ हैं, सो 
उनका कथन है वे अचेतन' हैं । सो वे यदि व्याप्यव्यापक भावसे कुछ भी पुद्गल कर्मका 
करें तो करें इसमें जीवका क्‍या आया ? यहां अ्रनादि अ्रनन्त श्रहेतुक असाधारण चैतन्य स्व- 

रूपको जीव मानकर निरखा जा रहा है कि १३ प्रकारके भाव गुणस्थान ये पुद्गल कर्मको 

करते हैं। कहीं बंधरूपसे, कहीं श्रारूवहूपसे ही यह व्याप्यव्यापक भावसे पुदू्गल कर्मको 

करे तो करे, इसमें इस जीवका क्या आया ? जीवका क्या हुआ ? हुआ न हुश्रा ये सब वातें 

व्यवहारशास्त्र बतलाते हैं, करंशानुयोग वतलाता है, लेकिन शुद्ध जीवस्वरूपकी रुचिसे यह 

वहा जा रहा है कि बन्ध हुआ तो इस जोव्ररवरूपमें क्‍या हुआ ? वह तो वहीका वही है । 
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. नहीं कहा । तब यह सिद्ध हुआ कि पुदूगल कर्मका एक प्द्गलव्रव्य ही कर्ता होता 

८5०७, अध्यात्मशा छलका प्रयोजन विकल्पोंसे हटाकर अविकारखरूपमें पहचाना-- 
अध्यात्मशास्त्रका प्रयोजन है निरुपाधि अतन्यस्वरूपपर हृष्टि पहुंचना । है स्वयं यह गड़बड़। 
परिणमभन इसमें चल रहे हैं नाना, तिस पर भी इसमें एक ऐसी ज्ञानकला है कि अन्य परि- 
णखमनोंमें न श्रटककर और शअन्‍न्तः बढ़कर अ्परिणाभी अनादि अनन्त अहेतुक चतन्यस्वरूपको 
ग्रहणा करले, जान ले | मिली हुई चीजोंमें पृथक पृथक्‌ देशका भेद न करके भी उममें 
अलग-अलग तत्त्व जाना जा सकता है। मिले हुए दूध पानीमें पारखी लोग जान लेते हैं 
कि इसमें दूध इतना है और पानी इतना है। देशभेदसे नहीं जान सकते किन्तु ज्ञान द्वारा 
जान लेते हैं। ऐसे ही इन गुशस्थानोंमें जो विकार है, श्रौदयिक भाव है उससे विलक्षण 
क्षायिक क्षायोपशमिक भाव भी चल रहा है तो एक विवेचक दृष्टिसे इन दोनोंको जान लेगा 
ज्ञानी, पर वहाँ प्रदेशभेद नहीं पड़ा हुआ है कि आ्रात्माके इतने प्रदेशमें विकार पड़ा हैं और 
इस प्रदेशमें विकार छुट गया है। विकार और स्वभाव विकास जितने भी होते हैं वे सब 
परे आत्मामें हैं, समस्त प्रदेशोंमें हैं, पर स्वरूपभेदके कारण बानी उन्हें जान सकता है । 
ग्रध्यात्मशास्त्रका प्रयोजन इतना ही है कि बिकारोंसे हटकर अविकार निज ज्ञानस्वरूपमें 
ज्ञानकों लगाना, तब ऐसा करनेके लिए हमें जिस जिस दृष्टिसे, जिस जिस प्रकारसे इन 
विभावोंसे कर्मोसे छूटना है सो हम तकते हैं । यहाँ जीव और जोवके प्रत्यय अर्थात्‌ आख्रव 
जो ये दो बातें कही गई हैं, उनमें एकत्व न समभना इस बातका प्रतिपादन करते हैं । 

जह जीवस्स अणण्णुव ओोगो कोहोवि तह जदि अरणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य एवमणा!ण्णत्लमावण्णं ॥११३॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव दु शियमदों तहा जीवो । | 
अयमेयले दोसो पञचयणो कम्मकम्माणंं ॥११४।॥ 

ग्रह दे अण्णो कोहो अण्णुवश्नोगप्पगो हवदि चेदा । 

जह कोहो तह पञ्चय कम्मं णोकम्ममवि अण्णं ॥११५॥ 

८०८, जीवकी विकारभाषोंसे विलक्षणताका वर्णब--जीवसे अभिन्‍न कया है ? उप- 
योग, ज्ञान दर्शन । जिस तरह जीवमें तन्‍्मय होने से उपयोग जीवसे अभिन्न है, एकमेक है 
तादात्म्यरूप है उस तरह यदि जड़ क्रोध भी अभिन्‍न हो जाय तो चेतन्यस्वरूप और जड़ 
क्रोध इनमें अभिन्‍नता हो जानेसे जीवकों जैसे उपयोगमय कहते. हैं, इसी प्रकार जीवको जड़ 
क्रोधमय भी कहेंगे | देखिये--कितने बड़े विवेकवगे बात चल रही है कि जब जीवमें क्रोध 
उत्पन्न हो रहा है, क्रोध कषायके उदयके कारण यहाँ जीवमें क्रोध भाव चलता रहता है तो 
क्या उस जीवमें केवल क्रोधभाव ही क्रोधभाव है ? यदि केवल क्रोधभाव ही है तब तो उसका 
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रहा है। वैसे देखों तो कर्ताका नाम लेना भी एक वृथा है क्योंकि जगतमें पदार्थ अनन्त हैं 
और वे उत्पादव्ययश्ौव्य संयक्त है, उनमें उत्पादव्ययध्रौव्य होता । छुद खुदमें करे, इसमें 
करनेका मतलब वया आया ? कोई किसी दूसरेकोी कर नहीं सकता | तब फिर करना 
शब्द ऐसा फाल्तू हुआ कि उसे कहीं अच्छी प्रकार टिकनेको जगह नहीं मिलती । और टिकने 
की जगह मिलती है तो शअज्ञानियोंके हृदयमें मिलती है । एक वस्तुस्वातंत्रयक्रो ृष्टिमें लेकर 
निरखा जा रहा है। तब बात क्या आयी कि पुदुगल द्रव्यमय जो चार सामान्य प्रत्यय हैं- 
मिथ्यात्व,  श्रविरति, कषाय झौर योग, इनके जो १३ भेद हैं वे विशेष प्रत्यय है । प्रत्यय 
कहते हैं ग्रास्लको । वह गुणस्थानसे वाच्य है तो वह ही केवल कर्मोको करता है, इससे 
सिद्ध है कि जीव पदगल कर्मोका श्रकर्ता है । कोई गुण ही कर्ता है सो वह गुण पुद्गलद्रव्य 
रूप ही है। 

८०६, कर्म गुणोके करत त्वका मम-वस्तुतत्त्वका जिसने मर्म जाना है वह इन सब 
दब्दोंका ठीक-ठीक अर्थ लगा लेता है। तत्त्वका मर्म न जानने वाले कोई यह सुनकर चौंक 
पड़ेंगे कि जीव कर्ता नहीं है, गुण कर्ता है और वह गुण पुद्गलद्रव्यरूप ही है। क्‍या कहा 
जा रहा है ? मभिथ्यात्व श्रादिक १३ गुरास्थान गुणा ही तो कहलाते हैं। नाम ही रख दिया 
गुणास्थान । तो ये गुरास्थान १३ ओदयिक हैं। १३ क्‍या १४ हों ओऔदमिक हैं। क्षायिक 
आदिक रूपसे जो इसमें भेद डाला है वह व्यवच्छासे है, पर होते तो सभी कर्मोके उदयमें । 
श्रोदयिक होकर वह १४ वां गुरास्थात श्राख़वका कर्ता नहीं,, उसे अलग रखकर १३ गुण- 
स्थानोंकी बात कही जा रही है । ये १३ गुणस्थान कर्ता हैं पुदगल कर्मके, ऐसा कहते समय 
यह दृष्टि आती है कि पृदूगल कर्मके उदयसे जो भाव बने उन भावोंको श्रात्मीय कहा जाय 
या पोदगलिक कहा जाय तो यद्यपि उत भावोंका आधार जीव है, किन्तु अन्वयव्यतिरेक 
तो पुद्गल कर्मके साथ है जीवके साथ नहीं । यह ग्रुग॒स्थान, ये कषाय भ्रादिक भाव जीव 
के होनेपर हों, जीवके न होने पर न हों ऐसा इसमें सम्बन्ध नहीं बनता । जीव तो सदा है 
ये कषायें क्या सदा होती हैं ? और ऐसा कभी देखा नहीं गया कि जीवके न होनेपर कषायें 

हों । जीवके न होनेपर कषायें हों, यह भी नहीं देखा गया । जीवके न होनेपर कषायें 
न हों यह भी नहीं देखा गया । श्रर्थात्‌ जीव न हो और कप्रायोंका सदभाव अ्रभाव बोला 
जाय ऐसा कहीं व्यवहार नहीं हुआ । हाँ इसका कर्मोदयके साथ अन्वयव्यतिरेक है। कर्मो- 
दयके होनेपर णे कषायें होती है, कर्मोदय न रहनेपर ये कषायें हट जाती हैं। जीव जिस 
जिस प्रकारके कर्मोका झास्रव कर रहा है उस उस प्रकार यह कर्ता बनता है। तो बहु 
भाव गुणस्थान कर्ता है और वह पुद्गल ही है। कर्मोद्य होनेपर ये हुए, न होने पर न 
ह६ए, दोनों ही बातें इन विभावोंमें विदित होती है। इससे इसे पौद्गलिक वहा है, आत्मीय 
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जीवों परिशामयदरे पुग्गलदव्याशि कम्मभावेण । 
ते सयमपरिणमंते कह त॑ परिणामयदि चेदा ॥।११५॥ 
अह सयमेव हि परिगामदि कम्मभावेणा पुण्ालं दव्वं। 
जीवो परिणामयदे कम्मं कम्मत्तमिदि मिच्छा ॥११६॥ 
शियमा कम्मपरिणदं कम्म॑ं चि य होदि पुगालं दब्वं । 
तह त॑ शाणावरणाइ परिणदं मुणसु तच्चेव ॥ १२०॥॥ 

८०६, पोद्गलिक कार्माणस्कंध में परिणमनस्वभावत्व की सिद्धि--पुदुगलद्रव्य 
काम णवर्गेणाका पुदुगल सकंथ यह अपनेमें अपने परिणमनसे स्वयं परिणमता है । जीव 
झपने भावोंसे, अपनी परिणतिसे स्वयं परिणमता है । इसके खिलाफ यदि और कुछ तर्क 
किया जाय तो उस विषयमें वर्णन कर रहे हैं। यदि पुद्गल द्रव्य जीवमें स्वयं श्रवद्ध 
होकर कर्मजालसे स्वयमेव नहीं परिणमता तो इसका अर्थ है कि पृद्गल द्रव्य अ्रपरिणामी 
हो गया । पुद्गल द्रव्यमें श्रव कुछ परिणमन नहीं रहा, तो संसारका श्रभाव हो जायगा |. 
फिर जीव क्यों विभावरूप परिणाम ? जीवको क्‍यों चारों गतियोंमिं भटकना पड़े ? क्या जीव 
स्वभावसे विभावरूप परिश्णमता है ? चारों गतियोंमें भटकता है या उसके साथ कोई 
उपाधि लगी है जिसके सन्निधानसे जीव नानारूप परिणामता है। यदि जीव स्वभावसे ही 
गटपट परिणमा करे तो अनन्त काल तक परिणमता रहे, फिर मुक्ति भी कोई चीज न 
रही । और यदि स्वभावसे नहीं परिणमता और ये परिणमन हैं नाना प्रकारके तो इससे 
सिद्ध होता कि नाना प्रकारकी उपाधियाँ इसके साथ लगी हैं.। यदि यह कहें कि जीव पुद्‌- 
गल द्रव्यको कर्मरूपसे परिणमा देता है इसलिए संसारका अभाव क्यों हो ? कर्म स्वयं नहीं 
परिणमते, किन्तु जीव उनको कर्मरूप परिणमाता है--ऐसा यदि कहते हो तो यह वत्तलाबों 
कि जीवने कर्मवर्गणावोंकों कर्मरूप परिणामाया, तो कर्मरूप स्वयं परिणाम रहे हुये उनको 
परिणमाया या खुद न परिणमते हुये को परिशमाया । इन दो विकल्पोंका यह भाव लेना 
कि जैसे कोई कहे कि कुम्हारने मिट्टीको घड़ारूप परिणमाया तो क्या मिट्टी स्वयं घड़ा रूप 
परिणम रही है, अथवा नहीं ? याने कुम्हार मिट्टी को घड़ा रूप बना रहा है, 
मोटे रूप से यह ठीक कहा है, पर वहाँ भी घड़ा बना रहा या नहीं ? कहीं 
ऐसा तो नहीं कि मिट्टी तो घड़ा रूप बन ही नहीं रहा और कह रहे हैं यह कि कुम्हार मिट्टी 
को घड़ा रूप बना रहा है, ऐसे दो विकल्प किये गए हैं कि जीव कर्मोकी परिणमाता है, पर 
वे कर्मेझूप परिणम भी रहे या नहीं ? क्या परिणम रहेको परिणमाता या न परिणमतेको 
परिणमाता ? यदि वह नहीं परिणम रहा तो न परिणम रहेको दूसरेके द्वारा परिणमाया 
ही नहीं जा सकता, क्योंकि जिसमें स्वयं शक्ति नहीं है परिरणमनेकी उसे कोई दूसरा किस 
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ग्वरूप ही नहीं वन सकता और उसका अनुभव भी नहीं हो सकता । जिस पदार्थमें ज्ञान है, 
चेतन है. उस ही पदार्थमें क्रोधादिक कपाये था सवदी हैं, ऋचेतनमें तो क्रोध नहीं गाता | 
तो उस जींबमें देखो उपयोग भी पाया जा रहा और क्रोध भी पाया जा रहा, पर यह तो 
बतलावों कि वह जीव उपयोगसे तन्मय है या ब्रोधसे तन्म्य है ? उस समय ज्यें ही जीवका 
प्रदेश उपयोगमें तन्‍्मय है वह ही जीवका प्रदेश क्रोधमय भी है। फिर भी झोव उपयोगसे 
तन्मय है, क्रोधसे तन्मय नहीं है । जीवका लक्षण उपयोगमय कहा है, क्रोवमय नहीं कहा । 
यदि जीव जैसे उपयोगसे तन्‍्मय है उसी प्रकार क्रोधादिक भावोंसे भी तन्‍्मय हों जाय तो 
जीव तब क्रोधमय कहलाने लगा जैसे कि जीवकों उपयोगमय कहा करते हैं । जब ऐसा होने 
लग दिया जाय तो उसका अर्थ यह हुआ कि जो ही जीव है सो ही श्रजीव है । जब जीव 
जीवके उपयोगमें तन्मयसे रहा शौर इसी प्रकार जीव क्रोधादिक कषायोंसे तन्‍्मयसे रहा तो 
इसका अर्थ है कि उपयोगकी भाँति जीव जड़ क्रोधवमय हो गया । जब जीव जड़ हो गया तो 
जो ही जीव है सो ही भ्रजीव है-- यह अर्थ हुआ । तो अनेक द्रव्य न बन सके और अनेक 
क्या, एक भी नहीं वन सकता, इसी प्रकार आख्वसे करममसे देहसे जीवसे श्रभिन्‍्त माननेपर 
एकमेक माननेपर यद्व ही दोप आ्राता है। अब यदि इस दोषके डरसे कि कहीं जीव जड़ 
क्रोवमय न बन जाय और यों कहा जायगा कि उपयोगी आत्मा तो दूसरा ही है अर्थात्‌ जीव 
तो अन्य ही है और जड़स्वभाव क्रोध अन्य ही है, तब ठीक है । यही तो सुनता था कि 
जिस उपयोगात्मक जीवसे जड़स्वभाव क्रोध अन्य है तो क्रोध तो एक प्रत्यय है, आस्रवका 
अंग है। तो जड़ क्रोधादिक ये सभी जीवसे अन्य हुए | इससे सिद्ध हुआ कि जीवमें और 
प्रत्ययमें, आखवमें अ्भिन्‍नता नहीं है । जीवस्वरूप निराला है, निलेप है , 3तन्यगुरा है, और 
यह क्रोध स्वयं जड़ है, इसमें चेतनेका मादा ही नहीं है । यह ज्ञान द्वारा चेत्य होता है । यह 
स्वयं अपने आपको चेत नहीं सकता । यों ज्ञानी निरख रहा है कि जीव न तो इन रागादिक 

भावोंरूप है, व्‌ राभादिक भावोंका कर्ता है, न उसमें कोई योग हलनचलन है । यह तो एक 

चतन्यशक्तिमात्र है। यों जीवरवरूपको निरखने वाला ज्ञानी अपने आपको निरलेप अनुभव 

करता हुश्आा आकुलताओंसे, कर्मबन्धनसे अ्रलग रहा करता है। सो जीवद्रव्य अकतां ही है, 

ऐसा निश्चय मनमें रखना चाहिए । 


जीवेश सय॑ वरद्ध ण सब परिणमदि कम्मभावेणश । 
जहइ पुग्गलदव्पमिशं अप्परिशारी तदा होदि (११६४ 
कम्मइयवागणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण ।! 
संसारस्स अभावों पत्तज्जदे संखसमओो वा ॥११७॥ 


श्ए समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक 
कुछ न हो और व कभी रह सकेगा। जो सत्‌ है वह नियमसे बनता है, विगड़ता है श्र 
वना रहता है । हम भी सत्‌ हैं, हम भी बनते हैं, 'विगड़ते हैं श्र बने रहते हैं ।. यहां 
घिगड़नेका मतलब विकारसे नहीं, विकार होना भी विगड़ना कहलाता है और नवीन 
अवस्था हो उसे यहाँ बिगड़ना कहा है अर्थात्‌ पूर्द पर्याथ न रहदा | उत्पाद व्यय श्रीव्य 
प्रत्येक पदार्थमें होता है | कर्म हो उसमें भी ये तीनों बातें हैं । कर्मत्वरूप हग्ना यह उत्पाद 
है, श्रकर्मत्वरूप न रहा यह व्यय है और दोनों ही ' अवस्थाओंमें रहने वाला जो पुद्गल है 
वह वही है. यह श्रौव्य है । हम झापके साथ श्रनादिसे श्रव॒ तक अ्रव्वरत दो ही तो चीजें हैं 
' जीव और कम॑। ये दोनों ही निरन्तर उत्पाद व्यय श्रौव्य 'करते रहते हैं। तो उपाधिभृत, 
निमित्तभ्ुत जो पुदगलकर्म है वह भी स्वयं परिणमन स्वभाव वाला है। ऐसा होने पर 
कलश परिणाति मिटी स्वयं कनशकी तरह जड़ स्वभाव ज्ञानावरण आदिक कर्मरूपसे परि- 
णत पुदुगल स्वयं ज्ञानावरणादिक कर्म कहलाते हैं । जैसे घड़ा वननेमें निमित्त कुम्हार है । 
कहारका व्यापार भी चल रहा है पर घड़ा बन भी रहा है ना, तो कहा जायगा कि कुम्हार 
ने घड़ा बनाया । यदि चाकपर ऐसा ही कोई पत्थर रखकर उस पत्थरपर हाथ चलाये 
घड़ा बननेकी तरह तो हाथ चलानेमें, इच्छा करनेमें कोई कसर रखी नहीं, पर हुआ कुछ 
क्या ? तो जो स्वयं परिणमता नहीं है उसे कोई परिणमाता नहीं है। कभी कोई पुरुष 
किसी वियोगमें उद्विग्त हुए पुरुषको समझाता है और समभाते समभातें बहुत दिन निकल 
जायें और वह जब समभने लगता है तो लोग तो यह कहते हैं कि इसने उसे समझा दिया 
पर यह तो बतावो कि समभते हुएको समझाया या न समभते हुएको समझाया ? पहिले 
क्यों नहीं समझाया ? तो निमित्त होना और वात हैश्लौर परिणमनको बात और है। इससे 
सिद्ध होता है कि पुदुगलमें परिणमनेकी शक्ति स्वयं अपने स्वभावमें पड़ी हुई है.।। जब 
उसमें परिणमन शक्ति स्वभावश्त है तब जिस भावको आत्मा करता है श्रात्मा उस भावका 
कर्ता कहा जाता है । 

८११. पस्तुस्वातन्व्यद्शन लामकी महनीयता--वस्तुके स्वतंत्र स्वरूपको निहारने 
का वैभव किसी पवित्र जीवको ही प्राप्त हो सकता है। संसारमें अनेक समागम सुलभ हैं, 
जिन्हें आज बड़ा दुर्लभ समभा जा रहा, राजपाट थंत वैभव ये था, गये तो क्या, न आये तो 
क्या, इससे कही अकिज्चन ज्ञानमात्र यह आत्मा कुछ अपनेमें बढ़ नहीं जाता । न आये तो . 
अ्किउ्चत ज्ञानमात्र यह आत्मा अपनेमें कुछ घट नहों जाता | वल्कि यह तो बड़ी विपदा 
है और कलंक है क्रि जो ये जीव पुदुगलों, परद्रव्योंके समागरमोंसे श्रपना उत्कर्प मानते हैं 
और पुदगलब्रव्योंके अ्रसमागमोंसे अपना अ्रपकर्प मानते हैं । इतनी ही बात तो समभमें लेनी 
है जिसके प्रसादसे, परवस्तुवोंसे उपेक्षा हो जाय और ये अपने आपमें अपनेको रमा सकें । 


समयसार प्रदचन पंचम पुस्तक पड 


प्रकार परिणमा सकता है ? जैसे कहे कोई कि अमुक महिला दाल पका रही है तो दाल भी 
पक रही या नहीं ? पक रही दालको ही तो पकाती है, या जो नहीं पक रही ऐसी दालको 
पकाती है. ? जिसमें पकनेकी शक्ति ही नहीं है उसे तो नहीं पका सकती । तो पकते हुएको 
हो पका सकती है, न पकते हुएको नहीं पका सकती | इसी प्रकार कमरझूप परिणमते हुएकों 
ही कर्मरूप जीव करता होगा, पर न परिणमत्ते हुयेकी कोई कुछ नहों कर सकता | तो न 
परिशमते हुएको किसी दूसरेके द्वारा कभी परिणमाया ही नहीं जा सकता । क्योंकि जब 
स्वयं शक्ति नहीं है तो श्रन्यके द्वारा कुछ नहीं किया जा सकता, और यंदि कहो कि स्वयं 
परिणमते हुयेकी परिणमा रहा है तो यह वात व्यवहारदृष्टिसे तो ठीक है, पर वस्तुस्वरूप 
की दृष्टिसे देखो तो जो स्वयं परिणाम रहा है वह किसीपर परिणमाने वालेकी क्या अपेक्षा 
करे ? क्योंकि बर्तुकी शक्तियाँ परकी श्रपेक्षा नहीं किया करतीं, इस कारणा पुद्गल द्रव्य 
परिणाम स्वभाव स्वयं ही होता है । इस बातको एक इस दृष्टान्तसे समझें कि किसी पुरुष 
ने तबलेपर हाथ पटका और तबलेसे झ्रावाज आयी, तो तबलेपर हाथका संयोग होना इतने 
तकका तो वह कर्ता हुआ व्यवहारसे, संयोग हुआ, अब उस संयोगके होनेपर उस तबलेमें से 
जो ध्वनि निकली सो निकलती हुईं वह ध्वनि उस समय परकी' अपेक्षा नहीं करती । परि- 
णमनके क्षशमें परिणमता हुआ पदार्थ अपने परिणमनके लिए किसी परकी अपेक्षा नहीं 
करता । जैसे रोटी तवेपर सेंककर आ्रागपर डाल दी तो रोटी फूलने लगी। वह फूलती हुई 
रोटी उस फूलनेमें क्या किसी परकी श्रपेक्षा करती है ? योग्य सन्तिधान होनेपर वह परि.- 
णशमन हो रहा है। तो इससे यह सिद्ध हुश्ना कि पुद्गलद्रव्य परिणमनस्वभाव वाला स्वय॑ 
ही होता है । 

5८१०, पदार्थों में अस्तित्वके कारण ही परिणमनशीलता--जो भी पदार्थ है, है के 
ही कारण उसमें परिणमते रहनेका काम पड़ा ही हुआ है। कोई होते हैं शुद्ध परिणमन 
वाले पदार्थ । उनका परिणामत हम आप स्थुल बुद्धि वालोंके चित्तमें स्पष्ट न आयेगा । 
केवल आगमगम्य इसमें गुणवृद्धि हानि होती है, पर परिशमनशील है। जो है वह नियमसे 
परिणमता है । एक सांख्यदर्शत इस बातको नहीं मानता । कोई है होकर भी न परिणमे, 
इसके लिए उनको हृष्टान्त सर्वोपयोगी कुछ न मिलेगा, क्योंकि जितने भी हृश्ान्त दिये जाने 
को होंगे वे सब स्थूल हैं, परिणमते हैं । एक कल्पना की गईं कि कोई अ्रद्ैत ब्रह्म है, जिसका 
सत्‌ तो मानते हैं श्रोर परिशमन नहीं मानते हैं, किन्तु उपचार करने पर उसमें भी बाधा 
है। जो भी पदार्थ सत्‌' हैं वे नियम्से उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक हैं। लक्षण लक्ष्यमें ग्रादिसे 
अन्त तक घटित होता है। कोई पदार्थ ऐसा नहीं था जो उत्पादव्ययश्रौव्यमें से किसी 
तत्त्वकी होवता रखता हो। न कोई पदार्थ ऐसा है जिसमें उत्पाद व्यय भ्रौच्य तीनोंमें से 


प़्पर समयसार प्रवचन पंचम प्रतक 
शंका वरनेपर वे ही दो विकल्प उत्पन्न होते हैं कि जीव क्रोधादिक रूप परिणम रहा है 


या नहीं ? स्वयं क्रोधादिक रूप परिशाम रहे जीवकों ये कर्म ब्रोधादिकरूप परिणमाते हैं 
या क्रोघादिक रूप न परिणम रहे जीवकों ये कर्म क्रोधादिक रूप परिणमाते हैं? इस 
सम्बन्धमें ऐसा दृष्टान्च लेदर समझे कि जैसे बोक भरी गाड़ी चल रही है और उसके पीछे 
चार लड़के हाथ लगाये हुए अ्रहंकार कर रहे कि मैं गाड़ी चला रहा हूँ तो पूछा जाय कि 
चल रही हुई गाड़ीको वे लड़के चला रहे हैं यान चलती हुईं गाड़ीको चला रहे हैं ? इस 
ढंगका विकल्प यहां नहीं किया है । इससे भी श्रौर बढ़कर वात चला लें । बैल जो जुटे हुए 
हैं, चल रहे हैं, गाड़ी चल रही है, गाड़ीके चलनेमें बैल प्रेरक निमित्त हैं, ठीक है मगर 
चल रही हुईं गाड़ीको बेल चला रहे हैं या नहीं ? चल रही हुई गाड़ोको बैल चला रहे 
है | सूक्ष्म हृष्टिसे वस्तुके परिशमनपर हृष्टि देकर बात सोचना है। इसी तरहका प्रश्न 
यहाँ किया जा रहा है कि क्रोधादिक विकारहूप परिणाम रहे जीवको प्रकृति क्रोधादिक रूप 
परिशणमती है या क्रीधादिक रूप न परिणाम रहे जीवको प्रकृति क्रोधादिक रूप परिणमाती 
है ? न परिणाम रहेको परिणमाती है यह कथन तो विरुद्ध है, क्योंकि जी स्वयं नहीं परि- 
एम रहा वह परके द्वारा परिणशामाया नहीं जा सकता, क्योंकि स्वत: जब शक्ति नहीं है तो 
उसकी शक्ति अ्रन्यके द्वारा नहीं चलायी जा सकती । और जो स्वयं परिणाम रहा है वह 
परकी अपेक्षा क्या करेगा ? क्योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं करतीं । तब क्‍या 
सिद्ध हुआ कि जीव परिणमनस्वभावी स्वयं है । 

८१३, वस्तुके परिणमन स्वभाववी भरद्धासे आत्मद्दितग्रेरणा -- प्रत्येक पदार्थ परिण- 
मनका स्वभाव रखता है। जैन सिद्धान्तका तो सब कुछ मृत्र आधार यह वस्तुश्वरूप है, 
उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्तं सत्‌ | इस वस्तुस्वरूपकी अवहेलना करके जनधर्मकी किसी भी विशामें 
कोई बढ़े तो उसका मार्ग समीचीन नहीं है | वढ़ नहीं सकता । जो बात पदार्थमें है उसका 
वर्णन किया जा रहा है | वर्णान करके पदार्थकों बताना यह जेनधर्मंका काम नहीं है, किन्तु 
पदार्थका जैसा स्वरूप है उस स्वरूपका वर्णान करना जैनसिद्धान्तका काम है '. अनेक दर्शन 
आपको ऐसे मिलेंगे कि बातें गढ़ दीं और उस तरहसे चोजोंको बनानेका प्रयत्त कर रहे, 
कितनी ही बातें तो विश्वासमें भी नहीं आती | शरीरका मैल गिर गया पानीमें, उसे मछली 
ने खा लिया, उससे फिर अ्रमुक ऋषि हुए.। ओर और भी बढ़ते चले जावो, बातें बनाकर 
घटना बनाना यह जैनसिद्धान्तका काम नहीं है, किन्तु ,निरख-निरखकर कि क्या है वस्तुस्व- 
रूप, उसे वताना इसका प्रयोजन है। और फिर इससे अपनेको शिक्षा भी बढुत मिलती है। 
मैं हूं, परिणमता रहता हूं, पूर्वपर्यायका त्याग करता हूं, उत्तर पर्यायका ग्रहण करता हूँ । मैं 
इस समय श्रज्ञानी हूं, लेकिन विश्वास है कि अज्ञान पर्याय मिटेगी, ज्ञानपरिणति आग्रगी, जो 
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ग्रव जैसे कि कर्मको परिशमन करनेका स्वभाव वाला बताया है वैसे ही अब जीवको भी 
कहते हैं कि यह भी परिणमन स्वभाव वाला है । । 

शा सं बद्धो कम्मे ण सय॑ परिणमदि कोहमादीहि । 

जइ एस तुज्क जीवो अप्परिशामी तदा होदि ॥१२१।॥ 

ग्परिणमं तम्हि सय॑ जीवे कोहादिएहि भावेहि । 

संसारस्स श्रभावों पसज्जदे संख समझो वा ॥१२२॥ 

पुग्गलकम्मं॑ कोहो जीव॑ परिणामए दि कोहत्तें | 

त॑ सयम परिरणमंतं कह शु परिणामयदि कोहो ॥ १२ ३॥ 

अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्दी । 

कोहोपरिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 

कोहवजुत्तो कोहो माणुवजुत्तो य माणमेवादा । 

माउबजुत्तो माया लोहुवजुत्तो हवदि लोहो ॥१२५॥ 

८१२. जीवके परिणामस्वभात्रत्वकी सिद्धि--जैसे पहिली गाथावोंका कथन इस 

आधार पर था, उस शिष्यकों समभानेके लिए था, जो शिष्य कर्मको परिणमनशील न 
मानता था, इसी द्रकार इन ५ गाथावोंका वर्णान उस शिष्यकोी समभानेके लिए है जो जीव 
को परिणशमनस्वभावी नहीं मानता। समभाते हैं कि यदि जीव कर्ममें भ्रबद्ध हो, इतना 
हिस्सा तो ठीक है निश्चयदृष्टि जी१ जीवमें है, कर्म कर्ममें है, पर वह जीव कर्ममें अ्रबद्ध 
हो क्रोधादिक भावोंसे स्वयं नहीं परिशमता है। तो इतका श्रर्थ हुआ कि जीव अ्रपरिणामी 
हो गया । जीव क्रोधरूप नहीं परिणमता, इसका श्रर्थ क्या कि जीव कूटस्थ अपरिणामी है, 
तब फिर संसार किसका स्ख्याप्रधान सिद्धान्तमें ब्रह्मको अ्रपरिणामी कहा है और परिणामी 
कहा है प्रकृतिको । प्रकृतिसे ही बुद्धि उत्पन्त होती है। बुद्धि ब्रह्मका धर्म वे नहीं मानते । 
बुद्धि अचेतन है ओर वह प्रकृतिसे उत्पन्त होती है और बुद्धिसे श्रहंकार उत्पन्न होता है। 
यह मैं हूँ -ऐसा भाव, फिर अहंकारसे इन्द्रियाँ बनती हैं, इस तरहसे बढ़ बढ़कर यह सारा 
जगत बन यथा । ये सब विषय बन गए। तो ये जितने भी परिणमन हैं वे सब प्रकृतिसे 
उत्पन्न हुए हैं, ब्रह्मसे इनमें कूछ नहीं आया । तो ब्रह्म कहो, जीव कहो, वह है श्रपरिणामी 
. और प्रकृति है परिशमनशील, किन्तु ऐसा माननेपर यह श्रर्थ हुआ कि प्रकृति ही बिगड़ी 
' और मोक्ष होगा तो प्रकृति ही सुधरी । जीवका इसमें क्या झ्रायो ? यदि जीव अपरिशामी 
है तो फिर उसका संसार नहों हो रुकता। जब संसार नहीं है तो मुक्ति दिलानेका किसे 
प्रयत्त करते ? यदि कहो कि पुद्गल क्रोधादिक जीवको क्रोधादिक भावरूप परिणमाता है. 
इस कारण रुसारका अ्रभाव नहीं है। यह कर्म जीवको क्रोधादिकरूप परिणामा दे ऐसी 
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रही, उसका अन्बय ही न रहा तो परिणामन स्वभाव है यह बात कैसे घटित होगी ? जो 
लोग पदार्थकों सर्वथा नित्य मानते हैं वहाँपर भी परिणमतनोंका स्वभाव वैसे घट सकता है ? 
नहीं तो सर्वथा नित्य न रहलायेगा । जो मन्तव्य इस समस्त जगतको ईदवरक्गत मानता है 
उस मन्तव्यमें भी पदार्थमें परिशमनका रवभाव नहीं पड़ा हुआ है । यदि पदार्थमें परिणामने 
का स्वभाव मान लिया जाता तब फिर ईइवर वतृत्वकी कोई महिमा न रही। जितने भी 
अन्य मन्तव्योंको निरखें यथार्थतया उनमें यह न माना जा सकेगा कि पदार्थों परिशमन 
करनेका स्वयमेव स्वभाव पड़ा हुआ है, यह तो हुई दर्शन शास्त्रकी बात । भ्रव अपने हितके 
प्रसंगमें भी सोचिये । 

८१४, आत्महितर्म चस्तुकी परिणमनशीलताके सिद्धान्तका महच्च--यदि यह बात 
हृदयमें घर नहीं कर सकती कि प्रत्येक पदार्थका परिणमनेका स्वभाव है, मैं भी एक पदार्थ 
हैं, आत्मा हूं, मेरा भी परिणमनेका स्वभाव है-यदि यह श्रद्धामें नहीं आता तो उत्का मोक्ष- 
मार्ग नहीं बन सकता । इस श्रद्धाके अ्रभावमें वह अनेक कल्पनायें करेगा। यह विधान मेरे 
को मुक्ति दिला देगा, ये बाह्य गुरुजनन मुझे तार देंगे । अरहंत सिद्धका भी नाम जपता हो 
तो वहाँ भी यह कल्पना करेगा कि अरहंत सिद्ध मुझे मोक्ष पहुंचा देंगे, मेरी भक्तिसे ये 
प्रसन्‍न होंगे श्रादि । और उसने जब यह स्वीकार कर लिया कि मैं भी एक पदार्थ हूं, और 
मेरेमें भी परिणमनेका स्वयं स्वभाव पड़ा हुआ्ला है, तब वह अपनेमें ऐसी विधि लगाना 
चाहेगा कि जिसके उसका परिणमन शान्तिरूप चले और सदाके लिए शुद्धरूप बने । ऐसी 
विधिमें वह क्‍या निरखेगा ? पहिले तो अपने स्वभाव और स्वृरूपका निर्शोय करेगा कि मैं 
क्या हुं, खुब निरखकर सम लेगा कि मुझमें रूप, रस, गंध स्पर्श तो हैं नहीं, क्योंकि यदि 
रूपादिक होते तो मेरेमें जानने देखनेका काम ही नहीं बन सकता है । जो रूपादिकमय होता 
है वह जड़ है, मृत है, पुद्गल स्कंव है, उसकी ही भाँति यदि मैं भी रूपी पदार्थ होऊँ तो 
मेरेमें चैतन्यशक्ति नहीं रह सकती । मैं तो चेतन हूं । जो चेतन है उसमें रूप, रस, गंध, 
स्पर्शादिकका स्वभाव नहीं हो सकता । अपने आपका निर्णोय कर रहा है ज्ञानी पुरुष कि मैं 
एक चेतन पदार्थ हूं, चेतने वाला, जानने देखने वाला एक मैं श्रात्मा हूं जो आकाणक्री भाँति 
अमूर्ते हं। अनुभवसे प्रतीत हो रहा है कि मैं आरकाशको तरह सब आकाझमें व्यापक नहों 
हुँ, केवल वर्तमानमें पाये हुए देहमें व्यापक हैँ, पर इस देहमें व्याप कर रहने वाला यह मैं 
श्राकाशकी तरह असूर्त किन्तु चअतन्यस्वरूपसे युक्त पदार्थ हुं। और जितने पदार्थ होते हैं 
इनका प्रिणमनेका स्वभाव हुआ करता है। मेरेमें भी परिणमन करनेका स्वभाव पड़ा 
हुआ है। मैं प्रतिक्षण परिणमता रहता हूँ | वर्तमानमें किस प्रकार परिणम रहा हूं, इप्तको 
भी निरख लेता है । चूँकि मुभमें चैतन्य है, उस चैतन्य तत्वका आधार मात्र करके वर्तमान 
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आज परिणमन है वही रहा करेगा, ऐसी वस्तुमें बात नहीं है। तब भ्रौव्यकी ओर दृष्टि देते 
हैं यह मैं बन रहा हूं, बिगड़ रहा हूं लेकिन कुछ परवाह नहीं, यह मैं सहज चंतन्यस्वःइप 
वहीका वही हूं । कथनमें जब जिस धर्मको निरखते हैं उस ही से हम शिक्षा ग्रहण कर सकते 
हैं। वर्शानमें मुख्यता चाहे किसीवी हो, पर ज्ञानी पुरुष वह कहलाता है जो बस्तुक्ी 
त्रिगुगात्मकतामें प्रतीति रख रहा है । 

जैसे अनित्य भावनामें बोलते हैं कि सब कुछ नष्ट हो जाने वाला है--राजा, राणा, 
छत्रपति, तुम हम ये सब नष्ट हो जाने वाले हैं, इस भावनासे हित वया दूंढ़ा ? घबड़ाहट 
ग्रौर बढ़ गई । अरे इससे हित यह निकला कि जिस पर्थयायपर, जिस समागमपर हम अ्रह 
कार करते हैं ये समागम ये पर्यायें रहनेकी नहीं हैं । तो संतोष कैसे होगा ? मैं भी तो नहीं 
रहनेका । घबड़ाहट कहाँ मिटी ? यह बात सुनकर तो घबड़ाहट झा गयी । तो ब्रव्यहृष्टिसे 
देखो, तुम नित्य हो, घबड़ाश्रो मत । उस पर्यायकों मिटा दो जो पर्याय स्वयं क्लेशरूप है | 
तुम नहीं मिटते | तो वस्तुकी त्रिगुगात्मकताको न समभने वाला पुरुष तो किसी भी भावनासे 
अपने आपमें शिक्षा नहीं ले सकता | तो इस तरह यह जीव परिणमनस्वभावी है। स्वभाव 
है तब ना, जैसे कि गरुड़के ध्यानमें परिणत हुआ साधक श्रर्थात्‌ जो मंत्रवादी गारुड़ मंत्रको 
सिद्ध कर रहा है तो वह मानो स्वयं गरड़रूप हो गया है, इसी तरह ज्ञानस्वभाव वाले क्रोधा- 
दिक कषायोंमें जिसका उपयोग लग रहा है, परिणत हो रहा है बह जीव स्वयं क्रोधादिक 
रूप हो गया । हो गया-इसका मतलब यह निकला कि जीव परिणमनस्वभावी है और वह 
है, इस प्रकारसे परिणम जाता है। अविकार सहज चेतन्य स्वभावका आश्रय ले तो विकार- 
परिणमन मिटकर अ्विकारपरिणमन हो सकता है। इसके लिए प्रेरणा मिलती है इस 
परिएमनस्वभावके प्रसंगगो समककर । 

ज॑ं कुरादि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स । 
णारिस्स हु खणाणमओो अण्णाशमश्रो श्रणारि[स्स ॥१२६। 

८१४, वस्तुकी परिणमनशीलताका मूल सिद्धांन्त--प्रत्येक पदार्थ स्वयं हो परिणमने 
का स्वभाव रखता है । जैन सिद्धान्तका सब कुछ रहस्य जाननेके लिए और अपने आपको 
कल्याणमय बनानेके लिए सूल श्रद्धान यह होता ही चाहिये कि प्रत्येक पदार्थ स्वयं परिण- 
मनेका स्वभाव रखता है। इस सिद्धान्तके श्राधारपर वस्तु विवेचन है और मोक्षमार्गंका 
उद्यम है। यहाँ कोई प्रश्न कर सकता है कि प्रत्येक पदार्थ परिणमनकरा स्वभाव रखता है 
यह वात क्या अन्य दक्षतोंमें नहीं मानो गई, इसपर जरा विचार करें ? जो सिद्धान्त पदार्थ 
को क्षणिक मान रहा, एक क्षणको पदार्थका आत्मलाभ है हितीय क्षणमें वह नहीं है तब 
उसमें परिरामनस्वभावकी बात ही क्या झ्रायी ? जब एक क्षणसे दूसरे क्षण त्रस्तु ही न 
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चेतता है तो इसमें वे सब प्रतिभास होते हैं, इतना कहुकर इसे समाप्त कर देते हैं, लेकिन 
काम इतनेसे नहीं चल सकता | मैं पुरुष हूँ, जीव हूँ, मुझमें यदि श्रशुद्धता नहीं है तो उसके 
मेटनेकी दरकार क्या ? अ्रक्ृतिमें अशुद्धता है तो प्रकृतिको करनी पड़े ऐसी वात कि उसका 
मोक्ष हो । सारी बात इस मूल सिद्धान्तको मान लेनेपर सुलभती कि प्रत्येक पदार्थका स्प्रय॑ 
परिणमन स्वभाव है। 

८१७, शान्तिमागके लाभके लिये अध्याध्ममम के उद्बोधनवी »!वृश्ण्कत -- शान्ति 
की राह पानेके लिए श्रध्यात्ममर्मके उद्बोधनकी आवश्यकता है, क्योंकि शान्ति किसी 
बाहरी पदार्थसे नहीं आती और अश्ञान्ति भी किसी बाहरी पदार्थसे नहीं आती । 
अशान्तिका भी उद्भव यहींसे है और ज्ञान्तिका भी उद्भव इसी अ्रध्यात्मसे है। जब 
हम अपने स्वरूपकी श्रद्धासे विचलित होते हैं और पर की ओर लगते हैं, परसे अपने 
आपमें कुछ चाहते हैं तो उस कालमें हम परदृष्टि करनेके कारण चूंकि हम अपने स्रोतसे 
अलग हो रहे, हमके मायने उपयोग । मेरा उपयोग, मेरा स्रोत जो चंतन्यस्वरूप है जो कि 
अपने प्रदेशमें है उससे जब हम उपयोग द्वारा अलग हो रहे हैं तो फिर स्थिरता नहीं प्राप्त 
होती. । तो वहाँ क्षोभ होना, अशान्ति होता एक अनिवाय बात बन जाती है | मैं परिणमने 
का स्वभाव रखता हूं इस श्रद्धाके वलपर हमारी कितनी समस्‍यायें सुलभती हैं ? परिणमन 
का स्वभाव न रखनेपर तो निमित्त प्राप्त होनेपर भी यहाँ कुछ घटना नहीं बन सकती । 
जैसे जो मंगका दाना पत्थरकी तरह होता, पक ही नहीं सकता तो दिनभर भी उसे पकाये 
तो उस अग्निका कुछ वहाँ असर याने परिणशतिगमन नहीं है । अग्तिका असर तो पकने 
वाली मंगपर भी नहीं, निमित्त सस्विधान है और पकने वाली मूगमें स्त्रयं ऐसा स्वभाव पड़ा 
है कि ऐसा अनुकूल निमित्त आनेपर वह अपनी कच्ची अरवस्थाकों छोड़कर पव अवस्थामें 
आता है। निमित्तनैभित्तिक सम्बंध होनेपर भी वस्तुस्वातंत्रय बराबर बना है, ओर वस्तु- 
स्वातंत्रय होनेपर भी योग्यताके अनुरूप निमित्तनेमित्तिक भावकी व्यवस्था बराबर रहा 
करती है । इन दोनों बातोंमें कहीं विरोध नहीं है। मैं परिणमनका स्वभाव रखता हूं तभी 
तो कर्मोदय आ्नेषर मैं कभी क्रोधादिक कषायोंूप परिणमता हूं, कभी अन्य नाता ह््प 
परिणामता हूं। तो यह आत्मा स्वयं परिणमनका स्वभाव रखता है और तब जिस भागकों 
अपनेमें करता है वह भाव तो उसका कर्म है और यह आत्मा उस भावका कर्ता होता है । 
जब शुद्ध ज्ञानपरिणमन होता है तब. यह है 28 की किक ही वह कर्ता है । हि 

८१८, निश्चयतः करती और दम का ४ थे- कर्ता कर्मको निरचयसे इतना ही प्र्थ 
है--परिणमने वाला और परिणमन | करमेकों लोकव्यवहारमें यों निरखा जाता है कि 
एक दूसरेमें करे तो उसका नाम करना और एक स्वयं में कुछ भी बना करें उसका नाम 
करना क्या ? जैसे यदि एक अंगुलीने दूंसरी अंगुलोको टेढ़ा कर दिया तो मातम होता है 
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में ऐसी योग्यता है, अ्रत: इसमें यह रागादिकविक्रार रूप मैं परिशाम रहा हूँ । इसमें विक्रार 
रूप परिणशामनेका सहज स्वभाव नहीं है । यह उपाधिका सम्बन्ध पाकर विकाररूप परिणम 
रहा है, लेकिन परिणमनेका स्वभाव तो स्वयं पड़ा हुआ है, वह तो किसीसे उधार लिया 
हुआ नहीं है । व तुपें स्वरूपसे यह स्वभाव पड़ा है कि वह परिणमा करे। तव मुझमें स्वयं 
परिशमने का स्वभाव है, मैं चेतन हुँ, जब मैं परकी श्रोर दृष्टि करूगा तो विकारझूप परि- 
राम जातः हूँ । जब परदृष्टिसे हट जाऊँगा और स्व जैसा तित्य शञाइवत चंतन्यमात्र है वेश्ा 
अपनेको तिरखँगा तो केवल ज्ञाता रहनेका परिणमन चलेगा । केवल ज्ञाता रहनेके परिण- 
मनमें अशान्ति नहीं है, किन्तु रागादिक रूप परिशमनमें अजान्ति है। परिणमनेका मुझमें 
स्वभाव है, इस श्रद्धापर कितनी समस्‍यायें सुलझ जाती हैं, और कितनी अच्छी तरहसे हमें 
कल्याणका मार्ग मिलता है सो स्वयं निश्चय करते जाइये । 

. ८१६, पदार्यक्नी परिणमनशीलताओे सिद्ध/न्तके स्वीकारसे अध्यात्मसमस्याओंको 
सहज सुलझ--मैं आत्मा हूँ और निरन्तर परिणमनशील हूँ। मैं अपनेमें ही परिणमता हूँ 
किसी अन्यमें नहीं परिणमता । जेसे मैं क्रिसी शअ्रन्यमें मिल नहीं सकता, क्‍योंकि स्वरूप 
सबका पृथक्‌ है, सत्ता सबकी अपनी-अपनी है। जैसे मैं किसी परपदार्थमें मिश्चित नहीं हो 
सकता इसी प्रकार कोई पदा4 मुझमें भो मिश्रित नहीं हो सकता । यद्यपि इस समय ऐसा 
एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध है कि जहाँ ही मैं हुँ वहाँ ही देह है, वहाँ ही कमे हैं, वहाँ ही तेजस 
वर्गणा है, सब कुछ वहाँ टो इस समय मिल रहा है और साथ ही बन्धन भी है। कभी 
इस सीमाका उल्लंघन नहीं कर रहे, इतनेपर भी स्वरूपहृष्टिसे निहारों तो चेतनमें चेतन है, 
कर्ममें कर्म है, देद्शणुमें देहअणु है और उतका परिणमन भी उनका श्रपने आपकमें है, 
पर विकारपरिणमतकी विधि यह हैं कि वे विकारकी योग्यता रखने वाले उपादान श्रन्य 
अनुकूल निमित्त पाकर स्वयं अपनेमें विकाररूप परिणम जाते हैं, पर इन सब प्रसंगोंमें बात 
यह आयी कि प्रत्येक पदार्थका स्वयं परिणमनेका स्वभाव है। यह प्रसंग मुख्यतासे तो उस 
शिष्यको समभानेके लिए चल रहा है । जो शिष्य यह अभी मान रहा कि जीवका परिणमने 
का स्वभाव नहीं, किस्तु कर्म प्रकृतियाँ इस जीवको क्रोबादिक कषाय रूप परिणमा देती हैं । 
जैसे कि संख्याप्रधान सिद्धान्तमें माना गया है कि पुरुष अविकारी है और प्रकृति ही विकार 
उत्पन्त करती है, सो भ्रकृतिने अपनेमें विकार किया, अपनेमें एक बुद्धि बनाया, उसमें श्रहूं 
कार उत्ग्न्त किया | उससे फिर ये तन्मात्रायें बनी, इन्द्रियाँ बनीं । यों सारा ससार प्रकृति 
का ठाठ है । पुरुष, ब्रह्म, जीव तो अविकारी हैं। बहुत कुछ पूछा जानेपर कि फिर जीवमें थे 
दु.ख क्यों पेदा हो रहे ? तो उत्तर मिलता है कि हो तो रहा सब अक्षतिमें सुख्च दुख राग- 
देंघ सब चल तो रहे प्रकृतिमें पर बुद्धिसि निश्चित इसको यह पुरुष चेतन होनेके कारण 
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भ्राया कि एक तो अपन्ेम्तें उत्पत्त होने वाले विकल्पपरिणमसोंसे हटकर स्वभावमें लग. रहा 
हैं और एक उन विकारपरिणमनोंमें ही यही में सर्वस्व हैं ऐसी प्रतीति करके अपने आनन्द 
का वहाँ ही उपाय दूढ़ रहा है। तो यह अन्तर पड़ा वस्तुस्वरूपका सम्यक््‌ अवबोध हो 
जानेसे और न होनेसे । ज्ञानबी क्रितनों बड़ी महिमा है कि सारी बात जो प्रतिकूल चल 
रही हो उसे अलग हटाकर श्रनुकूल कर दे श्रीर इस ज्ञानके बिगड़नेकी भी कितनी महिमा 
चल रही है कि जो बात यथार्थ नहीं है, हो नहीं सकती, वहाँ विकल्प बनाकर अपने आपकमें 
बहमी होकर निरन्तर विह्लल रहा करता है। ज्ञानके विलास और विगाड़में ऐसी जुदी-जुदो 
महिमा प्रकट होती है। क्या किया ज्ञानीने ? निजकों निज परकों पर जाना । इतनी बात 
की, आत्माको झात्मास्वरूपसे जाना, परक्रो परस्वरूपसे जाना । आत्मामें उठने वाले विकल्पों 
को भी इसने परस्वरूपसे जाना । जिन जिनको यह परस्वरूपसे जानेगा उनसे ही तो यह 
उपेक्षा करेगा। 

८२०, कल्याण में दृष्टियोंका प्रतोप--देखिये--हृष्टियोंका प्रताप, कभी यह कहा कि 
शुभ अशुभ भाव आत्माके हैं, कभी कहा कि ये शुभ अशुभ भाव आत्माके नहीं हैं, कभी यह 
कहा कि ये शुभ अशुभ कर्म पौद्गलिक हैं, कर्मके हैं। इन तीनों ही वात्तोंका श्राशय शुद्धमें 
शुद्धताका और अशुद्धमें अशुद्धताका प्रभाव डालता है । जसे ये रागादिक विकार आत्माके 
हैं ऐसा जानते हुएमें यह आशय बना कि प्रत्येक पदार्थ परिणामत करनेका स्वभाव रखता 
है । और उस ही लैनमें आज योग्यतानुसार यह रागादिक विकाररूप परिणमन चल रहा 
है तो ये रागादिक परिणमन किसी अन्यके नहीं हैं, ये रागादिक परिशणमन किसी अ्रन्यसे 
आये हुए नहीं हैं। जैसे कि जीव सोचते हैं कि इस पुरुषसे मुझे सुख मिला, मुझे दुःख मिला, 
इसने मुझे प्रेम दिया, इसने मुझसे विरोध किया, पर यह वात नहीं है । परिशामनका स्वभाव 
है और ये आत्मामें परिणमे हैं, आत्मासे परिणमे हैं, आ्रात्माकी परिणतिके द्वारसे परिग्मे 
हैं--इस प्रकार रिश्चय दृष्टिसि जब विकारभावोंको देख रहा है तब उसका यह निश्चय है 
कि ये रागादिक श्रात्माके है, परके नहीं हैं। इस श्राशयमें वह शिक्षा क्‍या ग्रहणा करता है 
कि मेरेमें ये रागादिक हैं और ये क्षणिक हैं, नष्ट हो सकने वाले हैं । मेरेमें यह भी सामर्थ्य 
है, चैतन्य स्वरूपको अ्ंगोकार करनेमें यह भी बल है कि ये रागादिक विकार मिठफऊर मेरेमें 
झविकार परिगामत हो सकता है। यह भी श्रद्धा उसके साथ साथ नत्थी है। तो शुद्ध आशय 
वाला इससे श्रपने कल्याणका काम निकाल लेगा । जब ज्ञानीने यह निरखा कि ये रागादिक 
विकार मेरे नहीं हैं उसका क्या ग्राश्य बना है ? एक परम शुद्ध निश्चयनयका, स्वभाव-- 
मात्रका । मेरा स्वभाव केवल चिन्मात्र है, ऐसी अपने विशुद्ध स्वकूपको तीज्र रुचि है जिससे 
वह साक्षात्‌ लाभ ले रहा.। जब यह निरखता है ज्ञानी कि ये रागादिक विकार पौदगलिक 
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कि कुछ किया गया और एक ही अंगुली: अपने झ्रापमें टेढ़ी स्थिति बनाये तो इसे लोक- 
व्यवहारमें करना क्‍या वहते हैं, किन्तु निश्चयवादमें करनेका अर्थ ही परिशमन है। परि- 
णमने वाला कर्ता कहलाता और उद्धका जो परिणशमन हो उसे कर्म कहते । तो इसी तरह 
हम अपने आपमें परिणमते रहते है, परिणामनेका हमारा स्त्रभाव है, प्रत्येक पदार्थ्में परिण- 
मने का स्वभाव है । तो निरन्तर जो परिणमन चल्ता है वह है उसका कर्म और जो 
परिगामता है सो परिणमने वाला यह कहलाता है कर्ता । इस स्थितिसे जब हम चलते हैं तो 
निमित्तनैमित्तिक भावकी भी समस्या सुलभझती है, उपादानउपादेय भावकी बात भी इसमें 
ठीक वैठ जाती है। कैसे रागाविक हुए, यह एक मुख्य जिज्ञासा हो रही थी, और उसका 
एक समन्वयरूप निर्णाय यह हुआ अथवा एक प्रतिपादनके प्रसंगमें केवल अ्वबोधनके रूपमें 
यह निकष्कर्ष निकला कि यह जीव स्वयं परिणशमनेका स्वभाव रखता हैं ओर इसके साथ 
लगी हुई कर्म उपाधि भी स्वयं परिणमनेका स्वभाव रखतो है । सो एक दूसरेका निमित्त 
पाकर द्रव्य द्रव्यका नहीं किन्तु परिणमनका भिमित्त पाकर योग्य उपादानभुत पदार्थ 
विकाररूप परिणमते रहते हैं। जीवके रागादिक भावोंका निमित्त पाकर ये कर्मवर्गणायें 
कर्मरूप परिणमतो हैं और कर्मरूप परिणमती हुई इन वर्गशाझ्रोंके उदयका निर्मिनत्त पाकर 
यह जीव श्रपनेमें रागादिक रूप परिणमता है। तो यह हुग्ना सिद्धान्त पर यहाँ एक वस्तुत्व 
की हृष्टिसे देखें तो स्वयं उस प्रकार परिणमनेका स्वभाव पड़ा है और वह स्वयंमें स्वयं इस 
प्रकार परिणम रहा है तो पर-निमित्त पाकर वह परिणमत चल सकता है, श्रन्यथा न 
परिणमते हुएको कौन परिणमाये ? जो रिथर है जेसे पहाड़, तो वह चल नहीं सकता, उसे 
कितने ही धक्के दिये जायें पर वह कहाँ चलित होता है ? जिसमें चलित होनेका स्वभाव 
है वह ही अनुकूल निमित्त पाकर अपनेमें चलित होमेका काम कर सकता है | तो इस तरह 
इस वस्तुत्वहष्टिसे निरखनेपर यह आत्मा कर्ता है और इसमें जो परिणाम उत्पन्त हुआ 
वह परिणमन कर्म । 

८१६, ज्ञानके विलास और विगाड़की महिमा-ज्ञानी जीव जिसवो भले प्रकारसे 
स्व ओर परका विवेक उत्तत्व हुआ है, जिम्तके आत्माकी रुणति, प्रसिद्धि है, आत्मा यह है 
आत्माकी बात इतनी है, आत्मामें आत्माका यह स्व काम चल रहा है, यों झ्रात्माकी ब्याति 
होनेसे वह ज्ञानमय हो है ओर अज्ञानी जीव भले प्रकार निज और परका विवेक नहीं हमरा 
इससे उससे विवेकता दूर हो गई | आआरात्मख्याति नहीं रही तो वह अज्ञानमय होता रहता है । 
यहाँ जीव दो प्रकारके पाये जा रहे हैं--एक तो विकल्पोंमें उपयोग रखने वाले, विऋटपोंमें 
आसक्ति, अहंकार रखते वाले और एक उन विकल्पोंमें आस्था न रखकर 'ये में नहीं हैं” ऐसी 
ऐसी अपनी आस्था रखकर ज्ञानमय अंतरतत्ववी ओर भुकने वाले । उनमें ऐसा अन्तर क्यों 
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अन्य विकारों रूप अपयो प्रतीति करे सो अजन्ञानी है। जीवका हित, जीवकी रक्षा केवल बुद्ध 
प्रतीतिमें है। कुछ समागम अच्छा मिला पुण्यका उदय है, मनष्य पर्याय मिली और योग्य 
सामग्री मिली, लेकिन इन सबको हग कहाँ तक निभायेंगे ? आखिर यह देह तक भी मेरे 
साथ न रहेगा अन्य की तो कथा ही वया ? अ्रत्र यह मैं आगेकी पर्यायमें क्रिस रूप रहंगा 
कैसा ढंग बनेगा, इसका ख्याल करना बहुत आवश्यक है। केवल वर्तमानके ही भोग उप- 
भोगमें रुचि रहना यह बहुत बड़ा महंगा पड़ेगा तव अपने आपके भविष्यके लिए ऐसा ध्यान 
रखना श्रावश्यक है कि मुक्के जब यह सब कुछ छोड़कर जाना ही पड़ेगा, भ्रौर मुक्ति इस 
भवमें इस कालमें है "हीं, तो कोई पर्याय ही तो पानी पड़ेगी । उन पर्यायोंमें यदि नरक्र 
तियंञज्च जैसी प्यथ मिलीं तब तो बड़ी कठिनाईकी बात है । देवपर्याय मिली तो वहाँ 
समागम भी भिलेंगे तीर्थंकरोंगी वन्ददा करनेके, अन्य तीर्थस्थानोंकी वन्दना करनेके धर्म- 
ख्रव॒ण करनेके, स्वगर्मि भी इन्द्र शास्त्रसभा करते हैं। देव लोग सुनते हैं, आत्माकों चर्चा 
होती है, ऐसे प्रसंग वहाँ भी मिल सकेंगे । कहीं अच्छी जगह मनुष्य हुए तो वहाँ भी धर्म- 
प्रसंग मिल सकेंगे । भीतरमें इच्छा यह हो कि हे प्रभु ! मुझे अगले भवमें भी धर्मका प्रसंग 
मिले । आजकल भी जिनका जो व्यापार है. सेवा है, कृषि आदिक हैं, इन सब कामोंके 
करनेपर भी जो सनन्‍्तोष जो तृप्ति ज्ञान नर्चा सुनने, भगवत्‌ पूजा करने व श्रन्य अ्रनेक 
धार्मिक प्रोग्राम करनेमें मिलती है वह धनारजन लौकिक इज्जत आदिकके प्रसंगोंमें नहीं 
मिलती । तो हादिक वाञ्छा यह होना चाहिये कि अगले भवमें भी मुझे घर्मका प्रसंग मिले 
श्र यह बात तब सम्भव है जब हम यहाँ भी धर्मका काफी संग बनाये हुए रहें । 

८२३, ज्ञानमात्र प्रतीतिमें धर्मका पालन--धर्मके सब कामोंमें सारभूत बात यह है 
कि अपने आपकी प्रतीति रखें कि मैं ज्ञानमात्र हूं, केवल जाननमात्र हूं, ज्ञानगुण वाला हूँ। 
ज्ञान अमृत होता है, ज्ञानमें केवल जानन रहता है, उस ज्ञानरूप अपनेको मानें, मैं और 
रूप नहीं हूं, में परिवार वाला नहीं, मैं लड़कोंका बाप नहीं, मैं किसी का पति अथवा स्त्री 
नहीं, मैं अमुक नामका भी नहीं, मैं ऐसी पर्याय वाला नहीं, सबका निषेध करते हुए जब 
ज्ञानमात्र निरखे तो इस प्रत॑ तिमें मौलिक धर्मपालन होता है। जिससे कर्म कटतें हैं, कर्मों 
का सम्वर होता है ऐसा मौलिक धर्म यह ज्ञानमात्र अंतस्तत्त्व प्रतीतिमें रहे | ज्ञानमात्र अपने 
आ्रापकी प्रतीति रहे इसके लिए हमको एक तो अधिकत्तर सत्संग चाहिये। जो ज्ञान मात्र 
प्रतीति करनेकी रुचि रखते हों ऐसे पुरषोंका संग हो तो वह बहुत सहायक है ज्ञानमात्रका 
उपयोग वन्ाये रखनेकी प्रेरणा देनेमें । दसरी बात चाहिये हमें अपनेको ज्ञानमात्र श्रनुभव 
करनेके लिए स्वाध्याय । स्वाध्यायमें ऐसे ग्रन्थ हों कि जिनसे अर्थ स्पष्ट समभमे श्राता जाग 
और आत्मतत्वके बारेमें उंसमें वर्णन हो । विशेषतया ऐसे ग्रन्थोंके स्वाध्यायकी बात कही 
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हैं, कर्मके हैं, उस समय उसका आशय क्‍या रह रहा है कि मैं तो शुद्ध चेतन्यमात्र हूं, चेतन्य- 
मात्र मुझ आत्मतत्त्वके साथ रागादिक विकारोंका ग्रन्वयव्यतिरिक नहीं है, अर्थात्‌ इस 
दैतन्यमात्र मेरे होनेपर रागादिक विकार हों और न होनेपर न हों, ऐसा अ्रन्वयव्यतिरेक 
नहीं है क्योंकि मैं सदा रहता हूं तो सदा रागादिक हों । इसका अन्वग्रव्यतिरिक कर्मके साथ 
है। कर्मविपाक होनेपर ही ये रागादिक विकार होते हैं, कमंविपाक न होनेपर ये रागादिक 
विकार नहीं होते हैं। ये तो कर्मोके साथ अपनी सुलह रख रहे हैं। ये तो कर्मोके निर्देश में 
चल रहे हैं, में तो चिन्मात्र हूँ ऐसा वह शुद्ध स्वभावका पोषण करनेके लिए वहाँ मौका पा 
रहा है | तो शुद्ध आशयके इन तीनों समझोंमें इस ज्ञानीका कल्याण होगा । 

८६१, अकल्याए में दृश्टियोंका संताप-अज्ञानी जीव इन समभोंमें कि विकार श्रात्मा 
के हैं, विकार आत्माके नहीं, विकार पौद्गलिक हैं-इन तीनों समभोंमें श्रपता अकल्याण कर 
लेगा । रागादिक विकार भेरे ही तो हैं, ये मुभसे छूटकर कहां जायेंगे ? में कभी रागरहित 
हो नहीं सकता, ये विकार मेरे हैं, लो अशुद्ध श्राशय बनाकर अब यह श्रज्ञानी उन रागादि- 
विकारोंसे छूट न सकेगा । दूसरे विकल्पमें चलो--मेरे रागादिक विकार हैं ही नहीं, जिसके 
हों सो जाने । ऐसा जान करके यह ज्ञानका भेष बनाकर ध्वच्छन्द रहेगा और मनमानी 
प्रवृत्ति करेगा । शुद्ध आशयके होनेपर ये तीनों ही विकल्प बिगाड़ कर सकते हैं । दूसरे 
विकल्पकी बात देखो--ये रागादिक विकार पौदगलिक हैं, पुद्गलसे द्वारा किये गये हैं। 
पुद्गल जब चाहे कर दे, जब चाहे न करे। जेसे ईश्वर कतु त्वम्लें इस जगतका कर्ता ईश्वर 
है, वह अपनी मर्जसि करता है, हम किकर क्या करें ? ईश्वरकी उपासना करें, वह हमपर 
प्रसन्‍त होगा, वह मुभमें दुःख पैदा न करेगा, सुखकी बात देगा । यों ही ये विकार कर्मकृत 
हैं ऐसा समककर अशुद्ध आशय वाला यह सोचेगा कि मैं क्‍या करू ? कर्म करते हैं कर्म 
छुट्टो दें तो हमें छुट्टी मिलेगी। मैं पिस रहा हूं, भ्रनाथपनेका अनुभव करेगा । तो मुझ 
आत्मामें परिणमनका स्वभाव है, इसी मूल श्रद्धाके आधारपर यह भी समस्या सुलभ जाती 
है। यह एक जन सिद्धान्तका प्राण है जो यह निर्णय रखता कि श्रत्येक पदार्थ स्वयं हो 
परिणमन स्वभाव रखते हैं । 

अणप्णाणमआओ भावो भ्रणारिणो कुणदि तेण कम्माशि | 
णाणमगश्रो णारिस्स दु एण कुणदि तम्हा दु कम्माणि ॥१२७॥ 

८२२. अगले भवमे धमसंग मिलनेकी वाज्छनीयताक्ी ऋलक--ज्ञानीके जितने जो 
कुछ भी भाव होते हैं वे सब ज्ञानमय हो होते हैं। और अश्रज्ञानीके जो कुछ भाव होते है वे 
सब भ्रज्ञानमय होते हैं। इसमें उस झाइयपर दृष्टि देना है कि ज्ञादी कहते किसे हैं ? जो 
अपनेको ज्ञान मात्र हूँ ऐसी प्रटोति करे रो ज्ञानी है। ह्वावभावको छोड़कर अन्य 
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अन्य कुछ भी नहीं मिल रहा । केवल एक यह ज्ञानमात्र मैं हूं, ऐसी समझ बिना तो अपनी 
ज्ञान्ज्योतिको बिगाड़कर दुःखी होता रहता था और जब सम बनता हूं, ज्ञानज्योंतिकी समान 
सुध रखता हूं, इस निर्णेयके प्रसादसे कि मैं केवल ज्ञानमात्र हूं, ज्ञानसे अ्रतिरिक्त मेरेमें अन्य 
कुछ नहीं है उसी समय इसमें आनन्द जगने लगता है । बस इतना भर काम है दुःखी होने 
ओर आनन्दित होनेके लिये। जब मैं अपने श्रापके ज्ञानस्वरूपकी सुध लेता हूं तो सारी असार 
बातें हुट जानेसे इसमें सहज जान्ति व ग्रानन्द जगने लगता है। तब विवेक करके सोचना 
चाहिये | दुनिया कहीं बह रही हो, लोग कहीं लग रहे हों, यह तो सब मायामय दुनिया है। 
मेरेको क्‍या करना चाहिये ? मुझे कोई यहाँ जानता नहीं | अपने आपके वबारेमें सोचिये। 
मेरा कोई परिचय करने वाला नहीं, कोई मुभे समभता ही नहीं है, फिर दूसरेके विचारपर, 
आधारपर में अपना क्‍या निर्णय बनाऊं ? मुझे कोई नहीं जानता । जिसे लोग जानते हैं बह 
तो मूर्ते शरीर है ।.यह शकल सूरत तो किसी दिन भस्म हो जायगी, यह देह भी भस्म हो 
जायगा या इसे पक्षी चोंट जायेंगे । जिसे लोग पहिचानते हैं वह में नहीं हूं । जो में हूं, जिस 
दुःख सुख लगे हैं, जिसपर मेरी सारी जिम्मेदारी लगी है इस धुभको जानने वाला कोई पर 
नहीं है। जब मुझे कोई समभता ही नहीं तब कोई लोग मुझे क्या करते हैं ? मुझे किसी 
को क्या जताना है ? में तो सबसे अ्रपरिचित हूं, गुप्त हुं, तो ग्रुप्त ही गुप्त रहकर भीतर ही 
अपनी दृष्टि सुलभाकर ज्ञानप्रकाश पाकर अपनेमें ही रमकर प्रसन्‍त होनेकी विधि बनाऊं तब 
तो मेरा मनुष्यजीवन पाता सफल है अन्यथा जैसे सभी लोगोंने नरभव पाया वैसे ही हमने 
भी पाया । जैसे सभी लोग नरभव पाकर व्यर्थ गवां गए वैसे ही हम भी गवां गये । यह 
नरभव, इस जन्ममरणमय भवसे तिरनेका उपाय बनानेके लिए पाया था। इस भव 
से हम सुलमनेका उपाय बना सकते थे पर इसे यों ही बिता डाला तो यह कितनी बड़ी 
भारी भूल है ? हम अपनी सम्हाल करें। हमारी सम्हाल यही है कि यह जानकर कि 
दुनिया मुझे जानती नहीं, इस दुनियाके लिए मुझे कुछ नहीं करता । में जब अपने ही आपके 
परिणामके कारण अपनी सारी आपत्तियाँ भोगता हूं और अपने ही शुद्ध परिणामके कारण 
प्रापत्तियोंसे निवृत्त हो सकता हूँ तो व्यर्थमें ही बाह्य सकोच, बाह्य एषणा, इन्हें में क्यों 
करूँ, क्‍यों बढ़ाऊं और अपने आपके ज्ञानमात्र स्वरूपकी अनुभूति करके स्वयंमें परिणमत 
किया करू ? ' 

८२१, ज्ञानमात्र प्रतीतिके वलसे ज्ञानमयताका विलास--ज्ञानी पुरुषके जितने भी 
परिणाम होते है वे ज्ञानमय क्‍यों होते हैं, यों कि उसने अपने आपको ज्ञानमात्र अनुभवमें ले 
लिया । अब जो भी भाव बनेगा वह ज्ञानमय भाव बनेगा । अज्ञानीके अज्ञानमय भाव क्‍यों 
होता कि ज्ञानमात्र स्वरूपकी सुध छोड़कर अपनेकों क्रोधी, मानी, मायावी, लोभी, दाम 


हि है 
समयस्तार प्रवचन पचम्त पुस्तक /। ९९ 


जा रही है और फिर सहायक खझूपमें सभी विषयोंके ग्रन्थ हमें स्वाध्यायके लिए योग्य हैं। 
जब हम पुराण दुरुषोंक्रा चारित्र वर्णान सुनते हैं तो उससे[बहुत प्रेरणा जगती है, ओ्रोह ! 
ऐसे ऐसे महापुरुष (०, ऐसे साम्राज्यके अ्रधिकारी हुए, किन्तु जब नहोंने अपनेको ज्ञानमात्र 
प्रतीतियें लिया, बैराग्य जगा तो सारे साम्राज्यकों तुशवत्‌ समझकर छोड़कर निर्ग्रन्थ हुये । 
अपने आपको ज्ञानमात्र नुभव करनेके द्वारा प्रसन्‍तताका अनुभव किया | सब कुछ छोड़ना 
तो पड़ता ही है। ऐसा छ॑ड़ा तो कल्याण हो गया। अपने जीवनका कुछ समय ऐसा 
निकालें कि जो निवृत्तिका जीवन हो, प्रवृत्तिमें मोहमें श्रगर समय भुजारा तो समझो यह 
समय यों ही गया । निवृत्तिका जीवन एक सच्चा जीवन है । एक बहुत बड़े साहसेका 
काम है श्रथवा सुगन कामः है। काममें बात ढूंढ़कर ऐसा बिर्ेय बनाना कि हम तो भझ्रव 
इतने समयके वाद रिटायर हो जायेंगे, यह बात कुछ सम्भव सी नहीं है। और अपने आप 
में ज्ञानहष्टि करके बाह्यकों असार जान करके निवृत्त होना चाहे तो यह सम्भव बात है, 
क्योंकि बाह्य समागम बाह्य परिणतियां यदि इस प्रकार को उल्भन बाली हैं कि एक कड़ी 
सुधारी तो दो कड़ी इसमें फंसती हैं और उन कामोंके करनेसे हम निवृत्त होनेकी आशा रखें 
तो यह बात सम्भव नहीं है । जित-जिन महापुरुषोंने वैराग्य पाया, निवृत्त हुए वे अचानक 
किसी भी सयय निवृत्त हो गए। सुकुमालकी स्त्रीके गर्भ था और सुकौशल की आयु उस 
समय बहुत थोड़ी थी | वैराग्य हुआ, उस जमय *वृत्त हुये। जो कोई भी निवृत्त हुए वे 
सव अचानक किसी भी स्थितिमें विरक्त हुए । बिन्‍्हीं महापुरुषोंने यह पहिलेसे नहीं सोचा 
कि कुछ संभाल करके मैं विरक्त होऊंगा । यद्यपि वह भी एक कर्त॑व्य-सा है लेकिन उस 
श्रोरसे निवृत्तिका अवसर नहीं है, किन्तु अपने आपमें जो ज्ञान बसा है उसकी श्रोरसे 
लिवृत्तिका अवसर है। तो जब हम अपने आपको सत्संगर्मे पाते हैं, स्वाध्यायमें लगाते हैं 
ओर ऐसी चर्चामें रहते हैं तो हमको ज्ञानमात्र अ्रनुभव करनेका बहुत अश्रवसर मिलता है । 
जिस क्षण अपने श्रापके इस स्वरूपपर दृष्टि जाती है कि मैं अश्रकिझ्चन हूं, मेरेमें सिवाय 
ज्ञान ज्योतिके और कुछ नहीं है । जब यह मैं बिगड़ता हुं तब भी यह ज्ञान्ज्योति बिगड़ी 
6ईं है । कुछ दूसरी चीज आयी हुई नहीं सुधरा हुआ हैं तो यद्वों ज्ञान ज्योति 
स्वच्छ है । केवल मैं अपनेको ज्ञानमात्र निरखने लगा हूं। तो मैं अ्रकिझत हैँ, ज्ञानमात्र 
हैं, बस इन दो चिन्तनोंके आधारसे अपने ग्रापका जित्तना ध्याव बनेगा उतती अपनेमें 
स्वच्छता प्रकट होगी । | 

८२४, परसे अपरिचित, अकिज्चन, ज्ञानमात्रकी ग्रतीतिका प्रभाव-मैं ज्ञानमात्र हूँ, अदि - 
ञ्चन हूं, इस दृष्टिके विना यह जोब विकल्पोंमें पड़वःर व्यर्थ ही विह्लल बना इश्मा है । आफत 
बहुत लदी हूं पर जब निर्णय करके देखते हैं भीतरमें उसका विवेचन करके देखते हैं कि 
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पाता । लोक में जीवोंको और दुःख ही बया है ? दुःख नाता नहीं है। दु:ख एक हो है। 
अपने स्वरूपसे हटकर वाह्मगें चलगा बस इतना मात्र दुःख है । ग्ब थे बाह्य चूकि अनेक 
हैं, सो उनका नाम लेकर ये जीव अनेक दुःख मानते हैं । किन्‍्तू दुःख नाता हैं कहाँ ? दुःख 
तो एक ही है। अपनेसे हटवार बाह्ममें बढ़ना । तो जब इन ग्ज्ञानी जीवॉको अपने आत्मा 
को सुथ नहीं है तो बलेश तो पायेंगे ही । तब जो जो भाव होते हैं वे सब्र ग्रज्ञानमय होते 
हैं । मूलका बर्तन जब औँधा रखा है तो उसके ऊपर जो भी बर्तन आयेंगे वे सब ब्रौथे ही 
आयेंगे । जब बुद्धि ही मूलमें आधी हो गयी है तो उस बुद्धिमें जो जो भी उपयोग इ लेंगे, 
जो भी उसके प्रवर्तन होंगे वे अज्ञानमय होंगे । 

८२७, क्शेशॉकी अज्ञानजन्यता--एक सेठ जी के ढलती उम्रमें बड़ी कामनाद्रों 
बोल कबूलोंके वाद यज्ञ हवन वा किमिच्छक दान देकर जगत्‌का ग्राशीर्वाद जब फलित 
हुआ तब एक पुत्र हुआ। प्रति समय उसकी पूरी संभाल रखी जाती। उसकी 
कल्पनाओंके साथ ही भोजन वस्त्रादि खेल मौजकी साथन सामग्रियाँ उपस्थित रहती । कारण 
कि वह रहा भी इकलौता-खेलते खाते, आमोंद प्रमोद करते पड ऋतुओंके समान छ: वर्ष 
शान्तिसे बीते । सातवें वर्पमें यज्ञ पूजा व नग्रके विवासियों का खानपान करनेके बाद गुरु 
को दक्षिणा देकर विद्यारंभका मुहूर्त हश्रा | क्रमशः जैसे सालके वारह महीने बीत जाते है, 
वह श्रेप्ठिपुत्र शस्त्र शास्त्रकी शिक्षा लेते सद्गुरुओंके आ्ाश्रमममें स्वास्थ्य और विनय आदि 
सद्गुणोंसे सम्पन्न हो वारह वर्षका हुआ । एक दिन बाजारके चौराहेपर सघन छायामें 
बिछी विदश्ञाल चौपालपर हमजोली मित्रोंके साथ छियापट्टी खेल रहा था | उसे खेलते देख 
दुकानमें चौपालसे कुछ दूर बैठे सेठ जी की आंखें व मन व शरीरका रोम रोम प्रस्फुल्ल हो 
रहा था, कि एक मोटर श्राई और उन्हीं लड़कोंकी गोटका एक वैसी शक्ल सूरत वाला 
लड़का मोंटरसे दव गया और कुछ तड़फनके बाद मर गया । तुरन्त सेठ जी पुत्रमोहवश 
विलाप करते लगे, मुनीमों वा पड़ौसियोंने अपना काम छोड़ सेठ जी को घेर लिया । सेठ जी 
का हृदय पुत्रमरणकी कल्पनासे इतना शक्तिहीत हो गया कि कुछ स्पष्ट न बोल सके । 
विवेकहीन हो भ्राँखोंसे अ्रश्नधारा बहाते' कंठसे करुणक्रन्दन करते हाथोंके ईंशारेसे बताया कि 
'उनका पुत्र मोटरसे दबकर मर गया । मुनोम ओर पड़ौसी उस निष्प्राणा देह पिडके पास 
गये तो ज्ञात हुआ कि यह तो कोई श्रौर ही बालक है । श्रेष्ठिपुत्न तो वह ५-७ लड़कोंके 
साथ बैठा इसी दुर्घटनाकी चर्चा कर रहा है। यही खबर सेठ जी को भी दी । पर सेठ जी 
वही समझे कि मुझे भुलावा देमेको लोग ऐसा कह रहे हैं, सो वे तो उसी करुणशाजनक 
आलापमें लगे रहे । जब सेठ जी के पास लाकर उनका बच्चा खड़ा किया गया, तब कुछ 
शान्ति आई | भाइयों ! इसी तरह “अज्ञानसे परको आपा मान आत्मा क्लेशित हो रहा है । 
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वाला, शकल सूरत वाला, परिचयी आदि अनुभव करने लगता है। इस कारण उसके जो 
भी भाव बनेंगे वे अ्रज्ञानमय बनेंगे। ज्ञानी पुरुष कदाचित सीमामें विषयोंकी प्रवृत्तिमें भी 
चलेगा तो उसकी ज्ञानमयता साथ न छोड़ेगी । अज्ञानी पुरुष विकल्पोंके विधान आदिक 
अनुष्ठानोंमें भी लगे तो वह ज्ञान्स्वहपकी सुध न रखकर विकल्पोंको अपनानेके कारण 
श्रशञानमय भावोंका संग न छोड़ेगा । कुछ हो बाहरमें । मैं अपनेको ऐसा ही समभ कि में 
दुनियासे अ्रपरिचित अवि वचन ज्ञानमात्र हूँ, इन तीन विश्षेषणोसे अपने आपकी ओर शप्रायें 
तो । कितना साक्षात्‌ लाभ प्राप्त होता है ? में दुनियासे श्रपरिचित हूँ । ये वरिवारके लोग, 
गोष्ठीके लोग, मित्रजन, सेवकजन ये कोई भी मुझे नहीं जानते । जिसे जानते हैं वह में नहीं 
हूं । यों में दुनियासे अ्परिचित हूं, अकिज्चन हूं । मैं ज्ञानमात्र हुं--इसके अतिरिक्त यहाँ 
ओर कुछ नहों लदा है। में ऐसा भाररहित और केवल ज्ञानस्वरूप हूं । यों श्रपरिचित, 
अकिव््यन ज्ञानमात्र अपने ग्रोपकी दृष्टि रहे तो इस दृश्कि प्रतापसे आत्मामें एक ऐसी ज्योति 
जगती हैं कि जिसमें झ्रानन्द ही आनन्द बसा हुआ होता है। उस आनन्दका, उस ज्ञानका 
ग्रनुभव, करनेके बाद फिर ये बाह्य समागम सहज अरुचिकर हो जाते हैं, असार दिखने 
लगते है । इनमें कहीं कुछ सार नहीं है । श्रज्ञानीके ग्रज्ञानमय भाव होता है इसलिए वह कर्मों 
को करता है, अपने विकारको करता है और कर्मबंध उसके होता है । ज्ञानीके ज्ञानमय भाव 
होता है। वह न राग करता न द्वेष करता, न उसकी प्रतीति इस शोर लगती । कोई ऐसा 
प्रसंग मिले कि राग करना पड़े, पर वह राग नहीं कर रहा, क्‍योंकि उसको अपने ज्ञानमात्र 
स्वरूपकी प्रतीति लग रही है। जैसे मुनीम ग्राहकोसे रकमके लेनदेनमें मेरा तेरा भी करता, 
पर वह सेठकी सम्पत्तिमें श्रासक्त नहीं हो रहा, क्‍योंकि उसकी प्रतीतिमें है कि यह कुछ भी 
मेरा नहीं है, ऐसे ही ज्ञानी जीव कदाचित राग भी करता है तो रागसे हटा हुआ रहता है 
क्योंकि उसे ज्ञानमात्र निज स्वमरूपमें प्रतीति हुईं। हमारा आपका भला है इसमें कि अपने 
को इस रूपमें देखें कि दुनियासे अपरिचित अकिज्चन ज्ञानमात्र मैं आत्मा हूं । 

८२६. अज्ञानियोंके अज्ञानमय ग्रवर्तेन होनेका मूल कारण--मैं श्रमृ्ते ज्ञानमात्र हूं, 
इस प्रकार जब अपने स्वरूपका बोध नहीं रहता तथा उपयोग अपनेको कुछ माने बिता 
नहीं रहता ओर यह ज्ञानमान्न अ्पनेकी माना जा सका नहीं तब नाना परभावोंरूप विकारों 
रूप अपनेको मान लेते हैं । यह उपयोग माने बिना नहीं रह सकता और सत्यस्वरूप मान 
न सके उसका ही फल है कि अपनेको इस अज्ञानी जीवोंने नानारूप सान डाला । सो सत्र 
ओर परका भेद न होनेसे इसके श्रात्माकी प्रसिद्धि बिल्कुल अस्त हो गयी । अज्ञानी मोहो 
जीवोंको श्रपने अस्तित््वका भी हे पता नहीं है ।, व्यवहार करते हैं, मैं मैं शब्द बोलकर कुछ 
अपना अनुभव करना चाहते हैं, पर जैसा ज्ञानगात्र स्वरूप है उरुरूप अ्रनुभव नहीं हो 
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सामने छातीमें मारती है जिससे कमर भुक जाती है औरोंको प्रव क्या मत दिखाये, कैसे 
ओरोसे भाईच।रेसे बोले ? जब घन था तब अच्छा श्रच्छोंको ठुकराया, निरादर किया । अब 
कोन ऐसे मायावीसे सहृदयता दिखाये सो इसे महान दुःखका अनुभव होता है । 

प२६. गुणानुवृत्तिका कतेव्य-भाइयों यदि तुम्हें मोह हटानेड्री लगन है तो मिदचय 
का अवलंबन लेकर सायान्य स्वसमयाकार ज्ञायक शुद्ध रूप आत्माकों देखो। स्वानुभवीके 
कपायोंक्रों मन्दता होना ही परीक्षाफल है। कपायोंकी मन्दतामें जो पुण्य राशि बंबती है 
उसका फिर भी उत्कपेंण होता है जिससे अतायास लौकिक उपयोगी वस्तुएं मिल जाती हैं, 
उसकी सुख्त दु:खकी परिणातियाँ धूप छायाके समाव मूल आत्मापर असर ढाले विना 
अर्थात्‌ कर्ता भोक्ता बने बिना ज्ञानके विपयमें श्रातीं और चली जाती हैं । जैसे व्यवहारमें 
हम दूसरेका विरोध विगाड़ करके अपना भला नहीं कर सकते, किन्तु दूसरोंकी उपेक्षा करके 
अपनी प्रगति भी कर सकते हैं, उसी प्रकार शुद्धात्मा व्यवहारतयका विरोध करके ही 

मध्यस्थ बनता है । में अपने अस्तित्व विशिष्ट हुं और पर अपने अ्रस्तित्व विशिष्ट है, ऐसी 
वस्तुस्वतंत्रताके ज्ञान बिना माध्यस्थभावना नहीं पल सकती। मेत्नीभावना करना सरज है। 
दीन दुखीपर दया हमारे स्वभावमें है। गुणोजनोंकों देख भुक्तना, विनय करना, उनकी 
सेवा शुश्रूुपा करना -ये तीनों भावनायें आसान हैं। जो रुम्यग्दष्टि नहीं हैं वे भी इन तीन 
भावनाओंका पालन कर लेते हैं। श्राज भी अधिकारी लोग रवाभाविक रूपसे या मानव 
धर्मके नाते सभ्यताके नामपर इन नीन भावनाओंको व्यवहारमें सदा लाते हैं किन्तु चौथी 
माध्यस्थ भावनाका पालन बड़े विवेकका फल है, बड़े आत्मवलका काम है। जो अपना 
बुरा करे, तुम उसको तटस्थ भावसे देखो, श्रतिकृति प्रतिपक्षकोी भावना न पैदा होने दो । 
यह कठिन है, किन्तु आत्मानुभवके बलपर यह कठिन ब्रत भी सुगभतासे पाला जा सकता है 
कि दुष्टकी परिणाति दुष्टमें है, मेरी परिणति मेरेमें है। मैं अपनी ज्ञानचेतनाके लक्ष्यसे क्यों 
च्युत होऊं ? वह श्रपना कर्तव्य करता है, मैं भी अपना कर्तव्य क्यों न करू ? 

८३०, हैठ और विकल्प--लोगोंको हठ अपने परिरामोंकी अपनी व्ाय पुष्टिकी 
होती है। घरमें आप एक बर्तन लाये । दूसरोंने उसे घरमें अनुपयोगी बताया, तो आपको 
उस बर्तन रखनेकी हुठ नहीं है, किन्त्‌ जो मैंने किया सो ठीक किया, ऐसे अपने कर्तापनकी 
हठ होती है | व्यवहार नयके सभी विकल्प पराश्रित होनेसे पर हैं । उनमें स्वस्वामी संवंध 
की हठ मत करो, कि मेरी आज्ञा अनुसार क्यों काम नहीं हुआ ? देखो एक वक्ता महोदयने 
सूचना दी कि मैं ८ से 5॥ तक बोलूंगा ! अमुक विषयपर अमुक जगहपर आप सब 
आवें । तो अगर ऐसी अहम्भन्यता है कि लोग मुझे समयकी पाबंदी करने वाला, बड़े दिमाग 
वाला अंग्रेज जैसा सावधान कहेंगे तो समभो वह वक्ता परलक्ष्यी है और यदि सुनने वालों 


रक, 


मना 
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८२८, मगवष्णाका रंग--“अआ्राकुलित भयो शअज्ञानधार, ज्यों मृग मृगतृष्णा जात 
बारि” अर्थात्‌ मारवाइमें दृपहरीमें सूयके किरशोंके तापके साथ तेजसे जब वह्वँकी रेत चम- 
कती है तो प्यासे हिरणोंके भूंड तृषा प्यास बुभानेकी लालसासे उधर दौड़े जाते हैं किन्तु 
पाते हैं वही मृगतृष्णा श्रर्थात्‌ चमकती रेत, फिर गर्दन ऊंची उठाकर आ्राखोंसे देखते हैं कि 
देखो उधर तालाबका जल चमक रहा है । दौड़ते हांफते वहाँ पहुँचने हैं. किन्तु पाते हैं वही 
रेत। ऐसी ही अवस्था हमारी संसारी जनों की है। हम समभते हैं कि इस तरह ब्लेक 
वाजारसे, घूंस रिव्वतसे, दौड़हूपसे आहक को बातोंके चक्‍करमें लाकर, अपनी दुकानकी 
सफाई व सजावट दिखाकर धन कमाकर सुखी होना चाहते हैं, भक्ष्य अभच्यका ख्याल न 
कर शरीरको पुट्ट करना चाहते है, उजले कपड़े पहिनकर कुछ समाजसैवकका बाना बना- 
कर परमार्थकी बड़ी रकमोंको जमा करके उस रकमको अपने काममें लेकर भी संस्थाको 
रकमका ब्याज न देकर धन बढ़ाते रहते हैं श्लौर धनसे मदान्ध हो अपनेसे गरीब साधपियों 
तथा साधु सन्तोंका या भ्रपनी समाजके भाइयोंका तिरस्कार करते हैं श्र धर्मादेकी रकमसे 
चन्दा देकर लोकनेता बननेका दम भरते हैं, बहुत हाथ पैर पीटते हैं। कभी कभी तो इस 
भूठी लोकसेवाका चेक भुनाकर धारा सभाश्रोंक सदस्य बनकर बड़ी तनख्वायें और बड़ी 
इज्जत पाकर भी जैसे श्रागककी चोरी रजाईमें नहों छिपाई जाती वैसे ही यह बड़प्पतकी 
कलई उतर जाती है जो कि ,लोगोंको चांदी बननेका भान कराती थी । ऐसे घन व पदके 
नदेरूप आत्मलक्ष्यससे जो श्रष्ट अ्रवस्थायें पैदा करते हैं उनके संबंधमें कहा है कि---कनक 
कनक तें सोगुनी मादकता अ्धिकाय । वह खाये बोरात है यह पाये बौराय ॥” अर्थात्‌ कनक 


' नाम धत्रेका भी है और कनक नाम सोने धन संपत्तिका भी है। धत्रेके तो खानेपर नशा 


चढ़ता है, किन्तु धन संपत्तिके श्रागमनसे ही नहीं, किन्तु श्राममनकी खबरसे ही झ्रात्मलक्ष्यसे 
भ्रष्ट हो भोतिक. सुखमें मग्न हो भूत जैसी उच्छुद्डल प्रवृत्तियाँ करता है । तारसे खबर आई 
कि श्रापको दो हजार रुपयोंका घाटा चाँदीमें श्राज रहा । बस हम व्याकुल हो गये । हमारे 
मित्र पुत्र भोग जो रोचक थे वे भी अ्ररोचक ज्ञात होने लगे। दूसरे दिन खबर श्राई कि 
अलसीके सोदेमें पाँच हजारका मुनाफा हुआ । श्रभी कुछ रकम आई नहीं, किन्तु खर्चकी 
मिसिलें पुत्र मित्र स्त्रीने और स्वयं सेठ जी ने अ्रलग अलग पांच पांच सौ की बनाकर 
पूरे दो हजारका बजट रख ही डाला। जिस धघनके पीछे यह इहलोक परलोक और 
माता पिता व परमात्माकों भी भूल जाता है उसीका दाम दौलत भी है। अर्थात्‌ वह एक 
लात तो पीठ पीछे कमरमें लगाती है, सो आदमी अ्रकड़कर धनके मदमें ऊारको नजर करके 
चलता है। वह अपने सहयोगियोंको प्रेमदगे नजरसे नहीं देखता । बोली भी बदल जातो है 
ओर जब अपने धनके नाम चंचलाके या स्वभावके अनुसार चली जाती है तो एक लाठद 
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व विने मनको रुर्वाधिक 5चल जानकर पहिले रखा | “प्यारे भाइयो मनके हारे हार है मन 
के जीते जीत । मन ही के वश पाइये पारबहा परतीत ॥” मनका कार्य है विच,र | सो 
जंसे आचायेने परियरहका प्रमाण बताया है, ऐसे ही विदेकी को विचारोंका भी प्रमाण 
करना चाहिये । किन्तु शुद्ध ज्ञायक स्वभावमें पहुँचने व रमनेकी जिसे लालसा है वह व्यर्थके 
विचारोंकों तो आने ही क्यों देगा ? शुद्ध भोजी विवेकी जैसे अपनी थालीमें श्रभक्ष्यकोी नहीं 
श्राने देता वेसे ही व्यवहारनयके विकल्पोंकों आत्मानुभवी पूर्ण रूपसे छोड़ना चाहता है और 
विवेकी श्रपने प्रत्येक दिन व प्रत्येक घंटेको, प्रत्येक मिनटको सदुपयोगमें लगाना चाहता है 
और सदुपयोगमें लगाकर सन्तोष मानता है क्योंकि है यह विवेकी है । 

८३२, वर्तमान क्षणका मूल्य--“श्रायुप: क्षण एकोडपि न लभ्येत स्वर्णोकोटिशि:, 
स॒चेन्निरर्थको नीतः कानुहानिश्ततोड5धिका ॥ श्रर्थात्‌ मनुष्यायुका एक क्षण भी व्यर्थ मत 
खोश्नो, सदा आत्मोद्धार और श्रात्मकल्याणका प्रयत्त करो । आहार, मित्र पृत्रादि तिर्य॑चों 
के भी होते हैं। उनसे उत्थान क्या ? कोई सदगुरु भावुक्तजनोंको चेताते हैं कि आत्मकल्यारा 
करो तो वह कहते हैं कि महाराज जरा लड़का समभदार हो जाये । उसकी शादी विवाह 
कर द्' कि बस मेरी लौकिक जिम्मेवारी पूरी हई | लड़का बी० ए० पास हो गया, ऊंचे 
घरानेमें शादी हो गई, लड़केको बैंकमें अ्रच्छी पोस्ट जगह भी मिल गई किन्तु इस वृद्धको 
श्रब॒पौन्नके मुख देखनेका मोह बढ़ता है। यथाथमें मनुष्य अ्रपत्ती कषायपुष्टिमें लगा है| वह 
परका क्या कर्ता हो सकता है ? वह इस उक्तिपर विश्वास जमा कर कहता है कि-- अ्रप- 
त्यस्यैव चापत्यं तदारण्यं समाश्रयेत्‌” श्रर्थात्‌ पुन्नका पुत्र पैदा हो जाय तो ग्रहत्याग संन्‍्यासी 
बन जाये, किन्तु ऐसा बन्धन जैन्शास्त्रोंमें नहीं है। न यहाँ दाहसंरकारके लिये पुत्रकी 
लकड़ीकी महत्ता और न संन्यासके लिये पौन्नका मुख देखने की । यहाँ तो झाठ वर्पकी उम्र 
में भी विवेक जाग्रत हो जानेपर आत्मकल्यारा मार्गमें लग सकनेकी श्राज्ञा है। खैर, पुत्रके 
पुत्र हुआ, फिर तीसरे खू टेसे अपने ग्रापको बाँधता है कि पौत्रका विद्यासंस्कार होते ही में 
ग्ह॒त्याग दूगा--“करिष्यामि करिष्यामि करिष्यामीति चिन्तितम्‌ | मरिष्यामि मरिष्यामि 
मरिष्यामीति विस्मृतम्‌ ॥”' अर्थात्‌ यह करता है, यह करूगा, यह करना है, यह करू गा-- 
ऐसा जब तक जीना तब तक सीना, की उबेड बुनमें लगा हुआ्ना मृत्युको प्राप्त हो जाता है 
और आतंध्यानसे कुगति पाता है। कांच रूप लौकिक विकल्पोंकी ग्रदलावदलीमें मनुष्यभव 
श्रावक दुल सत्संग आदि चिस्तामणिरत्त समान अमूल्य निधि खोकर पछताता है । 

८३३. अज्ञानीको यथावत्‌ लॉकिक ज्ञान होनेपर भी अज्ञानमयता--अज्ञानी जीव 
चौक,को चौकी, दरीको दरी, बावा दानाको बाबा नाना मानता है तो क्या यहाँ अज्ञात 
भाव है ? क्‍या सच नहीं समभ रहा है ? हाँ रच रहो समभ रहा है | वह कैसे ? चौकी 
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को आने जानेकी सुविधा वाले वक्ताने यह सूचना. दी कि ८ बजेसे ८॥ बजे तक प्रातः शास्त्र 
राभा होगी तो फिर चाहे ५ मिनट आगे पीछे शुरू हो किन्तु उसमें आत्मानुभवका रुक्षय 
रखनेसे वह विचार शुद्ध ही है। जहाँ तक व्यवहारतयका विरोध या समर्थन है वहाँ तक 
विकल्प है। ज्ञेयोंके भेदसे ज्ञानमें भेद मालुम होना सो विकल्पका स्वरूप है और द्रव्यकर्म 
भावकर्म॑ नोकर्म आदि द्वव्योंगें अपनी कल्पना करना संकल्प है। जिस तरह व्यव्हारनयका 
अवलंबन विकार है उसी तरह निबचयनय का भी आलम्बन विकार है । इसी विकारके दूर 
करनेका क्रम है कि प्रथम व्यवहारका आलम्बन छोड़ो । सामायिक पाठ भाषामें आपने पढ़ा 
है कि---“सामायिक सम नाहि और कोउ बैर मिटायक । सामायिक सम नाहि और कोई 
मैत्रीदायक ॥ श्रावक अशाुब्नत आदि अंत सप्तम गुर थानक | यह आवश्यक किये होय 
निश्चय दुःख हानक ॥| जे भव झ्रातम काजकरण उद्यम के धारी । ते सब काज विहाय करो 
सामायिक सारी ॥ तो इसमें लिखा है कि पूजा दान आदि शुभ उपयोग छोड़ यानी व्यवहार 
का आलम्बन छोड़ निश्चयनयमें पहुँचो और निश्चयनयकों भी छोड़ स्वानुभवमें पहुँचो । 
कारण कि र्द्चियका आलम्बन भी रागसे है। व्यवहारनयमें प्रवृत्ति मोहसे होती है। दोनों 
को छोड़कर परभावमें जब स्व-स्वामी संबंध छूटा तब एक स्वानुभवमें निश्चित हो जाता है। 
८३१. मैं हूं के निर्णयमें भविष्यका विभाग-परभावमें “यह मैं हुं” इतने विचारमें ही 
ग्रास्रव बंध रूप समल परिणति और संवर निर्जरा रूप निर्मल परिणति होती है । मैं धनवान्‌ 
हूं, में तुम्हारा हाकिम हूँ, में गरीब हूँ, इत्यादि पर्याय बुद्धिमें रागी हेषी होना--ऐसी ममत्व 
बुद्धि आखद बंध कारक है ओर अनादि अनंत अहेतुक भ्रच्ल श्लुव सामान्य तत्त्वपर हृष्टि 
रखना सो संवर निर्जंराजनक परिणति है | लोग कहते हैं--बैठेसे बेगार भली । सो भाइयों 
बेगार तो शज्द भी खराब है, काम भी खराब है | कोई कोई तो वेगारका अर्थ काम बिगा- 
ड़ना कहते हैं। कहते हैं कि तुमने तो बेगार सी टाली, ठीक काम नहीं किया, किन्तु तुम्हें 
उस समयको अमूल्य घड़ी समभझनी चाहिये जब तुम्हें ग्रपती आ्रात्माका अनुभव हो । यह 
ज्ञायक स्वरूप मेरा है, में इसी ज्ञायकरूप हुं--ऐसे अनुभव लानेको न तो खास धनकी 
जरूरत है, न खास जगहकी जरूरत है । फिर भी शरीरको काबू करने वाले आज विरोगी 
पुरुष अनेक हैं, किन्तु मतको काबूमें करने वाले विरले ही हैं । “इस मनकी परतीति नहीं क्षण 
में मन कोस हजारन जावे । “मनो मधुकरों मेघो मानिनी मदनो मझुत्‌ । मा मदों मर्कटों 
मत्स्यो मकारा दश चड्चला: ।। संसारमें ये १० चीजें €चल हैं--मन और मधुकर भ्रर्थात्‌ 
भौरा, मेघ अर्थात्‌ बादल और मानिनी अर्थात्‌ स्त्री, मदन अर्थात्‌ कामदेव, मरुत श्रथाँत्‌ वायु 
मा भ्र्थात्‌ लक्ष्मी और मद श्रर्थात्‌ अभिमान, मकट श्रर्थात्‌ बन्दर, “मत्स्य अर्थात्‌ मछली---ये 
दश मकार श्रर्थात्‌ जिनका पहिला भ्रक्षर म है वे मह्यात्‌ चञ्चल स्वभावके हैं, किन्तु विद्वान 
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ने अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव किया है सो विह्कुल स्पष्ट है, समस्त परतत्त्वोंसे निराला ज्ञाने- 
मात्र यह आत्मा इसकी हृश्सि प्रसिद्ध हुआ है । तव यह ज्ञानमय ही हुआ । कभी गप्पसप्पमें 
भी बेठकर उससे जुदा रहकर अपने आपके ज्ञानमात्र स्वरूपदी ओर टिकाव रहना यह 
किसके बलका सामर्थ्य है ? यह सम्यग्न्ञानका सामर्थ्य है। परिवारके बीच रागभरी बात 
बोलकर भी कुछ राग होकर भी वह विरस लगे, सुना लगे और ज्ञानमात्र निजतत्वकी ओर 
कुछ अपनी गति सी मालूम पड़े, यह किसके वलका सामथ्य है ? सम्यम्न्ञानके वलव। 
सामर्थ्य है । 

८३५, सम्यग्ज्ानीको अन्तबृ तिका बल-देखो भैया ! एक निगाहसे यों लग सकता ' 

कि सम्यग्हृष्टि गृहस्थ गोदमें बालककों खिलाता हुआ भी आनन्द नहीं पा रहा, क्योंकि 
उसकी दृष्टि है अलौकिक अंतस्तत्त्वकी ओर, और अलौकिक अंतस्तत्वका उपयोगसे सम्बन्ध 
है नहीं, तो इससे तो वह अज्ञानी ग्रहस्थ चोखा है जो ग्रोदमें भरपूर ढंगसे वच्चेको खिला 
कर खुश तो हो रहा है, हंस तो रहा है। इस सम्यग्दृष्टिकी तो दशा न यहाँके मौजकी है 
झ्रौर न अनुभवके आनन्दमें ही मग्न हो पाता है, लेकिन यह जानना कि ये सारे मौज 
इतने बड़े खतरे हैं कि भले ही कुछ मिनटोंका यह सुख माने, वहाँ भी वस्तुतः क्षोभ मच 
रहा है, किन्तु परिगाम इसका नियमसे खोटा है। स्थिति आगे खोटी श्रायगी । इस 
सम्यग्दृष्टि जीबने जो कि ज्ञानानुभव अनवरत नहीं भी कर पाया, बहुत अन्तरायके बाद 
कर पाता है लेकिन अनुभव किये हुए आञनन्दमय ज्ञानतत्त्वका स्मरण चल रहा है। जंसे 
कोई पुरुष जो अच्छी मिठाइयाँ खानेका लोभी है वह खूब छककर श्रच्छी मिठाइयाँ खा 
चुका, उस समय अपनी कल्पवमें उसने मौज तो लुटा ही था, मगर दिन भर उस मौजका 
स्मरण करके अपनेमें गौरव श्रनुभव करता है। जब यहाँ साधारण जन भी भोगे हुये मौज 
का स्मरण करके सुख मानते हैं तो सम्यग्हृष्टि जीव जिसने कि विशुद्ध ज्ञानानन्द रवरूपका 
अनुभव किया है वह उस स्मरणके प्रसादसे आ्रानन्द पाता रहे तो इसमें झ्राइचर्यकी कौनसी 
बात है ? अनुभव चाहे जब हुआ हो किन्तु उसके स्मरण मात्रसे यह ज्ञानी पुरुष सदा 
निराकुल रहता है। भले ही कुछ ऊपरसे आकुलतायें झ्रायें, किन्तु जब सहज ज्ञानस्वरूपकी 
दृष्टि करता है उस ही समय यह दुःखोंसे छुटकारा पा लेता है । 

८३६. परस्पर अकत तस्वकी अचलितता--यह ज्ञानी जीवको स्व और परका विवेक 
हुआ है, इसको आत्माका स्वरूप स्पष्ट है, इसको ज्ञानमय भाव हुआ है स्व और परमें तब 
नानापनका भाव करके यह परसे हटकर ज्ञानमात्र भावमें ही अच्छी तरह ब्रेठता हुआ राग- 
देषसे पृथक होनेके कारण स्वरसतः ही अ्रहंकारसे हट जाता है | मैं क्‍या करता हूं ? मैं 
बाहरमें कुछ नहीं करता । कितने ही बड़े काम हो रहे हों, क्तिने ही प्रकारके कामकाजके 


समयसार प्रवचन पंचम्त पुस्तक प्९६ 


को चौकी भी जार लेनेसे सत्यता विदित नहीं हो सक्की । चौकी क्या है ? क्या यह १२मार्थ- 
भूत यथार्थ वस्तु है श्रथवा एक यथार्थ वस्तुसे कुछ निराला है ? श्रर्थात्‌ जो एक एक अर 
हैं, जो इच्द्रिय द्वारा गम्य नहीं हो सकते, अनादि अनन्त हैं, अहेतुक हैं, अपना विशुद्ध सत्त्व 
लिए हुए हैं ऐसे एक एक श्रखु ही परमार्थभूत पुद्गल हैं, उनकी यह एक मायाहूपता बनी है 
तभी तो यह बिगड़ जाता, वुछसे कुछ बन जाता, पर परमार्थवस्तु बिगड़े, टूटे, कुछसे कुछ 
बने यह उसमें बात नहीं होती । इस यथाथैताका परिचय नहीं है तो चौकीकों चौवी जान- 
कर भी परमाथंके सम्बंवमें तो श्रज्ञान ही चल रहा है और इस शज्ञानमय भोावका फल 
क्या मिलता है कि उसे चान्ति नहीं हो पाती, किसी एक उपादेयभूत उत्कृष्ट लक्ष्वमें जम नहीं 
पाता । इसीसे यह ज्ञानमात्रसे भ्रष्ट होता हुआ राग द्वेषोंके साथ एकमेक हो जाता है और 
तब तब इसके अहंकार प्रवरतंता है, में यह करता हूँ, में राग करता हूं, में ढेष करता हूं, में 
परिचय करता हूं, इस प्रकार इन बाह्य पदार्थोमें 'में' का लगाव होनेसे यह जीव जिसका 
कोई जाननहार नहीं, जिसे कोई पुछने वाला नहीं, यह ही खुद मान न मान में तेरा महि- 
मान बना फिर रहा है। कोई भी जीव इस मुभको पहिचानता नहीं है। जिसपर सारा 
भविष्य लदा है, जो अपनी पर्यायमें परिणमकर अपनी ही अनुभूति करता रहेगा उस 
चेतन्यतत्त्वको कोई पहिचानने वाला नहीं है, पूछने वाला भी नहीं है । लेकिन यह जीव इस 
टेकमें लगा है कि कोई लोग मुझे जानें या न जानें, पर में तो इनमें ही लगा हुआ हूं । इस 
प्रकार. जबरदस्ती महिमान बन रहा है। नोगोंसे परिचय नटों है पर अपनेको परिचय वाला 
मानता है, इसी कारणा श्रज्ञानमय भाव होनेपे अ्ज्ञानमय परभावोंको, इन रागद्वेष भावोंकरो 
श्रात्मारूप करता हुआ कर्मोको करता है । 

८३४. सम्यक्‌ ज्ञानके बलका सामथ्य--ज्ञानी पुरुषोंने जाना कि मैं ज्ञानमात्र हूँ। 
देखो भैया ! हम आपका इस परमार्थभूत सत्य तत्त्वपर टिकाव नहीं हो पाता कुछ, इस 
सम्बंधमें ज्ञान तो बन रहा अथवा यथार्थतया ज्ञान भी नहीं बन रहा । जैसे नक्शों द्वारा 
अमेरिका, जापान, जर्मन श्रादिक देश समभ लेते हैं इसी तरह कुछ दब्दों द्वारा थोड़ा बहुत 
अनुमान द्वारा कुछ निकट भी पहुंचकर आात्माकी बात तो समझ लेते हैं, पर ऐसे अनुभवके 
साथ अपनेको नहों सम पाते कि जिसके वाद फिर यह निश्चय हो कि यह है सत्य आत्म- 
स्वरूप, और उसका अनुभव जगे, श्रानन्द जगे तो फिर वाह्मपदार्थोकी श्रसारता उसके चित्त 
में रमण नहीं कर सकती । यत्न करना है जीवनमें तो एक यही क्रि में अ्रपनेको ज्ञा मात्र 
अनुभव कर लू । इस कार्यके अतिरिक्त अन्य जितने भी कार्य हैं वे सब गह्मय हैं, असार है, 
यहाँ कुछ भी समागम हो गया उससे इस आत्माका लाभ नहीं है। यह ज्ञानके द्वारा ज्ञान- 
गान्र निज स्वरूपका अनुभव जगे तो इससे नरभव पानेकी सफलता समभना चाहिये । ज्ञानी 
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हूं। प्रश्न हूँ, कतार हूँ, परिपूर्णा हूं, बुछः अश्वरापन है ही नहीं, बुछ रबलेद्वके योग्य बात 
हो नहीं, ऐसा यह ज्ञारो पुर्ष जब अनुभव कर लेता है तो यह कछतार्थताका अनुभव करने 
लगता है। जीव क्तार्थता जैसे भावमें शान्तिका अनुभव करता है। कोई काम वन चुका 
तो बड़े विश्वामसे बैठकर सन्तोषकी साँस लेते हैं, क्योंकि चित्तमें यह समा ग्या कि मैं 
कृतार्थ हो गया हूँ । मेरे करने को अब कुछ नहीं पड़ा। तो ज्ञान बलसे सभी पदार्थो्मे 
यही बात तकता रहे कोई कि मुझे कुछ करनेको पड़ा ही नहीं है, क्यों कि मैं ज्ञानमात्र हूं, 
आकाशवत असूर्ते विज्ञानघन यह गञात्मा कुछ परमें कर सकेगा नहीं, परमें इसे कुछ करना 
नहीं, यों कृतार्थताका ज्ञानों पुरुष अनुभव करता है, यह उसका ज्ञानमय परिणमन है, किन्तु 
ग्रज्ञानी जीव कहाँ इस ज्ञापम्मय परिणमनक्ा अधिकारी बन सकता है ? वह तो बाहर ही 
ज्ञान भ्ौर आनन्दको ढूंढ़ेगा | ज्ञाव और आनन्दकी निजमें ही श्रद्धा रखने वाले संतजनोंका 
संग यदि बहुलतया प्राप्त रहे तो चित्त इस ज्ञानभावकी ओर जायेगा । इसही ज्ञानमात्र 
ग्रंतस्तत््व की चर्चा बोलने सुनने मनन करनेको मिले तो इसके अ्रभ्याससे इसका कलंक दूर 
हो और विशुद्ध आनन्दकी जाग्रति हो। पर ऐसा करते रहनेके लिए हमें श्रब वह सारा 
समय लगाना है जो निविकल्पसमाधिसे ,पहिले-पहिले मिले । अनादिकालसे अनवरत चेले 
श्राये हुये कलंकोंको धोनेके लिए हमें, कितने समय निष्कलंक ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वकी सुध 
रखनी होगी ? सभी समय अनवरत ज्ञानमात्र मैं हुं--यह अनुभव चलेगा तो आत्मामें 
विशुद्ध श्रानन्दकी अनुभूति रहेगी । परसे निराला, दूसरोंसे श्रपरिचित अकिज्चन मैं ज्ञान- 
मात्र हूँ, यह प्रतीति न भूलें तो समझिये कि हमारे हाथ कुछ लगा है श्रन्यथा हम रीतेके 
ही रीते हैं । हे 

णाणमया भसावादों णाशामझ्रो चेव जायदे भावों। 

जम्हा तम्हा णारणिस्स सब्बे भावा हु णाणामया ॥१२५॥। 

अण्णाणमया भावा आअण्णाणशो :चेव जाग्दे भावो । 

जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया अणागिस्स ॥१२६॥ 

८३६, ज्ञाननय भाषसे ज्ञानमय भांवको: उद्भूति-में ज्ञानमात्र हूँ, ऐसी जिसकी 
प्रतेति बनी रहती है उसे ज्ञानमय आत्मा कहना चाहिये । यद्यपि जीव सभी ज्ञातमय हैं 
लेकिन जिनको अपनी ज्ञानमयताकी सुध नहीं है वे उपयोगमें रीते हैं | जैसे घरमें धन गड़ा 
है पर उसका पता नहीं है तो उस धतका कुछ भी तो उपयोग नहीं है, वैसेके वैसे गरीबीमें 
ही रहकर अपना समय काटता है, व्यवहारमें गरीबोंकी तरहकी, वृत्तियाँ करता है। और 
कोई चारा ही क्या ? और जव उसको किसी तरह यह खबर हो जाय कि मेरे घरमें निधि 
पड़ो है तो यद्यपि अभी उस निधिकों निकाला नहों है फिर भी उसके चित्तमें गौरव हो ही 


समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक ६०१ 


प्रसंग चल रहे हों, उनमें यह उपयोग भी बनता है तो भी यह भावना रहती हैँ कि मैं 
इसमें क्या करता हूं ? मैं तो ज्ञानमात्र हुँ, सो इस ज्ञानस्वरूपमें ही मैं कुछ किया करता हूँ। 
विकल्परूपसे रहूं श्रथवा निविकल्परूपसे रह, सब वुछ इस ज्ञानस्वरूपमें हो किया करता हूँ । 
मैं अन्य पदार्थोक्े परिणमाकों नहीं करता | यों उस ज्ञानी जीवका श्रटकार नष्ट हुश्ना, तब 
वह निरन्तर जानता रहता है कि मैं इन रागद्वेपोंको आत्मारूप नहीं करता हूँ, मैं व मोका 
करने वाला नहीं हूं । ऐसी संक्षिप्त प्रतीतिका कितना अदुघ्ुत प्रभाव चलता है । में ज्ञान: 
मात्र हुं और ज्ञानका हो विलास चले, इसके सिवाय भ्रौर कुछ मैं करता नहों। सर्वत्र हमारी 
यही बात है । जब धर्म॑ध्यानमें होते हैं तब भो हमारी यही बात है। में ज्ञानमात्र हूं और 
ज्ञानके विलासकों ही कर रहा हूं। जो अज्ञानी पुरष हैं उसमें भी यही बात है कि वह 
ज्ञाममात्र है और अ्रपनेमें ज्ञाकेक विलासको कर रहा है । उसके विलासका रूपक और बन 
रहा है, ज्ञानीके विलासका रूपक और बन रहा है, पर कहीं ऐसा नहीं है कि श्रज्ञानी तो 
परमें कुछ कर देता हो, श्रथवा श्रज्ञानीमें पर कुछ कर देता हो और ज्ञावो परमें कुछ नहों 
करता, ज्ञानोमें पर कुछ नहीं करता । सर्वत्र कोई भी द्रव्य किसी अ्रन्य द्वठ्ठमें कुछ करता 
नहीं है । श्रज्ञातीके विकल्प है, वह करनेका भाव रखता है, परमें अहंकार रखता है, इस 
बातसे अज्ञानीकों कर्ता कहा गया, पर वस्तुस्वरूप जो है वह सर्वत्र अचलित होकर बते रहा 
है । 

८३७, ज्ञानी अज्ञानीके भावषक्रा विवरण--इस अकररामें यह कहा जा रहा कि 
ज्ञानीके तो ज्ञानमय भाव होता है और शज्ञानीके अज्ञानमय भाव होता है । यहाँ ज्ञान और 
श्ज्ञानसे प्रयोजन वस्तुस्वरूपसे है, अपने श्रात्मस्वरूपसे है। ज्ञाता द्रष्टा रहना सो ज्ञानका 
प्रताप है। रागी द्वेषी विकल्पक बनना सो अन्ञानका प्रताप है। हम व्यवहारमें भागे जा 
रहे हैं व्यवहारियोंके वचनोंकी प्रेरणा पाकर । जैसे कोई बालक किसीके बहकावेमें श्राकर 
कौवेके पीछे भाग रहा है। कौवा मेरे कान ले गया। पर धीर होकर अपने अश्रवयवोंमें 
कानोंको नहीं टटोलता कि मेरे कान बाहर गग्रे भी है क्‍या ? इसी तरह श्रज्ञानी जीव 
निरचयत: अपने अपराधसे और व्यवहारत: दूसरेके निरखन और व्यवहारसे ऐसा मान कर 
कि परपदार्थोमें मेरा श्रानन्द भरा हुआ है, उनसे मुझे आनन्द मिलता है, सो परकी श्रोर 
भागता है अथवा परसे अपने आरनन्दकी आशा रखता है, पर कभी इसने धीर होकर अपने 
आपके स्वरूपपर दृष्टि नहीं की है । दृष्टि करे तो यह स्त्रयं जान जायगा, श्रहो, यह मैं ज्ञान 
और आनन्द भावसे ही तो रचा हुआ हुँ। इसमें श्र कुछ तो है ही वहीं । ज्ञान और वह 
है विशुद्ध निराकुलतारूप आनच्दका अंविगाभादी । ह 

८रे८, अन्तस्तत्वकी सुध रखनेकी आदृश्यकता--लो मेरे लिए मैं ही पूरा सर्व-व 
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भी उसकी महिमाका वर्णन नहीं कर सकता । इसको तो इसी रूप बनकर ग्रनुभव करके 
सयभ्ा जा सकता है कि ज्ञानमात्र अन्तस्तत्त्वकी दृष्टिका प्रताप क्‍या हैं ? 


८४१, आत्महितके वाज्छकोंकी बाह्यसंगर्मं अग्रग्धता-जगतमें ऐसा लौकिक समुदाय 
बहुत है जो ज्ञानदृष्टिसे, धर्मपालनसे बहिभूत रहकर मौज उड़ाता है और धर्मको ढकोसला 
कहकर मजाक उड़ाकर अपने विषयोंके मौजमें रहता है। ऐसे लोगींकी चारुवाणी भी बहुतों 
को प्रिय होती है और उनकी संख्या वृहत्तम है, किन्तु आत्महितकी भावना हुई है तो इस 
लोक समुदायपर दृष्टि न देता | कोई लोग किसी प्रकारका मौज कर रहे हों । लोकमें प्ररब- 
पति बहुतसे पड़े है उनपर दृष्टि देनेसे, उतकी ही तरहका सुख चाहनेसे छाभ क्या होगा ? 
जो लोग धर्महष्टिसि दूर रहा करते है उनकी वाणीमें मुग्ध न होना चाहिये | आत्महितकी 
भावना है तो गुप्त ही गुप्त रहकर अपने आपमें भीतर ही भीतर रहकर इस ज्ञानमात्र स्व- 
रूपकी दृष्टि करके इस समृद्धिकों लू० लेना चाहिये, बढ़ा लेना चाहिये | इसके सिवाय हम 
आपकी सही गुजारेकी बात इस दुनियामें नहीं है। कौन है भ्रपना रक्षक जिनका स्नेह करके 
इन जीवन क्षणोंकों बिताया जाय ? वस्तुस्वरूप कह रहा है कि तेरा रक्षण कोई दूसरा नहीं 
कर सकता । कोई दूसरे लोग यदि आ्राज हमारी शुश्रूषा करते हैं, प्रशंसा करते हैं, अच्छे ढंग 
से पेश आते है तो हमारे ही सदाचार, हमारे ही सद्व्यवहार, हमारी ही सम्हालका फल 
है। कहीं दूसरे यों ही नहीं बात करते हैं। उसपर मुग्ध न होना, किन्तु इस अपने आपके 
श्रद्धान ज्ञान चार्रित्रकी वृद्धिमें लगना कि जिसके प्रतापसे लौकिक बाधायें भी नहीं होतीं 
ओर अपने आपकी समृद्धि जगती है। वे पुरुष धन्य हैं जो अपने श्रापको ऐसा मान चुकें कि 
मैं ज्ञानज्योतिमात्र हूं, चेतन्यस्वरूप हूं, प्रतिभासमात्र हूँ, हमें कोई लोग जान नहीं रहे, कोई 
जान जाय मुभको तो वह स्वयं ज्ञानसामान्यका प्रेमी हो गया, मुझ व्यक्तिको क्या जाना ? 


८४२. ज्ञानमय व अज्ञानमय भातषकी निष्पत्तिका स्लोत भेद--मैं सर्वेसे श्रपरिचित 
अ्रकिज्चन ज्ञानमात्र अंतस्तत्व हूँ--ऐसी प्रतीति रखने वाले जीव ज्ञानमय कहलाते हैं और 
उनसे जो कछ भी भाव होता है वह सब ज्ञानमयताका उल्लंघन न करने से ज्ञानमय ही 
होता है, सारे उसके भांव ज्ञानयय होते है । एक अशुद्ध संम्कृतकी नीति है कि पंडित झन्नुः 
भलो न मूर्खो हिंतकारकः, ज्ञानी विवेकी पंडित कदाचित शत्रु भी बन जाय तो वह भला है. 
पर मु्खेपुरुष यदि मित्र भी बत जाय तो वह भला नहीं है । ऐसा क्‍यों कहा कि जो श्राखिर 
ज्ञानमय होगा, विवेकशील होगा उससे मुझे खतरा न होगा। पर जो मूर्ख होगा उसकी 
स्वयं कोई ऐसी करतृत बन जायगी कि उससे मेरा घात सम्भव है। तो यह नीति भौ 
इसका समर्थन करती है कि जो ज्ञानमय जीव होते है उनका भाव कभी विपरीत नहीं 
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जाता है। और, जब क्रभी किसी जगह देख लें तो फिर वह बहुत आद्न्द पाता ह३-यत 
एक लौकिक हृश्टान्त है। इसी तरह अपने स्वछूपमें, प्रदेशमें ज्ञाननिधि भरी पड़ो है पर जिसे 
खबर नहीं है वह तो बेचारा गरीब है। भले ही यहाँ वहाँकी राजपाट सामग्री मिलो हुई 
हो, किन्तु चित्त देखिये, उपयोग देखिये, परहृष्टि होनेके कारण वह चिन्तित है और पीड़ित 
है, जिसको यह प्रतीति जगी है कि में ज्ञानमात्र हूं, अपने आपको ज्ञानधन समझ रहा है 
उसका भाव ज्ञानमय है। भ्रब उस ज्ञानमय भावसे जो कुछ भी भाव उत्पन्त होता है वह 
ज्ञानमयताका उल्लंघन न करनेसे ज्ञानमय ही कहा जाता है। 

८४०. ज्ञानसात्र अन्दस्तचकों प्रतोतिका लाभ-हम श्राप सबके लिए बहुत बड़ी बात 
होगी यह कि किसी भी प्रकार तो चर्चासे, ज्ञानार्जनसे, ध्यानसे, जिस किसी भी प्रकार ऐसी 
अनुभूति जगे, प्रतीति हो जाय कि में ज्ञानमात्र हूं इसके अतिरिक्त मुभमें कुछ नहीं पड़ा हुश्रा 
है। अमूर्त हूं, जिसमें रूप नहीं जो आ्राँखोंसे देखा जाय, रस नहीं जो रसनासे चश्ना जाय, गंध 
आ्रादिक नहीं जो अन्य इन्द्रियोंस जाने जायें। जो केवल ज्ञानप्रकाशमात्र निर्भार श्राकाशवत्‌ 
निलेंप है, यद्यपि निमित्तनैमित्तिक बन्धन है पर निलेपता बराबर है । स्वभावहृष्टिसे देखिये- 
ऐसा मैं ज्ञानमात्र हुं-ऐसी प्रतीति हम श्राप कोई कभी कर लें, अनुभव कर लें तो समभिये 
कि मेंने मनुष्य होकर अपना मनुष्यत्व सफल किया । अपने बारेप ऐसी प्रतीति न बन सके 
झ्औौर जगतके कितने ही ऊधम कर लिए जायें, ये सब ऊधम ही तो हैँं--ठाठबाठ भी ऊधम, 
विषयकषायोंके मौज भी ऊधम, भोगोपभोगकी प्रवृत्तियाँ भी ऊधम । कितने ही ये सब प्रव- 
तेंन हो जायें लेकिन ग्रात्माको देखकर बोलिये---इसे मिला क्‍या ? जिन्दगीसे जिये---बचपन 
में खेल खेले, बादमें और तरहके खेले । जवानीमें जवानीके अनुरूप कार्य किया । धनसंचय 
क्रिया, विद्यासंचय किया, इज्जत प्रतिष्ठादिकके कार्य किये। वृद्ध हुये, यहाँसे चल बसे । 
भ्रब. उस आत्माकों निरखकर बताओ कि उसने लाभ कया पाया ? लाभकी बात क्‍या कहें 
टोटा ही टोटा पाया । अपनी निधिको बिसारकर बाह्यदृष्टिमें श्राकलतायें हुईं और संस्कार 
ऐसे बनाकर गये कि जिस भवमें पहुंच गए उस भवमें भी आकलित | तो अपनेको ज्ञानमात्र 
अनुभव करना एक ऐसा पोषण है कि जिससे यह आत्मा हराभरा प्रसन्न हो जाता है। 
अपनी रोजकी जीवनचर्यामें जितना समय धर्मभावनाके लिये रखा है, अध्यात्मवचणके लिये 
रखा है, उतने समय अपने आ्रापकी सुध लेकर आप स्वयं अनुभव कर लेंगे हि हम कूछ लाभ 
पाते हैं, हममें कुछ उन्नति हुई है और इस ही के प्रतापसे शेप २३ घंटे व्यापारादिक जिन 
कामोंमें गुजरते हैं उतने समय भी उस शअ्रध्यात्मचर्चणके प्रसादसे बहुत कुछ शा-ति रहती है 
और उपयोग व्यवस्थित रहता है । अपने आपके ज्ञानमात्र स्वरूपकी दृष्टिका, महिमाका कौन 
वशुन कर सकता है ? जैसे साहित्यमें कहते हैं कि हजार जीभ वाला भी कोई हो तो वह 
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ही होता है। अज्ञानीने इस ज्ञानमात रवरूपको समझा भी नहीं । विकाररूप, विषय प्रषाय 
रूप, ममता रूप अपने आपको ग्रहरामें लिया है, तो उसका जो वूछ भी भाव होता है वह 
अ्ज्ञानमय रूप भाव होता है। तोतलेको कितना ही सिखाया जाय कि तुम बोलना नहीं, चुप 
रहना, पर जब मौका श्रायगा तो वह जरूर बोल उठेगा । तो जिसका जैसा उपादान है 
उससे वैसी ही बात प्रवट होती है । अपनेको शिक्षा यह लेना है कि ध्यान्से, स्वाध्यायसे, 
चचसिे किसी भी प्रकारसे यह अनुभूति पा लेना है इस जीवनमें कि मैं सबसे निराला केवल 
ज्ञानमान्र हुं। इतनी वात न पायें तो हमारा सारा जीवन बेकार है। 

कणायमया भावादों जाय॑ते कुंडलादयों भावों । 

ग्रयमयया भावादों जह॒ जाय॑ते सु क्डयादी ॥१: ०॥। 

अण्णाणा मया भावा अणाशिणो वहुविछावि जाय॑ते । 

णाणिस्स हु णारामया सब्वे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 

८४४, स्वरूपपरिषोपण--ज्ञानस्वरूप निज आ्ात्मतत्त्वकी चर्चा करनेका, निज 
श्रात्मतत््व्के निकट रहने का उद्यम एक ऐसा अपना पोषण है जैसे कि फाग के 
दिनोंमें पचासों श्रादमियों से भिड़कर रंग, कीचड़, मिट्टी आदिक से खराब होकर 
फिर अपने घरमें कञ्मापर या दलके नीचे जलसे नहाते हैं, साबुनसे धोते हैं, - अपनेको 
साफ करते हैं, इसी प्रकार २२-२३ घंटा यहाँ वहाँ फिरकर, मोहियोंसे व्यवहार करके, यत्र 
तत्र॒ विकल्प बनाकर, लुट पिटकर थोड़े समयको आत्मविशुद्धि बनानेके लिए एक पोषसामें 
लगते है, अपनी स्वच्छता करनेके लिए बैठते हैं। अ्रपनी स्वच्छता अपने सहज स्वरूपके 
निहारनेमें है। यह स्वरूप अविकार है। मेरे स्वभावमें त्रिकार नहीं है। कितना महत्त्व है 
मेरे स्वरूपमें ? इसको स्पष्ट समभना है तो कर्ममुक्त, देहमुक्त, केवल्य अवस्थामें विराजमान 
सिद्धप्रभके स्वरूपको निहारकर समझ सकते हैं । वे भी जीव हैं, मैं भी जीव हूं, स्वरूपमें 
रंच अन्तर नहीं है। फिर यदि अपने आपको 'सम्हाल लूं, अपनी ओर लगन करू तो प्रश्नु 
जैसा मैं केसे नहीं हो सकता हूं ? अज्ञानभावका ही निमंत्रण देते रहे विपयकषायोंमें हो 
प्रीति बनाये रहे तो यह बात तो स्वप्न जितनी भी नहीं रहती । 

८४५. ज्ञाननय आत्माकी भक्ति--यहाँ आत्मभक्तिमें यह कहा गया है कि जो 
ज्ञानमय ज्ञानी पुरुष है उससे जो कुछ भो भाव होता है वह ज्ञानमय भाव; होता है, किन्तु 
अज्ञानी पुरुष जिसने रागद्वेषादिक अज्ञानमय भावोंमें 'यह मैं हूँ” ऐसी प्रतीति बनाया है उस 
अज्ञानमयभावसे जो भी भाव बनता है वह अज्ञानमय बनता है। जैसे कोई गुस्सा करके 
बैठा हो तो दूसरे लोग समभाते हैं कि भाई श्रभी इससे न बोलना, क्योंकि यह रूठा हुआ 
बैठा है । उसके चित्तमें यह वात समायी है कि भ्रभी यह रूठा हुआ हैं ओर इसके वचन 
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होता । और अज्ञानम्य जीव जिन्हें अपने ज्ञानस्वरूपकी सुध नहीं हैं, किन-किन विकल्पोंहूप 
में बस रहे हैं ? मैं ऐसे परिवार वाला हूँ, मैं रूप वाला हूँ, मैं वुरूप हूं, मैं ऐसी मोज वाला 
हैं, गरीब हूं, धनी हूं, पंडित हूँ, मूर्ख हूँ । कितने कितने प्रकारके विकल्प करके ग्रौर जो 
श्रन्त: विकार चल रहा है उसके बारेमें शब्द तो नहीं बोलता भगर लगाव तो अ्रधिक है ऐसे 
पुरुषकी प्रतीति क्‍या होती है ? बाह्यभावरूप । वह भ्रज्ञानमय पुरुष है। ऐसे जीवका जो 
कुछ भी भाव होता है वह भ्रज्ञाममयका उल्लंघन न करनेसे अ्रज्ञानमय ही होता है । इससे 
निर्णय वरिये कि शअज्ञानी जीवके समरत भाव श्रज्ञानमय ही होते हैं, ज्ञानी जीवके समस्त 
भाव ज्ञानमय होते हैं । एक राजा विद्याका बड़ा प्रेमी था । विद्वानोंकों खूब द्रव्य देता था । 
एक विद्वानकों बहुत दिनोंसे द्रव्य न मिला | वह गरीबीकी हालतमें श्रपता समय काट रहा 
था | सोचा कि कया करें ? चोरी करनेके सिवाय कुछ गुजारा नहीं । सोचा कि गरीबोंके 
यहाँ चोरी करनेसे क्‍या होगा, राजाके यहाँ चोरी करें । किसी तरह राजदरबारमें पहुंच गया 
रात्रिके समय । उस समय राजाका पहरेदार एक बन्दर था। उस बन्दरके हाथमें तलवार 
थी । रात्रिमें कुछ खटपट-सी हुई तो वह विद्वान वहीं कहीं छिपकर खड़ा हो गया । राजा सो 
रहा था | उसकी नाकपर एक मक्खी झाकर बैठ गयो, बन्दरने उसे उड़ा दिया । फिर उसी 
जगह बेठ गयी, फिर बन्दरने उड़ा दिया । यों ही वह मकख्ली बार-बार उसी जगह झा श्राकर 
बैठे तो बन्दरकों गुस्सा आ गया । सोचा कि इस ही स्थानपर यह मक्खी भ्रा आकर बैठती 
है । यदि इस स्थानको ही काटकर साफ कर दें तो फिर यह मक्खी न बैठे | तो भट तल- 
वार उठाया राजाकी नाकको काटनेके लिए। यह सब हृश्य देख रहा था पाप्तमें छिपा हुआझ्ा 
वह ॒विदह्वान । तो पासमें खड़े हुये उस विद्वानको दया आयी और झट बन्दरका हाथ पकड़ 
लिया । इसी बीच राजाकी नींद खुल गई और वह हृश्य देखकर राजा आश्चर्यमें पड़ा | 
राजाने उस घटनाका कारण पूछा तो विद्वानने सारा हाल कह सुनाया | तो नीतिमें ठीक 
ही कहा है कि पंडित शत्रु भी भला है पर मूर्ख मित्र श्रच्छा नहीं | मूर्ख मित्रसे जब कभी 
भी कुछ भी परिणति ऐसी बन सकती है कि खुदके बहुत प्रतिकूल बैठे । ज्ञानी पुरुषके संग 
में कभी उसे क्रोध भी झाये तो एक हृष्टिसे देखो तो उसका क्रोध भी भला कर देगा। दूसरे 
पर जितना वह बर्षेगा क्रोधमें, क्रोधशान्तिके बाद उत्तना ही अधिक उपकारकी वाज्छा 
करेगा अपने आपकमें ज्ञानमय भाव होनेसे सारी प्रवृत्तियोंमें श्रन्तर श्रा जाता है। अज्ञानमय 
भाव होनेसे प्रवृत्तियोंमें अन्तर ञ्रा जाता है । 

८४३. शानमय व अज्ञानमय भाव हानेका कारएण--यह ह्लानमय भाव बना कैसे ? 
ग्रपत्ती रुचिके अनुसार कहा जा रहा है कि उस जीवने श्रपनेको ज्ञानमात्र प्रतीतिमें लिया है। 
में अन्य स्वरूप हुं ही. नहीं, केब्ल ज्ञाप्र.त्र हूं । अब उसका जो भाव होता है वह ज्ञावमय 
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जैसे कारणका सन्निधान होगा उस प्रकारसे इसमें श्रवस्था बनेगी, सो योग्यता तो ज्ञानमय 
है, अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव किया है। अरब उससे जो कुछ भी भाव बनेगा वह श्रज्ञान 
, जातिका न बनेगा, ज्ञानमय भाव बनेगा । 2 

८४७, ज्ञानमय अन्तस्तत्वके समझ लेनेका प्रभाव-देखिये-श्रपनेकों ज्ञा.म,त्र समझ 
लेनेपर तुरन्त कितना प्रभाव झआात्मामें आता है ? मेरा जगतमें कोई शत्रु नहीं है। भले ही 
ज्ञानी पुरुष किसी विरोधीसे बचनेका भ्रपना उपाय रखे, किन्तु श्रद्धा यह है कि दूसरा जो 
कोई भी विरोधी हो रहा है वह अपने अज्ञानसे अ्रपनी कल्पनामें मेरेको लक्ष्यमें लेकर विरोध 
भाव रख रहा है । वस्तुतः उसका आत्मा मेरा विरोधी नहीं है श्रथवा दूसरा कोई भी मेरे 
कुछ नहीं करता । फिर मेरा विरोधी कौन ? मेरा जगतमें कोई मित्र नहीं है, मेरेको कोई 
कर क्या देगा ? कृबुद्धि जब होती है तो लाख समभाये पर वह किसीके समभझाये समभता 
है क्या ? और जब सदवुद्धि होती है तो भले ही कोई दूसरा निमित्त हो जाय, पर जो कूछ 
भी सहयोग उसने पाया वह अपनी सद्वुद्धिकि परिणमनसे ही पाया | अपनेको ज्ञानमात्र 
निरखनेपर रागद्वेपकी परिणति हट जाती है, परिग्रह संचय राजपाट इन सबका भी लोभ 
नहीं रहता । मैं ज्ञानमात्र हैँ इतना ही था, इतना ही हूँ और इतठा ही रहूँगा, इसमें एक 
अणुकी भी वृद्धि नहीं होती, फिर क्यों व्यर्थकी आराकांक्षाग्रोंमें अपने आ्राप॥र विह्लल किया 
जाय ? ग्रहस्थीमें हैं तो उदयानुसार जो हो उसकी व्यवस्था बनाना हमारा कर्तव्य है | अपने 
से बड़े गये बीते भी आथिक स्थितिमें गृहस्थजन हैं, उनकी व्यवस्था क्या होती नहीं ? अपने 
आपमें यह हठ न बनागा कि मेरी व्यवस्था तो इस ढंगसे ही चल सकती हैं इससे कममें 
नहीं चल सकती । अरे पापका उदय होनेपर जब तिय॑ंञ्च गति प्राप्त होगी, पशुपक्षी अवस्था 
प्राप्त होगी तव बताओ्रो कितनेमें काम चल जायगा ? अथवा निर्धन वंशमें उत्वन्त हुए होते 
तो कितनेमें काम चल गया होगा ? ये सब कल्पनायें दौड़ाना और अपने आपका परिग्रहमें 
आसक्त होनेका उपाय बनाना यह योग्य नहीं है । ग्रहस्थका काम है त्रिवर्गका । धर्मके लिए 
समय दिया तो ग्रहस्थीमें धनाजंनके लिए भी समय देना ही पड़ता है । श्रब जो हो उसके 
अनुपार व्यवस्था है । मुे किसीका भी संकोच नहीं है । मुभे यदि बड़ी संकीर्णतासे गुजारा 
करना पड़े, तो किसीमें संकोच नहीं । कोई मेरा मित्र है क्या ? कोई मुझे जानता है क्या ? 
मैं सर्वसे अपरिचित हूँ । मेरा कर्तव्य है कि मैं अपनेको समक्ू, मेरेमें गुप्त रहता हुआ अपवी 
निधिका खूब लाभ लूटूँ । विशुद्ध आनन्दका अ्रनुभव करता रहूं । यही मात्र मेरा कतंव्य है। 
तो ज्ञानमात्र अपनेको अनुभवनेपर सारे कलंक दूर हो जाते हैं,. ऐसा ज्ञानी पुरुषक़ा ज्ञानमय 
भाव है और उससे जो भी भाव उत्तन्‍्त होता है वह राब ज्ञानमय भाव होता है। जबकि 
अज्ञानी पुरुषके समस्त अज्ञानमय भाव होते है। जँसे जो लोहमय पदार्थ है उससे बढ़ाई, 
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श्रभी रूठे हुवे कलुषित ही निकलेंगे | बुद्धिमान पुरष विसीते सुन्दर बचन या कामकी आ्राशा 
रखने वाले इस टोहमें रहते हैं कि अ्रमुक पुरुष जब शान्तिसे बैठा हो तब बात करना, वहाँ 
भो क्‍या बात रही ? प्रसन्‍्त रहती हुई पअ्रवस्थामें सुन्दर वचन निकलते हैं और क्रुद्ध , 
श्रवस्थामें रहते हुएमें अ्रसुन्दर वचन निकलते हैं। अब यहां अ्रध्यात्ममें निरखिये कि जिस 
पुछषने अपने झ्रापको ऐसा अनुभवमें लिया कि मैं सबसे निराला विकाररहित केवलज्ञान 
ज्योतिस्व॒छूप हूँ, इस प्रतीतिमें जो बस रहा है उससे जो भी भाव बनेगा वह ज्ञानमय बनेगा। 

८४६, दृष्टान्तपूर्वक शञानमय भावसे ज्ञाननय भावकी उद्भूतिका कथन -- इस विषय 
में श्रब इन दो गाथाश्रोंमें दृष्टान्त देकर समभाया है। जैसे स्वर्णामय कोई पदार्थ है, स्वर्णा 
पदार्थ नहीं रवर्ण अ्रवस्था, है, जो एक सामान्य परमासु स्कंध है वह पदार्थ माना और 
परमार्थभृत उनमें अणु-ग्रणु पदार्थ हैं तो ऐसे पुदूगल जब स्वर्ण अ्रवस्थामें आये, तो वह 
स्वरोमय पदार्थ है । सो देखो पुदू्गलका तो परिणमनस्वभाव स्वयं है। कोई दूसरा पुरुष 
नहीं परिणमाता किसीको । जैसे चाभी भरी हुई घड़ीको कोई देखे या नहीं, वह स्वयं ही 
चलती रहती है, ऐसे हो द्रव्यत्वगुणसे तन्मय इस पदार्थकी कोई सुध ले या न ले, कहीं 
भी कोई पदार्थ पड़ा हो पर वह परिणमता रहता है । तो पुद्गलमें क्या सभी पदार्थोमें यह 
परिणमन पाया जाता है। यहाँ पुद्गलकी चर्चा कर रहे हैं। उस स्वर्णमें स्वयं परिणमन 
का स्वभाव पड़ा है और अ्रब जिस प्रकारका कारण जुटा उस प्रकारका उसमें से श्राभूषण 
वतता है। स्वर्णकारने जिस विधिसे अपने श्रवयव चलाये उस प्रकारका उसमें आ्राभूषण 
बनता है । तो यहाँ स्वणंसे स्वरणमय भाव बनेगा या लोहमय बन जायगा ? स्वर्गामय पदार्थ 
से स्वर्गमय ही चीज बनेगी और लोहमय पदार्थोंसे लोहमय ही चीज बनेगी । जिसमें 
जैसी योग्यता है वहाँ वेसा ही बनेगा । इसी प्रकार आत्माका स्वयं परिणमनेका स्वभाव है। 
अनादि अनन्त स्वभाव है, अनादि अनन्त स्वभाव है। सिद्ध हो गये तो वहाँ भी परिणमन 
«लता है। परिणमनका श्रर्थ विलक्षण परिवर्तन नहीं किन्तु श्रवस्थासे श्रवस्थान्तर होना । 
विलक्षण अवस्थान्तर होना नहीं किन्तु बतेना होना । दक्षा तो रहता इसका नाम है परिण- 
मन । जैसे बिजलीका वल्ब श्राधा घंटा तक जलता रहा तो लोग तो उसे देखकर यों कहते 
कि इसमें कोई नयी बात नहीं हुयी । यह तो बराबर आध घंटेसे ज्यों का त्यों प्रकाश रहा 
है । पर ऐसी वात नहीं है कि नया नया परिणमन नहीं, उस बिजलीके बल्बमें प्रतिक्षण 
नया नया काम हो रहा है | तभी ठो बिजलीके खर्चके बिल बनते हैं | तो इसी प्रकार सिद्ध 
अवस्थामें सिद्धप्रभुके सहश ही सहश परिणमव चलता है किन्तु पहिले समयमें परिणामा 
तो उस परिणमनसे ही नहीं चल रहा, तू दूसरे समयमें द्वितीय परिणमन है। पदाशथरमें 
परिणमनका स्वभाव पड़ा है | आात्मामें परिणमनका स्वभाव है। अब इसकी योग्यता है 


5४ समयसार प्रवचन पंथ्मम पुस्तक 
अनुकूल दूसरोंका राहयोग भी भश्राप्त होता रहेगा । रब ही विपरीत हो गए तो दूसरोंसे 
मुझे सहयोग मिलनेकी श्राशा क्या ? मेरा मैं हो शरण हूं, मेरी मैं ही रक्षा कर सकता हूं 
दूसरा वोई नहीं। जब सगफ्ा कि मैं अपने ही गुशसे हैं, अपनी ही शक्तिसे हैं दसरेकी 
शक्तिसे नई द्रारेकी अपेक्षाका भाव न रहा। मैं श्रपनी ही शक्तिका आलम्धन लू 
तो मेरेमें वह शक्ति प्रकट होगी । दूसरेका आलम्बन ल्ेनेसे मेरी शक्ति प्रकट न होगी | तो 
जो स्वरूप प्रभ्रुका है वही स्वरूप जब मेरा है तो स्वरूपका आलम्बन लेने पर वह प्रश्न 
श्रवस्था मेरी क्‍यों न प्रकट होगी ? अवर्य प्रकट होगी | इसमें सन्देहका रंच भी स्थान नहीं 
है | केवल एक हृढ़ निर्णायके साथ अपने आपके स्वरूप में भुकनेकी आवश्यकता है, परकी 
अपेक्षा करमेकी ग्रावश्यकता नहीं है| यों जो अपनेको स्वचतुष्टयसे अ्रस्ति तक रहा और 
पर चतुष्टयसे नास्ति सोच रहा है, उसे अपनेमें मिला यह ज्ञानमान्र स्वरूप । तो ज्ञानमात्र 
आत्मतत्त्वकी प्रतीति करने वाला पुरुप ज्ञानमय कहनाता है, उसमें जो भी भाव बनेगा वह 
ज्ञानमय भाव बनेगा । ज्ञानभावमें श्रानन्द है, शान्ति है। शान्ति चाहिये तो अपनेमें दृढ़ 
प्रतीति बनाश्रो कि मैं केवल ज्ञानज्योतिस्वरूप हुं, इसमें ग्रन्य कोई भी खटपट नहीं है । 

अण्णाणस्स स उदयो ज॑ जीवाणं झतच्चउवल 

मिच्छत्तस्स दु उदग्नो जीवस्स असददद्ाणत्तं ॥१३२॥ 

उदओ असंजम स्स दु जं जीवाणं हवेइ अविरमणं । 

जो हु कलुसोवश्नोगो जीवाणं सो कसाउदयो ॥॥१३३॥ 

त॑ जाणु जोगउदयं जो जीबाणां तु चिट्ठु उच्छाहो । 

सोहणभसोहरां वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥१३४॥ 

एदेसु हेदुभूदेसु कम्मइयवग्गाणगयं ज॑ तु । 

परिणमदे अट्टृविहं साणावरणादिभावेहिं ॥१३४।॥। 

त॑ खलु जीवश्बद्ध कम्मइयवग्गणागर्य जइया । 

तडया दु होदि हेदू जीवो परिणामभावाणं ॥१३६॥ 

८४९, अ्रममें अज्ञानके उदयकी विडम्बना--इत कथनसें यह सिद्ध किया जायगा 
कि जीव जब विक्राररूप परिशम रहा है और वहाँ पुद्गल कर्मका आख्रव बंध हो रहा है 
उस घटनामें भी कर्म कर्ममें परिणम रहे हैं और जीव जीवमें परिणाम रहा है। हो क्या 
रहा है वहाँ संक्षेपमें देखा जाय तो कहना चाहिये कि अज्ञानका उदय चल रहा है। अज्ञान 
में सव कुछ बातें आ जाती हैं। अज्ञान यह है कि जो उस तत्वकोी उपलब्धि नहीं- हो रहो । 
आत्माका तत्व सहज ज्ञानस्वभाव है| तत्त्वके मायने यह कि खालिस आत्मामें क्या भाव 
पाया जाता है उसको कहते हैं तत्त्व । तस्य भाव: ठत्त्वं। उसके भावको तत्त्व कहते हैं । 
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तवा, चमीटा, मशीनरी आदिक लोहमय चीजें ही बनती हैं स्वर्णामय नहीं, इसी प्रकार 
अज्ञानी जीवोंसे अ्ज्ञानमय भाव ही बन्ठा है ज्ञानमय नहीं । अ्ज्ञानी पुरुषमें स्वयं चेतने की 
सामर्थ्य नहीं है सो वह जड़भावोंको अपनाता है, सो अज्ञानी प्रषके अ्रज्ञानमय भाव ही होंगे । 
८४८. ज्ञानमय भादके रतवनसे आत्महितकर उद्बोधन--इस कथदसे हमें अपने 
बारेमें क्या देखना है ? मैं अपने भावोंसे व्यापकर-रहा करता हूं, इसके अतिरिक्त अन्य 
काम नहीं करता | प्रत्येक पदार्थ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप होता । इसे स्वरूप चतुष्टय 
कहते हैं। जैसे यहाँ पुस्तक है तो इसका अर्थ क्या है ? जो भी इसका पिण्ड है, जिसे हाथमें 
लिए हैं, दूसरेको बता सकते है, दे सकते हैं, यह है द्रव्य | और यह पुस्तक और पुस्तक की 
जो परिणाति है नई पुणनी जीरो शीर्ण रूपादिक सो उसका काल है । और पुस्तकमें जो भी 
गुण हैं, शवितियाँ हैं वे हैं पु तव के भाव । किसी भी पदार्थके सम्बंधमें चर्चा कर लें। प्रत्येक 
पदार्थ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरुप मिलेगा । ग्रात्माकी चर्चा कर लीजिये--आत्मामें द्रव्य 
क्या ? जो भी पिण्ड है, मृर्तकी तरह पिण्ड नहीं है, किन्तु जिससे रचा गया है । जिन गुण 
पर्यायोंमें यह रहता है उनका पिण्डरूप यह है श्रात्मद्रव्य । जो ज्ञानहश्सि समभमें झ्राता है । 
ज्ञान, दशन, शक्ति, आनन्द झादिक गुण ओर इनका परिणमन इन सबका जो पिण्ड है यही 
तो आत्मा है। श्रात्माका क्षेत्र क्या है ? जितने प्रदेशोंमें श्रनुभवन चलता है ज्ञानका, आनन्द 
का जितनेमें हमारी वर्तना है वह हमारा क्षेत्र है। श्राकाशकी बात न्हीं कह रहे कि जितने 
श्राकाशमें हम रहते है वह हमारा क्षेत्र है। श्ररे आज हम यहाँ बठे हैं भ्रभी दूसरी जगह 
बैठ गये । वह परक्षेत्र मेरा क्‍या ? मैं अपने ग्रापमें जितने क्षेत्रकों अपने क्षेत्रकों ग्रयने आप 
की रचनासे में व्याप रहा हूँ वह मेरा क्षेत्र है । मेरा काल क्‍या ? मुझमें जो परिणति चल 
रही है, ८ई पुरानो, कषाय, विषय, इच्छा आदिक जो कुछ भी परिणतियाँ चल रही हैं वह 
है ६मारा काल, और मुभमें श्रनादि अ्ननन्त जो शक््तियाँ हैं वे हैं मेरा भाव । तो मैं अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे हूं, परके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे नहीं हूं । इस प्रतीतिमें कितने 
निर्णोय श्रा गए ? मुभमें में ही रहता हूं, मुझमें दूसरेका प्रवेश नहीं है । रवद्रव्यसे हूं, पर- 
द्रव्यसे नहीं हूं । इससे यह बात आयी कि त्रिकाल भी मेरेमें क्रिसी दूसरेका प्रवेश नहीं है । 
में अनने क्षेत्रसे हूं, परक्षेत्रसे नहीं हूं। इससे यह निर्णाय हुआ कि में अपने आपमें ही रहा 
करता हूँ, दूसरेमें नहीं। दूसरा भी मुभम नहीं रहता । मेरेमें मैं ही मिलता हैँ दूसरा कोई 
न्हीं। मैं श्रपने कालसे हूँ, अपने परिणमतसे परिणमता हूं दूसरेके परिणमनसे नहीं परिण- 
मता । अ्रब क्या आशा रही कि कोई दूसरा मेरी रक्षा कर दे ? कहाँ गुजाइश है कि 
किस से मुझे सहयोग मिल जायगा ? शभरे मैं स्वयं भला हूँ, भली परिणतिसे रहता हूं तो 
दूस+के सहयोगकी अपेक्षा वया ? अथ्वा भरी परिणतिसे परिशमता हुए मेरेको बाह्ममें 


कह समयसार प्रवचन पंचम पस्तक 
विच्तु इन रुब परभावोंसे किम मैं अतादि निधन रंतस्यरबरूप हूँ, इस प्रकारक्ी ऋलक नहीं 
हो पाती । ण्ह अगृद्दीत्त म्ध्यात्वनी वात नल रही है। अपनी ब्रुटियोंकी चर्चा चल रही है 
कि जीवमें वया चुटियाँ हैं, जिनके कारणा इसे जन्ममरणा वरना पड़ रहा है। कितना ग्रह 
कार इस जीण्को है इस अ्रगृहीत मिश्यात्वमें । मैं सुखी हूं, दुःखी हूं, रंक हूँ, राजा हूं, इतने 
वैभव वाला हूं, ऐसी प्रतिष्ठावाला हूँ, देहको निरखकर यह मैं हैं, देहकी उत्पत्ति होनेको 
अपनी उत्पत्ति मानता, देहके नष्ट होनेकी अपना विनाश समझता | कितनी पर्यायमें आ्त्मवुद्धि 
है । तो यह सब अग्रहीत मिथ्यात्व है, पौदूगलिक कर्म बंधका कारण है। जो बात द:खके 
लिए है उसे तो सुखकारी समझ हैं अग्ृहीत मिथ्यात्वमें श्रोर जो वात सुखके लिए है उसे 
दु:खकारी समभते हैं। जैसे रागढंघादिक भाव इस जीवको दुःखके लिए हैं लेकिन उन्हें सुख- 
दायी समभता है, और ज्ञान वेराग्य संयम जो कि श्रानन्दके लिए हैं उन्हें यह जीव दुःख'* 
कारी समभता है। 

८५१. अगृहीत मिथ्यात्वमें वस्तुर्वरूप हृष्टिका तथा केवल्यपरिणमन अतीक्षाका 
अभाव- देखो भैया ! जब वस्तृस्वरूपका शुद्ध ज्ञान उपयोगमें चल रहा हो, प्रत्येक 
पदार्थ अणु-अरा प्रत्येक जन स्वतस्त्र है, अपने स्वरूपसे सत्‌ हैं, अपने ही स्वेरूप 
में उत्पादव्ययश्रौव्य संयुक्त है। जब वस्तुस्वरूपका उपयोग चल रहा हो उस समय 
के अपने परिशामकों निरखिये कि वंसे धार्मिक शान्त परिशाम रहते हैं और 
जब वस्तुस्वरूपके विरुद्ध हठ बन जाती है, परपदार्थमिं ये मेरे हैं, ये मैं हूँ, इनसे बड़प्पत 
है, इस प्रकार जब एक हठ बन जाती है तबका परिणाम निरखिये। आ्राकुलता बढ़ जाती हे 
ग्रौर उस समय फिर कोई शान्तिका उपाय समभमें नहीं श्राता, बल्कि जो जो उपाय किये 
जाते हैं इस अ्रममें वे सब उपाय इसके बिपरीत पड़ते हैं, श्रशान्तिको ही बढ़ाने वाले होते 
हैं । इस जीवने परतत्त्वोंकी सुखकारी समझकर परकी बाट बड़ी जोही, प्रतीक्षायें कीं, किन्तु 
कभी अपने आपको केवल विशुद्ध दश्ामें रहनेकी प्रतीक्षा नहीं कीं। हर एक पुरुष अपने 
बारेमें कुछ न कुछ सोचता है और उस प्रकार वननेकी प्रतीक्षा करता रहता है, मुझे ऐसा 
बनना है, रुभे इस ढंगमें रहना है, प्रतीक्षा करते है । लेकिन मुझे कैवल बनना है, केवल 
ही मैं रह जाऊँ, जो मुझपर देह कर्म आदिकका उपद्रव लगा है वह सत्र टल जाय और सें 
केवल रह जाऊँ, इस प्रकारवी वाट नहीं जोहते हैं, यह सब अग्रहीत मिथ्यात्वका ही प्रभाव 
है । इसको दूर करनेसे ही श्रपता काम बनेगा । यहाँ मौज माननेसे, इन सांसारिक बातोंमें 
ही सन्‍तोप करनेसे अपना पूरा न पड़ेगा । इस श्रग्रहीत मिथ्यात्र को काटता है। इसको 
काटनेका उपाय एक प्रज्ञा होनी ही है। भेदबुद्धि एक ऐसी तीक्षण छेनी है कि जिसके 
द्वारा यह मिथ्यात्व कट सकता है। जहाँ दो पदार्थोंक्रे लक्षणोंमें भेद समझा वहां श्रग्नहीत 


ना 
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आ्रात्माके स्वभावकों ग्रात्माका तत्त्व कहते हैं। उसकी उपलब्धि नहीं हो रही है, यह सब 
श्रज्ञ नव्रा उदय है | जैसे कोई पुरुष जेबमें तो अंगूठी रखे हुए है और उसका ख्याल न रटने 
से वह उस अंगूठीका बड़ा ढुढ़ावा कर रहा है तो जो हालत उसकी है वही हालत हम 
आ्रापकी है, हैं तो हम स्वयं चैतन्यर्वभाव ज्ञानानन्द स्वभावमात्र और उस ज्ञानानन्दकी चर्चा 
भी कर रहे, हुढ़ावा भी कर रहे, खोज भी कर रहे किन्तु दर्शन नहीं हो रहा है। यह ज्ञान- 
मात्र आत्मा अपने आपकी (ष्टिमें नहीं आरा रहा है, बस सारी बिडम्बना यही है। और 
इस हृष्टिसे सबको क्लेश विपदा एकसी है। चाहे राजा हो, चाहे रंक हो चाहे मूर्ख हो, 
चाहे विद्वान हो, चाहे प्रजा हो, चाहे श्रधिकारी हो सबका एक ही प्रकारका क्लेश है श्रोर 
एक ही प्रकारकी विडम्बना है। वह है आत्मतत्त्वकी उपलब्धि न होनेसे उपयोगका बाहरकी 
ओर मुख करता । और इस एक विडम्बनाकों मिटा दिया जाय भश्रर्थात्‌ उपयोग बहिमुल 
न होकर गअच्त: जो स्वरूप है, तत्त्व है, सहज स्वभाव है, आत्मामें आत्माके कारण अपने 
आप जो कुछ भी सत्त्व हो, भाव हो उसवी उपलब्धि हो जाय तो बस विडम्बना मिट गयी। 
तो एक यह भ्रज्ञानका उदय चल रहा है, इस ही श्रज्ञावग उदयके, इस ही श्रज्ञान श्रवस्थाके 
प्रकार उपप्रकार बनायें तो चार प्रत्यय होते हैं, जिन्हें कहते हैं--मिथ्यात्व, अविरति, कषाय 
श्र योग । यह सब वर्णोन इन सबको दिखानेके लिए चल रहा है कि जीवमें इस इस तरह 
के परिणाम होते हैं, श्रवस्थायें होती है जिस निभित्तको पाकर कर्म बंधा करते हैं । यहाँ 
त्रुटियोंकी बात सुनाई जा रहो है कि हम लोग क्या क्या गलतियाँ करते हैं जिनके फलमें 
संसारमें रलना पड़ता है | तो कमके हेतुभूत मिथ्यात्व श्रसेयम कषाय और योग, इनके उदय 
रूप चार प्रकारके भाव हैं। यह सब जीवभावकी बात कही जा रही है । 

८५४०, अगुहीत भिथ्यात्वमं विडम्बना- मिथ्यात्दका उदय क्या है अर्थात्‌ जीवमें 
मिथ्यापरिणाम होते हैं वे किस रूपसे हैं ? तत्त्वका अश्वद्धान रूपसे ज्ञानमें जो भाव, परिण- 
मन हो रहा उसे कहते हैं मिथ्यात्वका उदय । तत्त्वका श्रद्धान ही नहीं बन पाता । अगृहीत 
मिथ्यात्व और गृहीत मिथ्यात्व ऐसे मिथ्यात्वके दो भेद किये गए हैं | अग्रहीत मिथ्यात्व कहते 
हैं उसे जो मिथ्यात्व किसी दूसरेके द्वारा ग्रहण न कराया गया हो श्रर्थात्‌ उपदेश सुनकर 
रुगमें झ्ाकर किसी भी प्रकार जो ग्रहण कराया ग्या हो। अग्ृहीत मिथ्यात्वमें यह जीव 
पर्यायमें आत्मबुद्धि रखता है। जीवद्रव्य है तो एक श्रनादि अनन्त अहेतुक चतन्यमात्र अमूर्ते । 
उसमें श्रात्मतत्त्वका श्रद्धान नहीं हो पाता, किन्तु उससे पृथक जो कुछ भी परतत्त्व हैं उनमें 
'यह मैं हूं! इस रूपसे श्रद्धान होता है। जिममें ममता है, पुदगल द्रव्य हैं, मित्र परिजन है, 
वेभव सम्पदा हैं अथवा भीतरके विभाव हैं, इच्छा हैं, रागादिक विकार हैं, इन सबमें यह मैं 
हूं, थे मेरे हैं, इनसे मेरा बड़प्पन है, इस प्रकारका शद्धान तो इसके डटकर चल रहा नह 


६१४ दम सार असल वंचस पे 
मिथ्यात्व इससे प्रेरित है, से तो उगसोी धसरत जीब ६. । सद् सुद्दैस थो सट्री कदलाते । 
लेकिन सम्हें तो भत्ताने कंदेय अमाया है। संतों जोड़ेसो में, राह देयी अल्‍्यक्ष, एैंगेतों 
भसारमें अनेक जीन है, एकी थी जीय ॥ जिममी आज पुदेवक दपभे प्रमिद्धि है तो 
जब संसार मे अस्त धासी में को रागी देंगी घोड़ी अन्पन्ञ हें. ब्रीर जिसे गाज करेव 
मादा जा रहा है थे को राटी देंषा। मोटी अनशन हे. फिर उन्हें लाइव कहना गश्रोर जगवके 
प्रनन्त प्राशियोंकी केस ने कहर बट हेंद किससे डाला है ? जछमनोने ठाला 2ै। उसने 
उनमें देवत्ाती सर्पमा की ? भक्त जनोनि । 

८५०, कुदेवयगाधघक भक्तेब्यवदारकी समीक्षा -- झद् ओर रुदमहरिठसे सलिय्रे-- 
यदि बीतराग्रमुतिक सम भी कोई इस प्रकारयी बुद्धितवेक भक्ति कर रहा हो कि थे प्रमु 
मेरा मुकदगा जिताईमे, मुझे सन गे, बियाह करा देंगे, लड़के दें देंगे आदि, तो समझो कि 
उस भक्तने पश्ुुकों भी छुदेस बद्ा डाला, सपने पे सदि बाझ्छा हुई तो । ग्रढीत मिव्यात्व 
को तो हमें बिस्फल होड़ ही देना आहिगे, बड़ सो द्रमारे वगकी बात है, तवोंकि मत मिला 
है, सोच सकते हैं, श्र प्रगग्नीत मिश्यात्यका ठालता भी यगकी बात हे, पर बह जरा कठित 
पडता है। गृहीत मिथ्यात्वका छोड़ना तो आपका सरल है । अभी मन ये तो अभी छड़ 
गे बीतराग मुतिके समदा भी यदि ऐसी ही भावना रखी हि जिससे देवका राशी स्व- 


ब्म्म्यक 


दें। ते 
रूप बन जाय तो आप बृहीत मिथ्यात्वमें हैं। सूदक्ष्महप्टिसे देखा जाय तो जो लोग यह कह 
ब्रैठते है कि अन्य देवी देवता ने पूजों, और एक अपने आराम सुखी वाझ्छाये यहीं वीत- 
राग मू्तिकों ही पूजों तो गृहीत मिथ्यात्वसे तो टले । भन्ने ही मोटे हपसे गृहीत मिथ्यात्वसे 
टलना मान लिया जाय, पर बस्तृतः गृहीत मिथ्यालसे टले नहीं क्योकि ये सुख देते हैं, पुत्र 
देते हैं, विवाह कराते हैं आदिक स्वरूप तो जब मान लिए गए तब फिर कुदेवफा स्वृह्तप ही 
कया कहलायेगा ? तो गृहीत मिथ्यात्व तो ठालो कमसे कम । अन्य देस जो प्रकट रामदेंय हा 
स्वरूप लिए हुए हैं, स्त्री पुत्नादिक साथमें रखते हैँ फिर भी देवरूपमें उनकी प्रसिद्धि है। 
धनुष बाण फर्सा आदिक अनेक प्रकारके हथियार रखते हैँ, अनेक प्रकारके वस्त्राभूषण हैं 
श्र जिनका चारित्र भी इस प्रकार वर्णन किया है कि एक बड़े पुढुषोके भांति यहाँ बह 
जाते, उद्यम करते, आरम्भ करते, लड़ाई कराते, खुद लड़ाईमें शागिल होते, ऐसे जिनका 
चारित्र है ऐसे आत्मामें देवत्वती बुद्धि न करना । ये देव हैं, भगवान ई, संकटहारों हँ-- इस 
प्रकारकी वुद्धि न करना कदेवमें इसके मायने हैं गृहीत मिथ्यात्वका त्याथ । ओर बीतराग 
मूतिके समक्ष, अरहंत सिद्ध भगवानकी मू्तिके समक्ष ऐसा स्तवन फर कि ये जि न्द्रिय हैं, 
जितमो ह हैं, इन्होंने कर्मोका क्षय किया है, ये सर्वेज्ञ हैं, अपने आपमें निरन्तर विश्ुद्ध आनन्द 


हृ 0५ ४ 
का अनलु३े वकवरत | बिछु दर ज्ञान हैं, संव वलेर से दर है, ऊपने ज्ञानानवद रवेस्पत म्ने 
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मिथ्यात्व कट जाता है । कहाँ भेंद डालना ? कहाँ बुद्धि छेती निषात करना ? जीवस्वभाव 
आर रागादिक विभाव इनके बीच | रागादिक विकार ये मलिन भाव हैं, मेरे घातके लिए 
श्राये हैं, क्षशिक हैं, ये आये हैं मिट जायेंगे लेकिन इनमें जो कोई आरात्मबुद्धि करता है उसके 
लिए इसकी परम्परा वन जायगी और जन्म मरणकी बिडम्वनामें बना रहना होगा। ये 
रागांदिक विकार आये हैं तो ये क्षरिक हैं, खुद अशरणा हैं, *वर्य ये दूसरी क्षण न टिक 
सकेंगे, मेरे दुःखके लिए ही है और भविष्यमें भी ये दुःखकी परम्परा बना जायेंगे। ये 
ग्रहित रूप हैं, मेरे स्वरूप नहीं । मैं तो एक सहज चैतन्य स्वभावमात्र हूं। यों क्षशिक 
विकरारसे अपनेको श्रलग हटाना श्रौर श्र व ज्ञानमात्र अपने आपमें ग्रपनी प्रतीति करना बस 
एक यही परम झौषधि है । जिसका पान करनेसे संसारके रामस्त क्लेश टल जायेंगे। अग्ु- 
हीत मिथ्यात्व निगोदसे लेकर संज्ञी पजथ्चेन्द्रिय तक पाया जाता है । 

८५२, गृहीतमिथ्यात्वका निर्देश--ग़रहीत मिथ्यात्व चूँकि मनसे विचारकर ही 
ग्रहण किया गया है अतः संज्ञी पंड्चेन्द्रियमें ही प्रकट पाया जाता है। योग्यता कर्मोदयकी 
दृष्टिसे जिसके अगृहीत है उसके ग्रहीत भी है, जिसके ;)्रहीत है उसके श्रग्रहीत भी है किन्तु 
प्रकट रूपमें जिसके गृहीत मिथ्यात्व है उसके ग्रहीत भी है अग्रहीत भी है, किन्तु जिन जीवों 
के अग्रहीत मिथ्यात्व है उनके ग्रहीत मिथ्यात्व हो भी और न भी हो। विष तो अग्रहीत 
मिथ्यात्व हुआ । ग्रहीत मिथ्यात्व तो एक स्थितिका पोषक है। ग्रहीत +» ्यात्वमें यह जीव 
कुदेवको देव मानता, कुशास्त्रकों शास्त्र मानता और कुग्ुरुको गुरु मानता और देव शास्त्र 
गुरु मातकर उनकी उपासना करता । थह तो उसकी कृभक्ति है। किसी किसी जगह देखा 
होगा दो चार संन्यासी जहाँ रहते हों, जिनके बीच गाँजा, भांग, अफीम आदिक वस्तुवोंका 
बड़ा प्रयोग किया जा रहा हो, उनके ही साथ कुछ उनके भक्त जन रहा करते हैं, -जो कि 
चिलम तम्बाकू आदि सुलगाकर दिया करते हैं। वे उनकी बड़ी विनय किया करते हैं । वह 
भी कुृभक्तिका एक नमूना है । विचय ऊपरसे उसी प्रकारकी करते हैं । जैसे कोई ज्ञानी पुरुष 
ज्ञानाधारकी विनय करता है, पर भ्वेतरमें विवेक नहीं है, विशुद्ध मन नहीं है तो कृदेवको 
देव मानते, व्शास्त्रको शास्त्र मानते और कगुरुकों गुरु मानते । यह ग्ृहीत मिथ्यात्व है । 

८५३, भक्तोंक्री चेष्टासे कुदेवमें कुदेवत्वकी सिद्धि-- देखिये श्रम्नहीत मिथ्यात्व टलेगा 
भेद विज्ञानकी एक विशिष्ट दृष्टि होनेसे | किन्तु इंस समम्म इतना तो खोजिये कि हम कहीं 
गृहीत मिथ्यात्वका आचरण तो नहीं करते | यह वात तो चल करके भी छोड़ी जा सकती 
है । कुदेव उन्हें कहते हैं जिनमें रागद्वेष हों, अ्रल्पजुता हो, संसारी प्राणी भी हैं वे लेकिन 
उनमें देवत्वबुद्धि करते हैं तो वे कूदेव वहलाते हैं। तो देखिये कृदेवकी कुदेवता क्रिसने 
बनायी ? वे तो बेचारे जो हैं सो हैं, रागी है, द्वेपी हैं, अपने आपमें जो कुछ भी लगा है 
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यों जो आत्मा की साधनामें रहते हैं उन्हें साधु कहते हैं । उनसे ग्रतिरिक्त जो आत्मस्वभाव 
वी प्रतीतिसे बहिर्गत हैं, नाना प्रकारके तपश्चरणोंका आडम्बर करते हैं--जैसे वाठमें नाना 
कीलें गड़ाकर उनपर बैठना, दोपहरमें तेज श्राग जलाकर पंचाग्नि तप तपना, अ्रन्य श्रन्य 
चलेश सहना आदि । तो जिनकी बुद्धि श्रात्मसाथनासे बहिभूत है वे कुगुह कहलाते हैं। 
उनको गुरु मानकर उनकी उपासना करना ग्रहीत मिथ्यात्व है 

८५७, मिथ्यात्वमें तत्चाश्रद्धानरूपसें स्वद्मान भाव ओर उसकी निव!यता--समस्त 
मिथ्यात्वोंमें तत्त्वका अश्वद्धान पड़ा हुआ है | अपने आपके अंतस्तत्त्वके अ्रश्चद्धानके रूपसे जो 

छ भी पर्यायमें स्वाद झा रहा है, जो कुछ भी परिणमन वन रहा है वह है क्‍या ? 
मिथ्यात्वका उदय । तो यों जीबमें जीव मिथ्यात्वका उदय होनेपर जो कर्मोका श्राख़व होता 
है, बंध होता है उस कर्मबंध और श्रास्ववके समय भी वस्तु वस्तुस्वरूपकी कलाको न 
छोड़गा । कार्माणवर्गणावोंमें कर्मरूप परिणमन हो रहे हैं वे उनकी योग्यतासे । जीवमें जो 
मिथ्या आशयरूप परिणमन हो रहा है वह जीवमें हो रहा है । एक कोई दूसरेका परिशमन 
नहीं कर रहा, दूसरेके परिणमनमें श्रभेद नहीं रख रहा ? निमित्तनैमित्तिक भाव तो है, पर 
कर्ता कर्मभाव परस्परमें नहीं होता । बस्तुकी स्वतंत्रताके परिज्ञानकी बड़ी महिमा है | इमप्तके 
प्रतापसे ही मोह दूर होता है, सम्यग्शञानका प्रकाश होता है। संसारके समस्त भंभट सम्य- 
ज्ञानसे ही नष्ट हुआ करते हैं । 

८४८, एकान्त मिथ्यात्व और विपरीत मिथ्यात्में तच्चाश्रद्धानरुपसे स्वद्मान भाव- 
जीवमें मिथ्यात्व उदय होता है तो उस समय जीवके तत्त्वके अश्वद्धान रूप भाव चलते है । 
यह लक्षण कि तत्त्वका अश्नद्धात होना यह भिथ्यात्वके समस्त भेदोंमें प्रसिद्ध होता है। 
मिथ्यात्वके भेद ५ किये गए हैं--एकान्त मिथ्यात्व, विपरीत मिथ्यात्व, सांशथिक धिश्यात्व, 
बैनयिक मिथ्यात्व और शज्ञान मिथ्यात्व । एकान्त मिथ्यात््व. उसे कहते हैं कि पदार्थके अनेक 
धर्म होनेपर भी उनमेंसे किसी एक धर्मका ही हठ किया जाय, यह ही है अन्य वुछ नहीं है 
इसको एकान्‍्त मिथ्यात्व कहते हैं। जंसे सभी उत्पादव्ययप्रोव्य युवत हैं! जिनका रिष्क 
यह हुआ कि पदार्थ नित्यानित्यात्मक हैं, सदा रहंते हैं और सदा नहीं रहते हैं । तो यों 
नित्यानित्यात्मक पदार्थमें एक नित्य एकान्तका हुठ करना कि पदार्थ नित्य ही है, सदा 
अपरिणामी है तो यह एकान्त मिथ्यात्व हुझ्ला । भ्रथवा पदार्थमें अनित्य एकान्तक्ा हठ कररा 
कि पदार्थ झनित्य ही है, क्षणा-क्षणमें नया नया. होता है, होते ही नष्ट हो जाता है.। इस 
प्रकारके अनित्यका एकान्त करना सो एकान्‍्त मिथ्यात्व है। इसमें भी तत्त्वका अश्वद्धान 


बे 


रहा । जो समस्त दृष्टियोंसे ज्ञात करके जो कुछ समझता गया हैं अवक्‍तव्यः मर्म उसका 
अश्रद्धान रहा, तभी तो उसके प्रतिपादनम अ्रन्यथा वात हा गयी । विपरीत मिथ्यात्व कहते 
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रहते हैं, ऐसा ही तो मेरा स्वरूप है। मुझे उनसे कुछ वाञ्छा व करनी कक अपने आपके 
स्वरूपसे चिगकर क्सी बाह्य भावमें न लगना चाहिये। प्रभ्ुकी भाँति ही हमें श्रपता पथ 
बनाना चाहिए, आदिक स्तवन करते हुए जो निर्वाञ्छताकी पृष्टि की जाती है समभिये हमने 
गहीत मिथ्यात्व तज दिया । तो यहाँ भी वीतराग मृतिके समक्ष भी हम रंच भी ऐसी 
वाञछा न करें कि हे प्रभो ! मेरा श्रमुक काम करा दीजिये, तुम्हारी भक्तिसे हमारे काम 
सफल हो जायें । अरे ये तो संसारके काम हैं । जो होना होगा वह होगा पुण्य पापके अव- 
सर हैं। प्रभ्ुस्तवन तो शुद्ध चेतन्यकी भक्तिपूवेक्त करना चाहिये। तो समभिये कि हमने 
ग़ृहीत मिथ्यात्वकों मुलसे तजा । 

८५५, शहीतमिथ्यात्वमें कुशास्त्रमं शास्त्र्वबुद्धि--करुशास्त्रको शास्त्र मानना यह 
भी गृहीत मिथ्यात्व है। जिनमें रागद्वेषके पोषणकी बातें लिखी हैं, जिनमें प्रभ्ुका ऐसा 
चरित्र बताया है कि वे सखियोंके संग रहते हैं, दूध मिठाई आदि चुराकर खाते हैं, गोपि- 
काओ्ोंके संग खेलते हैं आ्रादिक ऐसी बातें सुनकर खुश होता, ऐसे चरित्र वाले प्रश्चु मानकर 
उनका स्तवन करना, यह सव क्या है ? यह है ग्रृहीत मिथ्यात्व । ज्ञास्त्र उसे कहते हैं जिससे 
आत्मा शासित किया जाय। आत्माका जो चतन्य स्वरूप है, ज्ञाताद्रष्टा रहनेका स्वभाव है 
उस स्वभावमें आ सके, इस प्रकारसे जो आत्माको अनुशासित करनेमें कारण बने, ऐसे जो 
वचन हैं वे हैं शास्त्र । »द्धा इतनी हृढ़ होनी चाहिये कि हमारा भला ज्ञान और दैराग्यसे 
हो हो सकता है, श्रज्ञाससे नहीं | अपने आ्रापके स्वरछूपका उपयोग तज कर बाहरी बातोंमें 
बेसुध होकर लाना इससे मेरा भला न होगा। अवतिकार ज्ञानस्वभावकी श्रद्धा तजकर अपने 
वैराग्य परिणमनसे- चिगकर बाह्मपदांथोमिं - राग बढ़ाना, श्रासक्त होना, इससे मेरा भला न 
होगा । मेरा भला तो ज्ञान और वैराग्यसे ही है | तो ज्ञान और वैराग्य उत्पन्त करने वाले 
जो उपदेश हैं वे हमारे शास्त्र हैं। 

८५६. गृहीतमिथ्याहृष्टिके कुगुरुमें शुरु्वचुद्धि -- कृगुरको गुरु मांनकर भवित करना 
गृहीत भिथ्यात्व है। जो परिग्रही हैं, खेतीबराड़। करते हैं,हाथी, घोड़ा, ऊँट, बैल आदिक 
रखते हैं, महंत बने हैं, श्रथवा कोई देहका विचित्र भेष बनाया है, जिन्होंने आरत्माके अंत- 
स्तत्त्तकी भलक भी नहीं पायी है पर बड़ी बड़ी कष्टप्रद तमस्यायें भी करते हैं ऐसे जो लोक- 
व्यवह्ारमें कहलाने वाले त्पस्वी साधु हैं उनको साथु समभना यह गृहीत मिथ्यात्व है | साथु 
उसे कहते हैं जो आरात्मके सहन ज्ञानस्वभ.वक्की साधनामें लगा रहता है । जो अनवरत 

: जञानमान्र अन्तस्तत्त्वी साधनामें, अनुभूतिमें, यत्नमें रखता है । उन साधुजनोंका बाह्मस्वरूप 
वसा हेंगा ? भंझटोंसे रहित, लेपोंसे रहित, परिग्रहोंसे रहित । किसी भ्न्य बातकी जिन्हें 
पिक्र नहीं, केवल शरीरमान्न ही जिनका परिग्रह रह गया है, वह कैसे छोड़ा.जा सकता है ? 
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वेनयिक ऋादि मिथ्यात्व मन वाले जीवोंमें हो सकते हैं, लेकिन योग्यतासे और उसके अन्त: 
अज्भरूप सवंन्न पाये जानेसे ये सभी मिथ्यात्व सभी जीबोंमें बताये गए हैं । निभोद हों, दो 
इन्द्रिय हों, एकेन्द्रिय हों, सभी जीवोंमें मिथ्यात्व कहा गया है | जीवके दत्त्वका अ्रश्वद्धान 
होना यह है मिथ्यात्वका उदय | + थ्यात्वके उदयमे यह जीव विपदाओंसे घिरा हृश्रा है। 
यहीं ग्भी बैठे ही यदि दृष्टि अपने अंतः ले जायें, देहको भी पार करके, विभावोंकों भी पार 
करके अपने उपयोगको यदि अपने ग्रात्माके अ्रन्तः स्वरूपमें ले जायें तो यहीं विदित हो, 
जायगा कि आत्मा आनन्दमय है | इसको कहीं कोई कप्ट नहीं है, किन्तु जब यह अपने 
श्रानन्दमय स्वरूपकी तजकर बाह्य भावोंमें दृष्टि लगाता है तब इसको अ्रक्वत्या क्लेश हो 
जाया करता है । 

८६१, उपयोगका सामर्थ्य--उपयोगमें ऐसी सामथ्ये है कि सब चीजोंका विकल्प 
तोड़कर अन्त: सहज चंतन्यमात्र स्वरूपपर उपयोग भरा सकता है। जैसे श्रापके घरमें 
तिजोरीमें कोई गहना रखा है, आप यहीं बैठे बैठे उस गहनेको जान रहे हैं, व्यवहारसे 
कहा जाता है कि हमारा ज्ञान घरमें तिजोरीमें रखे हुये गहने तक पहुंच गया | तो पहुँच 
तो गया, मगर घरके किवाड़ लगे हों तो ज्ञान कहीं श्रटककर तो नहीं रह जाता कि किवाड़ 
खुलें तो हम घुर्से अथवा तिजोरीका ताला बन्द है तो ज्ञान श्रटककर तो नहीं रहता कि. 
किवाड़ लगे हुये हैं, हम भीतर केसे जायें ? ज्ञानकी ऐसी श्रवाध गति है कि सबको पार 
करके अंत: प्रवेश करता है । सो यह तो वाह्य विषयकी बात है, जब हम अपने आात्मतत्त्व 
के विषयके अन्दर चलेंगे तो पहुंच जायेंगे। इस देहमें ग्रठक न होगी कि इस देहके भीतर 
है परमात्मस्वरूप किन्तु इसपर देहका आवररणा है तो इस देहसे मैं अटक गया, श्रव॒मैं 
भीतर बसे जाऊँ। तो यों स्पर्शंस उपयोग देहमें नहीं अटकत्ता | किन्तु यह विकल्प करे, 
उसमें मुख्यता रखे तो यह अटकता है। इसके अन्दर ओर भी पदार्थ पड़े हैं कार्माणवर्गणा, 
तैजस वर्गणा उनसे भी नहीं श्रट्कता यह उपयोग । -जब यह अपने आत्माके अन्तः स्वरूप 
को जाननेके लिए चलता है तो यह उपयोग इन किन्हींमें भी नहीं भ्रठकता और आगे चलें 
तो रागद्वेपादिक विकार मिले, विकल्प वितर्क विचार आादिक मिले उनसे भी यह उपयोग 
न अ्रट्केगा । जब यह - उपयोग आआत्माके सहज अंतरतत्त्वका ज्ञान करने चलेगा तो यह 
किसी भी परतत्वसे नहीं अ्रटकेगा । एक दृष्टि शोधनकी आवश्यकता है । 

८६२, उपयोगका शान्तिपुरक प्रयास--उपयोगमें सब सामर्थ्य है, हम अपनेको 
सुखी रख सकें, शान्‍्त रख सकें, दुःछी बनाये रहें, संसारमें जन्म मरण करके भटकते रहें 
अथवा जन्म मरणसे छुटकारा पाकर श्रनन्‍्त कालके लिए शाइवत्‌ रिदोषि, आानन्दमय बने रहें 
ये सब बातें उपयोग द्वारा सम्भव हैं। तो हम शान्तिके लिए मन, वचन, कायकी चेष्टावों 


हे 


पथ 
डर 
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हैं उसे कि वस्तुका स्वरूप तो है और भांति और श्रद्धान किया जाय और भाँति । जैसे जीव 
स्वयं. चेतन्यस्वरूप है, स्वतः सिद्ध है, किन्तु मानें यह कि जब पृथ्वी, जल, श्रग्ति, वायुका 
संयोग होता है तब उसमें चैतन्यकी उत्पन्ति होती है। यह विपरीत मिथ्यात्व हुआ । विपरीत 
मिथ्यात्वमें भी तत्त्वका अश्वद्धान बना हुआ है। श्रस्तस्तत्त्व है चैतन्यशक्तिरूप, स्वत:सिद्ध 
अनादि अ्रनन्त जिसका गुण विनाश हो ही नहीं सकता निशचल, किन्तु उसका श्रद्धान नहीं 
बन रहा तो पदार्थके बारेमें उल्टी श्रद्धा चल रही है। 

८४६, सांशयिक, वेनयिक व अज्ञानमिथ्यात्वमें भी तत्वाश्रद्धानसुपसे स्वदमान 
भाव--तीसरा मिथ्यात्व कहा है सांशयिक मिथ्यात्व । पदार्थके स्वरूपमें संशय होना कि 
पदार्थ नित्य है कि अनित्य है, एक है कि अनेक है, इसमें चित्त डोलने वालेके तत्त्वका श्रद्धान 
नहीं है ऐसे सांशयिक मिथ्यात्वमें भी तत्त्वका अश्रद्धान होता है यह लक्षण घट जाता है। 
वैनयिकमिथ्यात्व--साँचे भूठेक़ी परख किये बिना मेरे तो सभी भगवान हैं, जिस किसी भी 
चारित्र वाले हों नाम लेकर भी, मेरे तो सभी प्रश्चु हैं। जिस मजहबने जो माना है मेरा 
सब देव है, ऐसा समभकर सबका स्मानरूपसे विनय करना सो वैनयिक मिथ्यात्व है । ऐसे 
साँचे भूठे सबकी ही विनय करनेकी प्रवृत्ति क्यों हुईं कि उसे यथार्थताका श्रद्धान नहीं हुआ । 


वास्तविक प्रभ्नुताका श्रर्थात्‌ जो रागद्वेषादिकसे रहित हुए, सर्वज्ञ हुए वे ही प्रभु होते हैं, इस 


मर्मका पता न होनेसे सर्वज्ञ वह विनयकी प्रवृत्ति करता है, तो ऐसे विनयके ग्रागयमें तत्त्व 
का अश्वद्धान पड़ा हुआ है, इससे वैेनयिक मिथ्यात्वमें भी तत्त्वका अश्वद्धात घटित होता है । 
५ वां प्रकार है अज्ञानमिथ्यात्व । कुछ-ज्ञान न होना । हिंत श्रहितका विवेक नहीं, सत्य 
ग्रसत्यका बोध नहीं, कुछ पता ही नहीं ऐसे भ्राशयका नाम शअज्ञान मिथ्यात्व है | इसमें तत्त्व 
श्रद्धान तो पड़ा ही नहीं है । तो यहाँ भी तत्त्वका अ्श्रद्धान घटित होता है । 

८६०. मिथ्यात्वकी दशाबोंका दिग्दुशन--मिथ्यात्वके जो ये ५ भेद प्रसिद्ध हैं इन 
भेदोंमें सामान्यतया देखा जाय तो जिसमें एक भी मिथ्यात्व है उसमें सभी मिथ्यात्व हैं 
लेकिन एक व्यक्तताकी शअ्रपेक्षा किसमें मुख्यतासे वह चल रहा है, इस दृष्टिसि किसीको एकान्त 
मिथ्यात्व कहते, किसीके विपरीत मिथ्यात्व कहते, पर मिथ्यात्व जिसमें है उसमें इस सभी 
मिथ्यात्वकी योग्यताये -होती हैं। साथ ही यह भी जानना कि विश्लेषण करके देखा जाय 
तो समस्त मिथ्याहृष्टि जीवोंके श्रज्ञान मिथ्यात्व तो है निगोदमें, स्थावरमें, अ्रसंज्ञीमें, संज्ञीमें, 
जितने मिथ्यादृष्टि हैं सबपें श्रज्ञान मिथ्यात्व पाया किन्तु ये एकान्त, वैनयिक सांशयिक और 
विपरीत मभिथ्यात्व संज्ञी जीवोंमें ही पाये जाते हैं! जिनके मन होगा, जो विकल्प करेंगे वे 
ही एकान्तका आ्राशय रखेंगे, विपर्ययका आद्यय रखेंगे । विपरीत मिथ्यात्व भी सबमें हो 
सकता है पर जहाँ तकंणासे सम्बंध है ऐसा विपरीत मिथ्यात्व व ऐसे एकान्त, संशय और 
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क 


रवदमान जो भाव है उसको असंयमका उदय बहते हैं। देखिये श्रज्ञानका जो उदय है सो 
सारी बुराइयाँ हैं, ओर ज्ञानका जो उदय है सो सारी अच्छाव्यां हैं । जितनी ध्ुराइयाँ है 
र्थ्यात्व हो, अ्रविरति हो, धपाय हो और योग हो, ये सब ज्ञानकी किसी प्रकारकी परि- 
ण॒ति मुखेन अपना विलास कर पाते हैं। असंयममें क्या होता है? स्वाद किसका आया 
अ्संयममें ? बात वया बीत रही है भ्रसंयममें ? ज्ञान ही एक किस्मका बीत रहा है| जिस 
ज्ञानकी स्पशेन, रसना, प्राण, चक्षु, श्रोत्र इन ५ इन्द्रियोंके विपयमें वृत्ति लग रही है ऐसा 
ज्ञानमय जो स्वाद आ रहा है बस उसे कहते हैं असंयम । असंयम १२ प्रकारके बताये गए 
हैं। ६ प्रकारके तो काय अविरति और ६ प्रकारके विपय अ्रविरति । पृथ्वीकाय, जलकाय, 
अग्निकाय, वायुकाय, वन्तस्पतिकाथ और त्रसकाय । इन ६ कायके जीवोंकी हिंसासे विरक्त 
न होना, इसमें विरक्तिका भाव न आना, यह तो है ६ प्रकारकी कायअविरति । हिसासे 
अविरत्ति श्रौर ५ इन्द्रियके विपयोंसे ओर मनसे त्रिरत्रित न आना सो विषय अविरति है । 
स्पर्शन इन्द्रियका विषय है चिकना, रूखा, ठंडा, गरम श्रादिक स्पर्शीकी बात । जैसे गर्मकि 
दिनोंमें ठंडे स्प् में रुचि होती है, पानी चाहिये तो खूब ठंडा, इतना-ठंडा कि यह जानते हैं 
कि पानी स्वयं ठंडा है पर उसमें बर्फ डालकर और ठंडा वराकर पीते हैं | तो जैसे गर्ममें 
ठंडी चीजें रूचना, कूलर, एयर कंडीशन आदिककी व्यवस्थायें करना व जीतमें उष्णश आदिक 
की चीजें सुहाना ये सब स्पर्शंन इन्द्रियके विषय है देखिये-स्पर्श रस आदिका बोध तो 
साधुजनोंके भी होता है, पर इन्द्रियके विषयकी श्रविरति नहीं है साथुके । क्‍यों जी, साधुजन 
भोजन करते हैं तो ग्ृहस्थोंको ही उसका स्वाद आये, यह खट्टा है, यह मीठा है आदिंक, 
किन्तु साधुवोंको तो उसका स्वाद न आता होगा क्योंकि वे तो साधु हो चुके, यदि ऐसा कोई 
सोचे तो यह वात ठीक नहीं है । अरे स्वादर्का आना तो पदार्थ और जिह्नाके स्पशेका एक 
प्रसंग है । यदि साधुजनोंकों खट्टा, मीठा आदिकका बोध न हो तो फिर वे अच्तराय कंसे 
पाल सकेंगे ? जिस दिन खट्टू रसका त्याग कर विया हो और आहारमें कोई खट्टी चीज दे 
दी गई तो उसके बाद वे साधु अंतराय कर देते हैं । जब यह विदित हुआ कि यह खट्टा रस 
है तभी तो अंतराय कर सके ना। रसोंका ज्ञान साधुवोंको भी होता है किन्तु उनमें रति 
नहीं होती, आसक्त नहीं होती । * 
८६४, साधुजनोंके जीवनका उद्देश्य--साधुजन खानेके लिए अ्रपना जीवन नहीं 
समझने । आप परीक्षा करके देखलें । ऐसे मनुष्योंकी संख्या बहुत मिलेगी जिन्होंने श्रपनो 
जिन्दगी खानेके लिए ही समझा है। देख लो, हाँ कुछ लोग ऐसे मिलेंगे जिनको यशकी 
बहुत पड़ी है, धन वैभव बहुत जोड़नेकी पड़ी भई है तो उसमें ही उनका चित्त है और 
इतना अधिक चित्त है धन वैभवके संचयका ऋथवा अपनी प्रत्तिष्ठा बढ़ानेका ख्याल इतना 
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को उपाय न समझें । बाह्ममें घत वैभवके संचयको हम शान्तिका उपाय न समर्के, किन्तु 
अपने उपयोगको इस अपने विशुद्ध श्रात्मतत्वकी ओर ले जानेको झञान्तिवा उपाय समझें । 
देखिये-कोई भी पुरुष हो, कोई भी राजा हो, धनी हो, विद्वान हो, गर्रीब हो, प्रतिष्ठित हो, 
अप्रतिष्ठित हो, सभी जीवोंमें यह एक बात है कि उपयोग यदि आत्माके श्रपने सहज चतन्य 
स्वभावको छूता है, उसे समभते हैं तो शान्तिका उपाय बनता है, और अ्रपने आपके स्वरूप 
के निकट उपयोग नहीं पहुंचता है तो इसे बाह्ममें श्रशान्ति ही रहती है, यह बात सबके 
लिए एक समान है । हम अच्य किसी बातमें न उल्झें किन्तु एक ही *.णुय बनायें कि मैं 
अपनेकों यथार्थ जान और अपनेकों यथार्थ जानता ही रहूं ऐसी प्रवृत्ति हो तब तो मेरी 
कुशलता है श्रन्यथा कुशलता नहीं है। लोग पूछते हैं कि कहो भाई सब तरंहसे कुशल हैं 
ना आप | तो कहते कि हाँ सब प्रकारसे कुशलता है। पर इस संसारमें रहकर काहेकी 
कुशलता ? जहाँ इतनी व्याधियाँ, इतने नटखट, इतने सम्बन्ध, इतमे विकल्प और फिर 
जन्म मरणाकी आ्राग लगी है, विकल्पोंके संताप संता रहे हैं, साथ कोई निभा सकने वाला 
नहीं । जिन जिनका समागम हुआ है वे सब बिछुड़ेंगे। रागद्वेधादिकके विकार पड़े हैं । 
जिस किसी भी पदार्थकों इष्ट मानकर उसके लिए ही हम तल जाते हैं, जिस किसी भी 
पदार्थंकोीं श्रनिष्ठ मान कर उसके प्रति हम जलते रहते हैं तो ऐसी संतापभरी दुनियामें 
रहकर मेरी कुशलता पूछ रहे हो ? मैं कहाँ कुशल हूं ? मैं कहाँ सुरक्षित हूं ? हां कुशलता 
तब हो सकती है जब में अपने यथार्थस्वरूपको जानें और उसकी रुचि बन जाय, उसमें 
हमारी लगन बन जाय । एक मात्र यह धुन हो जाय कि इस ही १रमात्मतत्त्वका शरण 
गहना, इसका ही उपयोग रखना सो ही शरण है, शेष और कुछ शरण नहीं है। ऐसी 
श्रद्धा, ऐसी भावना और ऐसी परिणति बने तव तो हम कह सकते कि भाई हम सकृशल 
हैं अन्यथा कुछ भी स्थिति मिल जाय, हम सक्शन नहीं हैं। तो इस मिथ्यात्वके ' उदयको 
हम सुगमतासे तोड़ सकते हैं । आखिर मेरी चीज तो नहीं है, औपाधिक चीज है, आयी हुई 
चीज है। श्रायी हुईको हटा देना यह तो सुगम बात हो सकती है । में अपने निर्लेप शुद्ध 
ज्ञानानन्दस्वरूपकी सम्हाल करू श्रर्थात्‌ तन्मात्र में अपना अनुभव करूँ तो यह कलंक, ये 
गंदगियाँ दूर हो सकती हैं तो ऐसे म्थ्यात्वके उदयमें यह जीव अपनेमें अपनेसे ही इस रूप 
में परिणम रहा है, कोई अन्य पदार्थ भेरेमें रिथ्यात्वका परिणमन नहीं करता । ऐसी वस्तु 
की स्वतंत्रता जाननेके लिए और निश्चयतः मेरा कर्तृत्व कर्मत्व मभमें ही है ऐसी बात 
समभनेके लिए यह प्रसंग चल रहा है । 

८६३, असंयमके उदयमें अधिरमणरुपसे स्वद्मान भौव--अब इस संस्तारी जीवके 
असयमका भी उदय है इसकी- व्याख्या करते हैं। ज्ञानमें अविरमण रूपसे श्रविरति रूपसे 
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पर्यायका जो रूप रंग है, आकार प्रकार है वह सुहाना और उसके देखनेमें श्रपता उपयोग 
जुटाना यह है चक्षुरिइन्द्रिय विषयकी अविरति । देखिये" किसी सुहावने रूपको निरखते रहने 
से इस आात्माको लाभ क्‍या है, बल्कि आँखें थक जायेंगी, नेत्नइन्द्रियकी शक्ति घट जायगी, 
समय खराब कर लिया जायगा, आकुलता- बढ़ा ली जायगी | कभी शल्य भी बन जायगी । 
तो सारे अनर्थ हैं लेकिन जिनके ऐसा उदय है वे जीव- चक्षुरिन्द्रियके विषयसे विरक्त नहीं 
हो सकते है | तो यह अविरतिभाव होता क्‍या है ? इन सब अ्रविरति भावोंमें से ज्ञानमें ही 
एक अ्रविरमण रूपका स्वाद लिया गया है। अरब देखिये श्रोत्रइन्द्रियकी अविरति | वर्णा- 
इन्द्रियकोी जो सुहावना लगे---राग भरे शब्द, उनवो सुननेमें आासक्ति रखना सो कर्ण 
इन्द्रिय विषयकी अविरति है। अ्रब तात्विक इृष्टिसे देखें तो बड़ी राग रागनीके शब्द सुन 
लेनेसे इस आत्मामें कौनसी वृद्धि दो गई ? रात भर गाना सुना अ्रच्छी सभा जोड़कर रांगीत 
गोष्ठी बताकर रात्रिभर गाना रूना तो उसके फलमें र॒बह मिला क्‍या ? श्रालस्य, नींद, 
तो कुछ मंभट सा लगता, जगनेका समय आ रहा, लोग जगा रहे अ्रथवा-काम पड़ा है 
करनेको, मंभट सा लगता । तो उसने अपने परिणामोंमें नुक्सान ही किया और जिस 
कालमें बह राग रागनी रुननेमें आसक्त हो रहा था उस समयका परिणाम देखिये, उसमें 
भी उसने अपनी बरबादी ही की । तो इन इन्द्रियके विषयोंमें जीवको लाभ कुछ नहीं है, 
किन्तु जब उदय ही अ्रविरतिका चल रहा है तो वह उन विषयोंसे विरक्त नहीं हो सकता । 
८६६, मनोविषयाविरतिमं अविरमणरूपसे स्वादमान साव--छठा विपय है मनका । 

यह विपय बड़ा भयंकर है, इसकी कोई सीमा नहीं है, तभी तो मनको श्रनियत विपय 
बताया गया है । इन्द्रिय नियत विषयको ग्रहणा करता है । इन इन्द्रियोपर इतना तो विश्वास 
है कि यह चक्षुइन्द्रिय रसका स्वाद लेनेका काम न करेगी, :यह थोड़ा अपना नियत ' उपद्रव 
करेगी, अटपट उपद्रव न करेगी । इतना 'तो इन्द्रियोंमें निएंय है, पर मनके बारेमें कुछ 
निणेय नहीं है। यह मन इन इन्द्रिय विषयोमें लगकर इनकी भी तीत्रता करता है और 
.  लोकेषणाद कीति, प्रशंसा आ्रदिकके कार्य करवा, इसकी तो कोई सीमा -ही नहीं है | रे मन 
. कितना धन बढ़ जाय तो त्‌ सनन्‍्तोष पा लेगा ? श्ररे-कोई सीमा ही नहीं है । तीन लोकका 
भी वैभव पुद्गल ढेर सामने आ जाय तो भी त्‌ सन्तोपकी इवास न लेगा । रे मत इस संसार 
में कितनी जगहमें तेरा यश हो जाय तो तू सनन्‍्तोप पा लेगा ? कोई सीमा ही नहीं है । 
जब यह ज्ञानभाव जगे कि अरे यश इज्जत प्रतिष्ठा-ताम है किसका ? भरे ये तो सब 
मायारूप हैं, भूठ हैं। जगतके इन मायामय जीवोंने मेरी कुछ प्रशंसा करदी तो उससे इस 
रे आत्माको लाभ क्‍या मिल जायगा ? मनके विपयोंमें लगनेमें मतकी अविरतिका उदय 

मनके विपयसे विरक्ति न होना, अविरमणा रुपसे ज्ञानमें स्वाद आना, भाव बनना 
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अधिक है कि खाने पीनेकी भी सुध नहीं करते । झ्राये, भट, थोड़ासा जल्दी जल्दीमें खा पी 
लिया और चल दिया । धुन उनकी किसी और जगह है, तो उन्हें थोड़ा कह सकते कि ये 
खानेके लिए नहीं जी रहे लेकिन वस्तुतः उन्हें ऐसा नहीं कह सकते । हाँ वे प्रतिष्ठाके लिए 
जी रहे हैं। उनके साथ-साथ चूंकि वे रब अज्ञानभाव हैं जिनके लिए जी रहे हैं, तो भोगो- 
पभोग भी अज्ञानभाव हैं इसलिए वस्तुतः उन्हें भी यह न कहा जायगा कि ये खानेके लिए 
नहीं जी रहे हैं । किन्तु जो ज्ञानी पुरुष हैं, अ्रपने श्रापके अन्तःस्वरूपकी जिन्हें फलक हुई 
है और जिसके कारण यह निर्णय किया है कि सारमात्र बात जीवमें केवल इतनी है- 
अपने चेतन्यस्वरूपका ग्रनुभवव करना, निविकल्प होता और सदा श्ञान्त रहना । इसमें ही 
सार है, ऐसा जिसके बोध हुआ है उस परुषकों कह सकते कि यह खानेके लिए नहीं जी 
रहा । वह जी रहा किसलिए कि संसारके संकटोंसे, भ्रमजालोंसे छूट सकनेका मौका यहाँ 
मुझे मिला है, मनुष्य पर्याय मिली, जैन शासन मिला, समभनेकी बुद्धि मिली तो इतने श्रेष्ठ 
समागम जो मुझे प्राप्त हुए हैं इनसे मैं श्रात्माके अलौकिक विशुद्ध ज्ञानानन्‍्द लाभकों लूट लू, 
इसके लिए ही मेरा जीवन है, पर यह शरीर है, गरीर टिकता है टिकानेके ही ढंगसे । 
कोई इतना मात्र मान ले कि हमारा जीवन तो अन्तःस्वरूपकी शुद्धिके लिए है तो क्‍या 
इतना मान लेने मात्रसे इस समय हम आपका जीवन टिक सकता है ? यह शरीर तो शरीर 
के ढंगसे टिकेगा, इसे भोजन देना होगा । तो ज्ञानी जन भोजन ग्रहण करते हैं पर उनके 
प्रन्त: आशयको निरखिये तो वे खानेके लिए नहीं बल्कि संयमकी सिद्धिके लिए अपने इस 
जीवनको चाह रहे कि थोड़ा और ठिका रहे यह जीवन, में अपने ज्ञान और संयमकी साधना 
बना लूँ और उस जीवनको टिकाये रहनेके लिए श्रावश्यक है श्राह्र | तो यों आहार ग्रहण 
करते हैं । पर साधुजनों को इन्द्रियविषयोंमें आ्रासक्ति नहीं है । 
८६५, पब्चेन्द्रियकें विपयोक्री अविरतिमें अविरमणरूपसे स्वदमान भाव--रसमें 
अविरति होनेका नाम है रसना इन्द्रियकी अविरति। स्पर्शन इन्द्रियके विषयसे विरक्त न 
होना सो स्पशेनेन्द्रियविषयाविरति है । घध्राणुइन्द्रियका विषय है सुगंध दुर्गन्‍्ध, उससे विरक्त 
न होना सो प्राणइन्द्रिय विषयकी अ्विरति कहलाता है। अरब देखिये--सुगंध लिया, इत्र 
सामने रख लिया, कोटमें फूल रख लिया, इत्रका फोवा लगा लिया, तो ऐसी गंधकी आसक्ति 
से इस जीवको मिलता क्या है ? न तो कोई शरीरकी वृद्धि होती है, न तो कोई ज॑.वनके 
टिकनेका आधार है। सो. सुगंधित द्रव्योंकी बड़ी लालसा रखना यह गंध विषयकी बात है। 
इस गंधके विषयोंसे विरक्त न होना सो प्राणेन्द्रिय श्रविरति है। अरब देखिये-चक्षुइन्द्रियके 
विषयकी अविरति । जो रूप सुहाये, आकार शकल सुहाये चेतनकी और अचेतनकी, चेतनकी 
तो शक्ल सूरत नहों होती, किन्तु जीव जिस पर्यायमें है मनुष्य तिर्यझ्च श्रादिक तो उस 
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जाननेके लिए उससे कई ,गुनी बातें जाननी होती हैं तो श्लावश्यक बातका ज्ञान परिपूर्ण हो 
पाता है । यों श्रात्मामें जो बात है, जानना चाहिये सब, किन्तु यह कह रहे हैं कि स्वानुभव 
ज्ञानानुभव निविकल्प दद्ाका परिणामन आत्माके किस प्रकारके चिन्तनसे होता है। श्रात्मा 
के आकारका विचार करनेसे ज्ञानानुभव नहीं बनता | ज्ञानानुभवका ही नाम रवानुभव है । 
तो आात्मामें यह क्रोध जग रहा, इतनी इसमें ज्ञान्ति है, इतनी कलुषता है, ये मान, माया 
लोभादिक जो जो भी भाव हैं उत परिशणमनोंकों भी ध्यानमें रखते हैं ऐसे भी स्वानुभव नहीं 
जगता । हालांकि जानना चाहिये सब, किन्तु स्वानुभवमें किस प्रकारका ज्ञान चाहिये, उप- 
योग चाहिये उसकी बात कह रहे हैं| और जब ओआत्माकों अ्भेदभावकी हृष्टिसे देखते हैं मैं 
ज्ञानमात्र हूं, अपने आपके बारेमें अपने श्रापको एक ज्ञानमात्र तका, चैतन्यशक्तिमान्र निरखा 
जिसका सर्वेस्वसार चंतन्यशक्तिमें व्याप्त हो गया, केवल ज्ञानज्योति मात्र इतना ही अपने 
आपको चितन करिये और ज्ञानका जो स्वरूप है केवल जानन उस स्वरूपमें हष्टि रखकर 
अपनेको ज्ञानमात्र बारबार चिन्तन करिये तो यह मार्ग ऐसा है कि अन्य विकल्प हटकर 
एक ज्ञानानुभवकी बात झा सकती है। 

८६६९, शान्तिके उपायका उपक्रमण--संसारमें हम ग्राप सभी जीव शान्ति चाहते हैं 
ओर शान्तिके लिए श्रथक प्रयत्न करते हैं | व्यापार बढ़ाना, परिवार बढ़ाना, इज्जत बढ़ाना 
लोगोंसे मिलता जुलना श्रादिक जितने भी श्रम लोग करते हैं वे किसलिए करते: हैं ? इस 
लिए कि हमें सुख भिले और शान्ति मिले और शान्ति नहीं मिल सकी ग्रब तक । बल्कि 
ग्रभी तक जितने-जितने भी श्रम किये, विकल्‍प किये, उद्यम किये वे सब अशान्तिके ही 
कारण बने । तो क्यों शान्ति श्रभी तक न मिली ? इसलिए कि वे सारे उद्यम शान्तिके 
उपाय न थे। परद्रव्योंका आकर्षण होना, परद्रव्य धनादिकके संचयमें ही अपनी बुद्धि 
लगाये रहना, उसकी ही धुन रखना और वह भी किसलिए रखी जा रही कि लोगोंमें मेरा 
यश बढ़े, मेरा बड़प्पन रहे, किन लोगोंमें जो कि स्वयं मायारूप हैं, कर्मके प्रेरे हैं, जन्म 
मरणके दुः:खसे दुखी हैं, भ्रज्ञानी हैं, वे लोग धुके समझें शोर मुझे भी किसे ? जिस शरीर 
को, जिस शकल सूरतको मान रखा है कि यह मैं, उसे समझे, मैं जो चैतच्यमात्र हूं इसको 
समभदने का कोई यत्त नहीं करता कि लोग इस मुभझका बड़प्पन जान जायें । एक शकल 
सूरत, एक पुदुगल पिण्ड इसमें ही आत्मबुद्धि करके लोग विकल्प किया करते हैं कि मे 
सम जायें .। अरे जिनमें बड़प्पनकी चाह की जा रही है वे सब असार हैं। जो बड़प्पन 
चाह रहा है वह भी अ्सार है और बड़प्पन स्वयं असार है। जीवनका थोड़ासा समय हे 
और थोड़ोसी बुद्धि पायी है, उसमें भी वड़प्पतकी चाह वन्ा लेना यह कोई सारभुत बात 
नहीं है । तो सारा असारका ही खेल बन रहा है, इससे शान्ति कहाँ मिल सकेगी ? शान्ति 
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इसका नाम है ग्रसंयमंका उंदय। सो देखो--इसः असंयमभावकों दूसरा कोई नहीं करा 
: “रहा । यह खुद परिणंम रहा, निमित्त भले ही है, पर मेरे संयमभावको में ही भूलकर भ्रम 
'से उपयोग लेकर कर रहा हूं। इस प्रकार भावकी परिणतिकी स्वतंत्रता यहाँ बतायी 
गई है। ड़ 
८६७, कपायोदयर्म कलुपोपयोगतां-यहाँ प्र“बंरण यह है कि इन संसारी जीवोंके 
परिशामोंके प्रसंगमें निमिलनेमित्तिक भाव हैं यद्यपि किन्तु पुद्गल द्रव्यका परिणमन पुद्गल 
... द्रव्यमें है, जीवका परिणमन जीवमें है, इस ही बातका विवरण कर रहे हैं । मिथ्यात्वका 
उदय हुआ । यहाँ उदय शब्दसे मिथ्यात्वके उदय शब्दसे जीव मिथ्यात्वकी बात लेना है। 
'उदय उसे कहते हैं जो उठता है, उदित होता है | जैसे कहा कि सूर्यका उदय हुआ, वहाँ न 
था सूर्य और अब आया । तो इसी तरह जितने भी औपाधिक परिणाम हैं व्यक्तिगत, वे न 
_ पहिले' आये । और यही होता रहता है । तो जैसे मिथ्यात्वका उदय क्या है कि तत्त्वके 
प्रश्नद्धात रूप ज्ञानमें स्वादमान भाव आया हुआ है । असंयमका उदय क्‍या है ? इन्द्रियके 
विषयोंसे विरक्त न होनेके रूपसे ज्ञानमें आया हुआ स्वादमान भाव | तब कषायका उदय क्या 
है ? कलुष उपयोगरूपसे ज्ञानमें स्वादमान भाव, उंसका नाम 'कषायक्रा उदय है। जीवसमें 
जब कषायभाव आता है तो होता क्‍या है ? कलुषता । उपयोग कलुषित हो जाता है । 
: ८६८, उपयोग ओर उसके विशुद्ध प्रतापकी विधि---उपयोग वया चीज है ? ज्ञान 
परिणुमन । आत्मा ज्ञानस्वरूप है। जेसे श्न्य द्रव्योंकी जब जानने बैठते हैं कि इसमें भरा 
क्या-हैं तो उसेकी कुछ जानकारी कर लेते हैं--इस चोकीमें है क्‍या ? रूप, रस, गंध, 
स्पृशे । इनका परिण्शमन नजर आता है। इनका छोटेसे भी छोटा हिस्सा हो जाय वहाँ भी 
क्यों समभमें आया ? रूप, रस, गंध, स्पेशें समभमें श्राया । ऐसे ही जीवको जब निरखने 
चले कि आखिर है क्‍या जीवके अन्दर, किस स्वरूपसे रचा हुआ है तो वहाँ ज्ञानभाव ज्ञानमें 
आयेगा । जो जानन परिणमन हो रहा, जो जानन शक्ति है, जानतस्वभाव है। जाननभाव 
का नाम आत्मा हैं। हम अपने श्रात्माको अपने लक्ष्यमें लेना चाहें तो ज्ञानस्वरूपका लक्ष्य 
बनायें तो ले सकते हैं। वेसे आात्मामें अन्य बातें भी हैं, आकार भी है, जो कि इस समय 
जितना देह है उतना आकार है | इसमें अ्रउ॑न्त गुएपर्यायें भी हैं भेदरूपसे देखे गए। इनके 
प्रदेश भी हैं, इनके परिरशामन भी हैं किन्तु: आकारको निरख-निरखकर भी स्वानुभव नहीं 
बन पाता । ऐसा देखनेसे कि यह इतना लम्बा है, श्रात्मा ४ हाथका है, इतना भोटा है 
इतनेमें फैला है, ऐसी दृष्टि करके श्ात्माको उस ढंगमें जाता तो, किन्तु वहाँ स्वानुभूति नहीं 
जगती । हालांकि यह भी समभंना चाहिये कि सब ओरसे सब ढंगसे आत्माकों जानेंगे तो 
आत्माका ठीक ज्ञान होगा, विशद इाव होगा। विरो भी वरतुके सम्बंधमें ग्रावश्यक वात॑ 
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यह कहता है कि कोई मुभमें प्रेम हो नहीं कर सकता । मैं किसी दूसरेसे प्रेम ही नहीं कर 
सकता | मैं खुद राग परिणाम बनाता हूँ सो श्रपना ही राग कर रहा हूं, दूसरेका राग नहीं 
कर रहा। हाँ मेरे इस राममें दूसरे लोग विषय हो रहे है, श्राश्नय बन रहे हैं पर में दसरेमें 
राग नहीं करता, कोई दूसरा मुभसे प्रेम नहीं कर सकता । एक बच्चा सिनेमा देखने जा 
रहा हो तो दूसरा बच्चा भी उसके साथ सिनेमा देखने जाता । दोनों बच्चे एक दूसरेके 
गलेमें हाथ डालकर बड़े प्रेमसे जाते हैं इतनेपर भी एक वच्चा दूसरे बच्चेसे प्रेम नहीं कर 
रहा । वे दोनों मित्र अपनी जुदी-जुदी परिणातिसे परिशम रहे हैं । कोई एक व्यक्ति, किसी 
दूसरे व्यक्तिमें राग कर ही नहीं सकता । यही बात हम आप सबकी है। तो यथार्थ जो 
स्वरूप है व-तुकी स्वतंत्रता है। प्रत्येक पदार्थ अपने चतुष्यरूप है जिसका कि भ्र्थ यह हुआा 
अपने बारेमें घटा करके कि मैं किसी भश्रन्य द्रव्यमें नहीं हूं । कोई श्रन्य चीज मुझमें नहीं 
है। मैं अपने ही प्रदेशोंमें हूं, स्वक्षेत्रमें हूं, में तो आ्राकाशमें भी नहीं रह रहा । मैं अपनेमें 
रह रहा । आकाश परवस्तु है | मैं उसमें व्याप दहीं सकता । श्रन्यकी बात तो जाने दीजिए । 
भले ही ऐसा योग है कि आकाशको छोड़कर मैं और जाऊँ कहाँ ? श्राकाश सब जगह है । 
मैं रहता हूं तिस पर भी आकाशमें आकाश है, मुभमें मैं हूं, इतना तक तो रिराला हू। 
मैं अपनी परिणतिसे हूं तो दूसरा कोई पदार्थ मेरी परिणतिकों क्‍या करे ? 

८७१, ज्ञानमात्र अन्तरूचके विनिश्चयमें प्राप्त समागमकी सफलता-कोई 
पदार्थ अपना भी परिणमन करले, दूसरेका भी करदे यह नहीं होता । ऐसा तकने वाले 
मिथ्यात्वसे ग्रस्त हैं। में अपने परिणमनसे हूँ, अपने भावोंसे हूं, अपनी शक्तिसे हूं, अपने गुर 
से हूं, सबसे निराला अपने आपको देख लेना यह है सबसे बड़ा भारी काम । इससे बढ़कर 
और कुछ बात नहीं है । साथ ही यह समभिये कि यह काम कर सके तो जीवन सफल है । 
ज्ञानमात्र श्रात्माको प्रतीतिमें ला सके तो जैसे जीवन सफल है इसी तरह यह भी कह सकते 
कि अच्छे परिजन मिले, धन सम्पदा मिली ग्ह भी सफल है, क्‍योंकि अच्छे परिजन मिलना, 
थोड़ा बहुत धनका समागम रहना, जिससे श्राकुलता न हो, इसमें कुछ धनका भी सहयोग 
चलता है, ये सब करना हमारा तब सफल है जब हम अपने ज्ञानस्वरूपमात्रकी प्रतीति कर 
लें । यह प्रतीति जब नहीं होती है तो आत्मामें कलुषतायें जगती हैं। ये साधारणजन कर 
क्या रहे हैं ? श्रपता उपयोग मलिन कर रहे हैं | हर स्थितियोंमें घटा लीजिये | कोई बहुत 
बड़ा कारखाना चला रहा, ऊँची सर्विस कर रहा तो वह वहाँ कर क्या रहा ? अपना उप- 
योग कलुषित कर रहा, उपयोगको बिगाड़ रहा, परतत्त्वोंकी नहीं कर रहा । जैसे एक बढ़ई 
काठकी कोई चीज बना रहा है, काठको छीलता है, रंदा करता है, पालिस करता है, व्यव- 
हारमें सब कुछ कर रहा है, देखनेमें लगता कि सब कुछ वह बढ़ई कर रहा है मगर जिस 
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का उपाय है अपने आपको ज्ञानमात्र अनुभव करना। यही उपाय है, अन्य उपाय नहीं हो 
सकता । चाहे अभीसे कर लें, चाहे जबसे करलें । मैं श्रक्ज्चन हूँ, मेरेमें और कुछ नहीं 
मिलता । मैं अमूत हूं, इसमें कुछ दूसरी बात लिपट ही रहीं सकती । और अ्रपरिचित भी 
हूं। साथ ही साथ अपने बारेमें यह भी सोचते जाइये कि मैं दुनियासे अपरिचित हूं । 
सबकी बात कह रहे है, श्राप जो हैं खास, जो सदभूत है उस श्रात्म सत॒की बात कह रहे 
हैं । उसे कौन जानता है ? जो लोग जान रहे हैं इन इन्द्रियोंस श्राँखोंसे तो इस 'शकलसूरत 
को इस शरीरको जान रहे हैं। ये शकल सूरत मैं नहीं हूँ, जिसमें कि लोग पहिचानते भी 
नहीं हैं उस मैं” के लिए इतना श्रम करना ये सब असार बातें हैं। शान्तिका उपाय तो 
अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव करना है| दुनिया कहाँ गयी, जिसे हम मान रहे थे, विकल्प कर 
रहे थे उसका पता ही नहीं । जिसको ज्ञानमात्र भ्रपतोी प्रतीति की धुन हो जाती है उसको 
'दुनिया का क्या ? वह तो अपने आपको एक ज्ञानरूपमें ही अनुभव करता रहता है, इसकी 
प्रतीति जब तक नहीं होती तब तक कितने ही उपाय रच ढालें पर आत्माको शान्ति प्राप्त 
नहीं होती । 

८७०, वस्तुस्वातन्व्यके विज्ञानसे बेराग्यकी सुगमता होनेसे आत्महितोपायकी सुग- 
मता--आत्महितके उपायक्री बात कहनेकों छोटी सी है पर जब उस पर चलनेको हम 
उतारू हों तो सुगम भी है, कठिन भी है | बात कितनीसी है ? भ्रपने आपको ऐसा विश्वास 
में लेवें कि मैं दुनियासे निराला हूं। जिसको यह दुनिया जानती ही नहीं । देहसे भी 
न्यारा। अ्रब परखते जावे, बात भी सच है। सारी दुनियासे, समस्त समागमोंसे यह मैं 
प्रकट यारा हूं कि नहीं ? देहसे भी न्‍्यारा हुं कि नहीं । दूसरोंकों मरण करते हुए देखते 
भी हैं। तो यह भी सब जान रहे हैं कि आत्मा देहसे निराला है। यह अपने बारेमें सोचें 
कि मैं देहसे निराला हूं । तब हुं कसा ? ज्ञानज्योतिमात्र, प्रतिभासस्वरूप, चैतन्यस्वरूप । 
ऐसा यह मैं आत्मा हूं ऐसी प्रतीति बना लें और भ्रधिकतर जितना निरन्तर बन सके, ऐसा 
ही उपाय बनाये रहें कि यह मैं ज्ञानमात्र हूँ, इतना काम है करने का, जिससे कि कहा दा 
सकता कि हमारी जिन्दगी सफल हुईं | और इतनी बात न कर सके तो आप कुछ करते 
जावो लाभ कुछ न मिला । बड़े-बड़े राजा महाराजा हो गए पर उनके साथ रहा क्‍या ? वे 
भी सब छोड़ छाड़कर चल बसे । तो अपनी यह समझा रखिये कि इस जिन्दगीमें जीकर 
हमको करनेका असलमें काम है क्‍या ? घन कमाना अ्रथवा यश आदिक बढ़ाना ये मेरी 
जिन्दगी सफल करनेसे कार्य नहीं हैं। वे तो सब असार बातें हैं। दुनियामें कोई दूसरा 
साथी नहीं है, सिर भी दर्द करे तो कितने ही प्रेमी बन्धुजन हों पर वे जरा भी उस सिर 
के ' दर्दको बाँट न सकेंगे | वे सभी बड़ा प्रेम दिखलायेंगे, यह बात दूसरी है पर वस्तुस्वरूप 
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इन परवस्तुवोंवर हमारा अ्रध्रिकार तो कुछ है नहीं भौर हम मानते-हैं कि यह मेरी चीज 
है, यह मेरे अ्रच्डरकी चीज है, मेरेसे अलग कैसे हो सकती है ? यों ग्रभिप्राय तो इस प्रकार 
का बना रखा था और परिरम्तन उन वस्तुवोंमें और भाँतिका पाते है तो दुःखी हो जाते 
हैं। यदि यह ज्ञान बनाये रहेँ कि सर्व पदार्थ मुझसे निराले हैं, ये अपने परिणमनसे, परि- 
णमते है, रहे तो क्या, न रहे तो क्या । ये समस्त श्रश्नू व चीजें हैं, इन अ्रश्नूव डीजोंकी 
बातें हैं, ये अपने कारणसे हैं और अपने कारणसे गए । आये तो क्‍या, गये तो क्या, इनमें 
मेरा कुछ वश नहीं है । तो जब वस्तुकी स्वतंत्रता ज्ञात होती है वहाँ मोह टल सकता है । 
मोह टले बिना कभी जीवको जाच्ति नहीं मिलती । परेशान हैं सब मोहसे और परेशानीकों 
मिटानेका उपाय भी मोह ही समभते हैं तो परेशानी कैसे मिटे ? किसीके स्नेहसे परेशानी 
उठा रहे, उस परेशानीको मिटानेके लिए उससे राग कर रहे तो उससे तो परेशानी और 
बढ़ेगी । हे 5 
८७३, प्रशुकी आज्ञा और अज्ञानमें उसकी अवज्ञा--जितकी हम रोज प्रजा करते, 
भक्ति करते उन प्रभ्ुका यही तो उपदेश हैं कि अपनेको समझ जावो, जैसा सहजस्वरूप है 
यह मैं हूँ बाकी सब पर हैं, ऐसा समभनेके साथ मोह मिटेगा । मोह छोड़ो, द्वेष छोड़ो, यही 
तो उत भ्रभ्ञुका उपदेश है जिनकी हम श्राप पूजा करते है । तो पूजा तो हम कर लें और 
चलें प्रभुके उपदेशसे उल्टा । प्रभु कहें कि मोह छोड़ो और सबसे ज्यादा मोह जैनोंमें हो 
रहा, अभी और और बिरादरीके लोगोंमें देखो तो ऐसा लगेगा कि उनमें कम मोह है । 
ग्रन्य लोगोंमें तो दिखता कि जिस भोपड़ीमें रह रहे थे उसे किसी .कारणवश भट उसे छोड़- 
कर अन्यत्र चल दिया । और कहीं जाकर भोपड़ी वनाकर रह रहे हैं। वेसे मोह तो सबसें 
है पर इन वीतराग प्रभ्ुुके ऊपरी उपासकोंकी हठ तो देखो--क्रि हम तो मोहकी और भी 
दूना करेंगे | मोहमें कभी न लायेंगे । यदि ऐसी बात है तो बताश्रो प्रभ्ुुक्नी पूजा ही क्‍या 
की ? अपना भला तो इसमें है कि अपनेको ज्ञानमात्र सहजस्वरूप निरखें। ऐसी बात तो 
चित्तमें उठे नहीं और धर्मके नामपर हम बातें बहुत करते रहें तो जो बात जिस विधिसें 
होदी है वह उसके बिना नहीं हो सकती । हम करते तो बड़ा श्रम हैं, तन, मन, धत्त, वचन 
सबका उपयोग हम घर्मके लिए करते हैं, लेकिन यह चीज ऐसी है कि जो रुपया पैसा 
लगानेपर भी नहीं बतती केवल अपने ज्ञानसे मिलती है, अपने अनुभवसे मिलती है, अपने 
आपकी हृष्टिसे मिलती है। इतनी चीज कर लो साथमें । साथमें क्या, सारभूत बात तो 
यही है । अपनी दृष्टि विशुद्ध बत जाय । अपने आपके यथार्थ स्वरूपका भान रहे । मं ज्ञान- 
मात्र हैँ, अकिज्चन हूं, मुझे कोई यहाँ जानता ही नहीं है । मैं अपनेमें गुप्त हैं मेरे कोई 
शकल सूरत ही नहीं है, यह मैं केवल ज्ञानप्रकाश रूप हुं--ऐसी अपने आपमें बुद्धि जगें, 
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जीवको बढ़ई समभ रहे वह॒ क्या कर रहा है ? उत्तर मिलेगा कि विकल्प कर रहा, 
इच्छा कर रहा, ज्ञान कर रहा और उसकी इच्छाके होने से आत्मप्रदेश यरिस्पंद हो रहा । 
श्रच्छा यह ठीक । और कोई अगर शरीरको ही बढ़ई समझे कि यह जो हाथ पैरों वाला 
है वह बढ़ई क्‍या कर रहा है ? हाथ पैर चला रहा है। उसके शरीरमें उसकी क्रिया हो 
रही, पर काठमें भी कुछ नहीं कर रहा और निममित्तनैमित्तिक भाव इतना है जबरदस्त कि 
सब समभमें आ रहा कि देखो उप्तके इस तरहके श्रमका निमित्त पाकर काठमें यह अवस्था 
हो रही है तिसपर भी वःतु कितनी है ? इतना ध्यानमें रखकर निर्णाय लें तो स्वतंत्रता 
ज्ञात हो । ४ 
८७२, पदार्थकी स्वतन्त्रताका पुन) चिन्तन-- प्रत्येक पदार्थ भ्रपने आपमें है । जैसे 
कोई बहमी है, व्यर्थंका बहम करता है, बिगाड़ कुछ नहीं हुआ, स्थिति खराब नहीं हुईं, 
सब बात ठीक है, मगर बहम लग गया तो बहमका फल है आकुलता । तो वह श्राकुलता 
तो होगी ही । बाहरमें देखो तो कुछ बिगाड़ नहीं है। जैसे किसी काममें नुक्सानमें बहम हो 
गया तो देखो वर्शाँ नुक्सान भी नहीं हो रहा किन्तु बहम होनेसे श्राकुलित हो रहा है। तो 
प्रत्येक पदार्थमें अपने-अपने परिणमन हैं और उस परिणमनका प्रयोजन खुद खुद है। बत- 
लावो ये दिखने वाले पुद्गल किसलिए परिणाम रहे हैं ? क्‍यों ये नई-तई अ्रवस्थायें बनाते 
हैं, पुरानी अवस्थायें विलीन करते हैं । काठ जल गया, राख हो गया, कण-कणमें बिखर 
गया--ये सब अदल बदल परिणमन अवण्थायें श्रार्दि पुदगल किसलिए कर रहे ? तो भाई 
इनमें चेतना नहीं है इसलिए इनका चिदात्मक प्रयोजन तो कुछ नहीं है । मगर प्रयोजन 
यहाँ क्‍या है ? इन पदार्थोकी सत्ता बनी रहे । सत्ता बनो रहे, इससे लिए परिशमन चल 
रहा, किसी दूसरेके लिए नहीं परिणमन चल रहा । निरचयहश्सि देखो तो कोई पदार्थ जो 
कुछ कर रहा है वह अपने लिए कर रहा है। चेतनमें है चेतना । वहाँ हम दो बातें कह 
सकते हैं-यह चेतन, आत्मा । जीव जो कुछ विकल्प कर रहा है वह दो प्रयोजनोंसे एक तो 
अपनी सत्ता कायम रखनेके लिए, वह तो पदार्थकी खुदकी बात है, दूसरे अपनी शान्तिके 
लिए। जितने भी हम विकल्प करते हैं श्रपनी शान्तिके लिए करते हैं लेकित शान्ति नहीं 
मिली । उसकी ही यह गवेषणा चल रही है कि द्वान्तिका उपाय कया है ? शान्तिका उपाय 
है मोहका मिटा देना । जब तक मोह है तब तक शान्ति नहीं हो सकती । मोटे रूपमें सब 
जानतें हैं कि जब मोह रहता है तो शान्ति नहीं मिलती । मोह होता है परद्रव्योंके सम्बंध 
से । अब परद्रव्य बहुतसे इक्टु पड़े हैं जिनमें हम ममकार कर रहे हैं, अब उनकी व्यवस्था 
बना देना हमारे वशकी बात नहीं है। हो रहा है, प्रसंग है, व्यवस्था चल रही है, मिल 
गया जोग । जोग मिलनेपर भी जो वस्तु जहाँ है, रक्षित है, वह उसके कारणसे है।तो 


६३० समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक 


निवृत्तिके व्यापारके झपसे ज्ञानमें स्वदुमानभावकों योगोदय कहते हैं। शुभकार्योमिं प्रवृत्ति 
करना अ्रथवा शुभ कार्योसे हटना, श्रशुभ कार्योमिं प्रवृत्ति करना अ्रथवा अशुभ कार्यसे हटना 
इन व्यापारोंके रूपमें जो कुछ इस ज्ञानस्वहूप आात्मामें बीत रही है वही तो यो॥का उदय 
है । योग नाम है प्रदेश परिस्पंद का। जीवके दो प्रक्रारके परिणमन हो रहे हैं--ए गुण 
परिणमन और एक द्रव्यपरिणामन । गुणपरिणमनमें तो गुणोंकी परिणतिकी बात है 
जिसको अ्भेद करके एक ज्ञानकी परिणतिके रूपमें कहा जाता है श्रथवा यह ग्रात्मा अ्रखण्ड 
एक स्वभावरूप है। उसको हम समभना चाहें तो चैत्तन्यस्वरूपसे या निर्णयके साथ विकल्पों 
के साथ समभते हैं तो ज्ञानके रूपसे समभमें आता- है | तो ज्ञानमें जो परिणमन होता है, 
गुणोंके जो परिणमन होते हैं वे सब गुणपरिणमन है | जैसे कभी इच्छाका भी परिणमन है 
तो इच्छाका परिणमन भी गुएपरिणमन है। वह प्रदेशपरिशमनसे जुदा स्वरूप रख रहा 
है, किन्तु जितने भी गुणा हैं उत सब मुणोंका ज्ञान गुरामें अभेद किया है अ्रतएव वह भी 
ज्ञानकगा एक .स्वदभाव परिणमन है। ऐसे परिणमन तो तीन प्रकारके बताये गए हैं । 
विकारभावमें मिथ्यात्व, अविरति और कषाय । इच्छाकी बात कषायमें भ्रा जाती है। श्रब 
यहाँ योगकी बात कह रहे हैं कि आत्माके प्रदेशोंमें खलबल क्षोभ होना, परिस्पंद होना यह 
भी चलता है। अब इन हृष्टान्तोंपे हम झ्राप अपना निर्णाय करते हैं तो हम क्या पाते हैं 
अपनेमें करना ? इच्छा पाते हैं और अपने आत्मामें प्रदेश परिस्पंद करते हैं, इसके सिवाय 
श्र क्‍या कर रहे हैं ? वस्तु जो जितनी है उतनी वस्तु निरखकर उसके निर्णायकी बात 
चल रही है | व्यवहारका विषय तो अनेक द्रव्य होते है । निमित्तनेैमित्तिक भावसे देखकर 
यह उपचार करना कि इस पदार्थमें दूसरेने यों कर दिया है यह व्यवहारकी बात है । वस्तु 
में उस ही में श्वयंमें होने वाली बात नहीं कही गई है। तो हम जब केवल अपनेको इस 
अशुद्ध हालतमें निरखते हैं कि मैं करता कया हूं तो वहाँ जानना, इच्छा करना और योग 
परिस्पंद करना, हिलना ड्रलना, हलन चलन होना--इन तीन बातोंको करते हैं। तो जब 
यह निर्णाय हो जायगा कि यह मैं दुनियासे निराला, देहसे भी निराला ज्ञानमात्र आत्मा 
इस संसारमें रहकर भी क्‍या कर रहा हूं ? विकल्प करता हूं और अंपने पंदेशोंमें हलनत 
चलन करता हुं। दो बातोंके सिवाय मैं ओर कुछ कर ही नहीं रहा। 

८७६, सत्यसे चिगनेपर विकल्पोंके क्लेश--देखिये--सत्य यह आत्मागृत है. इस 
समय जो पाया जा रहा है इसकी श्रद्धा हो जाय, आस्थापूुर्वक प्रतीति हो जाय तो अनेक 
क्लेश समाप्त हो जायेंगे | क्लेश क्या लगा रखे हैं जीवने ? परपदा्थोकि सम्बंधमें कुछ करने 
की हठ, बस यहीं परिणाम क्लेशरूप है। इस जीवपर और कुछ वलेश नहीं भ्रा रहा, 
कोई इसे पीट सकता नहीं, इस मुझ अमूर्त जीवंकों कोई बाँध संकता नहीं, पकड़ सकता नहीं 
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प्रतीति जगे तो समझ लीजिये कि अब धन्य है क्षण, श्रव मैं कृता्थ हुआ । सनन्‍्तोष तब 
ञ्राता है कि जो करने योग्य काम है सो श्रब मैंने कर लिया। श्रब मैं संसारसे पार हो 
जाऊँगा, जन्म मरणके दु:खसे छूट जाऊँगा | अब मुझमें आ्राकुलताओ्रोंका निवास नहीं रहेगा। 
मैंने अ्रपनेको जान लिया । भ्रविकारस्वभावी केवल ज्ञानप्रकाशमात्र मैं हूं । 

८७४, कलुप उपयोग और उसके मेट्नेका कतंव्य--ज्ञानमात्र अन्तस्तत्त्वकी प्रतीति 
तो कल्याणकारी तत्व है और यह न हो तो कया होगा इस जीव पर ? यह कलुष उपयोग । 
उस कलुषरूपसे ज्ञानमें जो भाव उठता है उसीका नाम है कषायका उदय । वे कषाय नाना 
प्रकारकी है, पर उनको जातिमें श्रगर बाँठा जाय तो वे चार जातियोंमें बंट जाती हैं । 
पहिली जाति की कषाय है वह जिसके होनेपर तत्त्वका श्रद्धान ही नहीं हो सकता । निज 
अन्तस्तत्वकी दृष्टि ही नहों हो सकती इसका नाम है अनन्तानुबंधी कषाय । एक जाति है 
वह कि जिसके हे'नेपर लेश भी संयम और ब्रतका भाव न बने, उस जातिकी कषायका 
नाम है श्रप्रत्याख्यानावरण । एक कषाय वह है कि जिसके होनेपर निम्नेन्‍्थ, सकल संयम 
सर्वसे विरक्त होकर केवल ज्ञानमात्र अंतस्तत्वकी घुन बनाये रखना, यह काम नहीं बन 
सकता । उस कषायका नाम है प्रत्याख्यानावरणकषाय । एक कषाय वह है कि जिसके 
उदयमें आ्रात्मा वीतराग जैसा है वैसा प्रकट हो जाय, यह बात नहीं बनती । उसका नाम है 
संज्वलनकषाय । तो इन सब कषायोंमें होता क्‍या ? अपना उपयोग कलुषित हुआ, मलिन 
हुआ । क्रोध किया तो उस मलिन हुए फण्डसे क्‍या बात आ्रायी ? बेवकूफी मिलतो, माया- 
चारमें क्या बात होती ? यही कलुषता । जहां धर्मकी बात प्रवेश ही नहीं कर सकती । 
लोभकषायमें होता क्या है ? बेहोशी । अपने श्रापका होश नहीं आ रहा, तो ये सब कषायें 
दुःखकारी हैं, इनसे हटनेका उपाय बने और वह उपाय है ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वका उपयोग 
प्रतीति, ऐसा ही निरन्तर चिन्तन करें तो सारे अवगुण हट जाते हैं। तो हमें इस नरभव 
को पाकर कौनसा कार्ये करना चाहिये ? तो कहते हैं कि इस देहसे भी निराला, अ्रकिझचन 
ज्ञानमात्र अपने आपके स्वरूपकी दृष्टि जगे तो यही मात्र एक हम आपका उत्कृष्ट कर्तव्य है। 

८७५. अज्ञानोदयके वंशमें मिथ्यात्व असंयम कषाय ओर योगके उदयकी चर्चा--- 
ज्ञानमात्र इस आत्मतत्त्वमें जब जब भी जो परिणति होगी, क्रिया होगी उस सबकी ज्ञानमें 
स्वद्मानताका सम्बन्ध है । इसी झ्राधारपर विकारभावोंका भी वर्णान किया जा रहा है 
कि मिथ्यात्वका उदय क्या है ? तत्त्वके अश्वद्धानल्पसे ज्ञानमें स्वदमान भाव । असंयम क्‍या 
है ? विषयोंसे विरक्त न होनेके रूपसे ज्ञानमें स्वदमानभाव । कषाय क्‍या है कि कलुष उप- 
योगरूपसे हुआ ज्ञानमें स्वदू्मानभाव । श्रब यहाँ योगकी चर्चा कर रहे हैं कि योग ताम 
किसका है ? योगका उदय है, अ्रध्यात्मविधिमें कहते हैं कि शुभ और अशुभ प्रवृत्ति और 
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निरखकर निरंय लेते रहिये । किसी मनुष्यने थदि दिन्दा कर दी दुसरेकी तो उस मनुष्यने 
किया क्‍या ? अपनेमें विकल्प किया और अपनेमें हलन-चलन किया | इसके सिवाय निन्‍्दा 
करने वाले ने और कूछ नहीं किया । लोगोंकों ऐसा नजर श्राता कि देखो वह मनुष्य उसकी 
निन्‍दा कर रहा | अरे उसका वह कुछ नहीं कर रहा | जो कुछ कर रहा है वह अपनेमें कर 
रहा है, झौर कर रहा विकल्प और योग । मैं भी न तो किसीकी प्रशंसा कर सकता, न 
निन्‍दा कर सकता, न किसीकों कुछ सहयोग दे सकता, न किसीका कुछ कार्य कर पाता, न 
परिणमन कर सकता | रिश्चयहश्सि बात कही जा रही है। मैं हूँ श्रात्मा एक ज्ञानात्मक 
अम्नर्ते पदार्थ । मेरा जब किसी अन्‍्यसे संसगं ही नहीं बनता तब फिर अन्यके करनेकी बात 
क्या कही जाय ? यह आत्मा विकल्प करता है और अपनेमें हलनचलन करता है, इसके 
अतिरिक्त कुछ नहीं कर रहा | 

८७८, जीवकी विकारावस्थामें अपने विकल्प और योग करनेकी क्मता--यह आत्मा 
हाथ भी नहीं हिलाता । देखिये बड़े अन्तः स्वरूपमें प्रवेश करके यह निर्णय किया जा रहा 
है अन्यथा श्राँखोंसे देखनेपर तो यह लग रहा है कि क्‍या कहा जा रहा है कि आत्मा हाथ 
भी नहीं हिलाता । लो इस ओरसे उठाकर इस शोर हाथ कर दिया । कर तो दिया, ठीक 
है, यह निमित्तनैमित्तिक सम्बंधमें घटी हुई घटना है । ऐसा होता है लेकिन जीव कितने हैं, 
किसे कहते हैं उसपर ही उपयोग करके निर्णय करिये आ्ात्मा क्या है, जरा भीतर खोजकर 
बताझो ? यह है ज्ञानरूप, ज्ञानस्वरूप । इसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श नहीं है। रूप, रस, 
गंध, स्पर्श होते तो यह जाननेका काम कर नहीं कर सकता । यह आत्मा जाननहार है, 
जाननका कार्य कर रहा है, ज्ञानस्वरूप है और साथ ही जब यह सत्‌ है तो अपने आपके 
प्रदेशोंमें है । है ना कुछ ” कितना ही हो, है तो इसमें प्रदेश भी है । तो ऐसा ज्ञानरूप स्व- 
प्रदेशस्थ यह मैं आ्रात्मा किसी पदार्थवो पकड़ नहीं सकता, किसी पदार्थसे पकड़ा नहीं जा 
सकता । भैया ! भले ही झाज निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है कि शरीरसे जकड़े हुए प्रतीत होते 
हैं, इस शरीरको छोड़कर यह आत्मा कहाँ जाय ? इतनेपर भी यह निमित्तनैमित्तिक सम्बंध 
है । कहीं दो रम्सियोंके श्रोर छोरसे बंधी हुई गाँठकी तरह आत्मा और शरीरका बन्धन 
नहीं है । में आत्मा हूं ज्ञानस्वरूप तो यह में अन्य क्या कर सकता हूं ? ज्ञानकी' धारा बहाता 
हैं, विधारा वहाता हूं तो विपरिणमनके सम्बंध्रमें विकल्प करता हूं । यों कर दूं, यों बोल दूं, 
यों समभा दूं, कितनी ही बातें तो शब्दात्मक भी नहीं बच पाती और इच्छा चलती रहती 
है। व्याख्यान करनेके प्रसंगमें व्याख्याता जो अपने हाथ ' हिलाता है तो क्या उन समस्त 
क्रियाव्रोंके करते समय वह व्यवित व्यवत अभिष्राय बनाया करता है कि में इस हाथका ऐसा 
इशारा करूँ और समभाऊँ? वही कर पाता है वह व्यक्त अभ्रभिष्राय, फिर भी शीघ्र शीघ्र 
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इस पर किसी तरह्का प्रहार कोई कर सकता नहों, इसमें क्लेश यह है कि परपदार्थोंकी 
ओ्रोर दृष्टि की, मम्ताका परिणाम किया, विकल्‍प बताया और परपदार्थमें कुछ करनेका 
हंठ किया, सिवाय इन बातोंके कोई कष्ट हम झ्राप किसीपर भी हो तो निरख लो | अब ये 
विकल्पोंके प्रकार हैं न्यारे न्‍्यारे । कोई विद्वान होता है तो वह अपने विकल्प अन्य ढंगके 
करता, कोई धनिक होता है तो उसके विकल्प जरा लम्बे चौड़े होते हैं। कोई गरीब होता 
है .तो उसके विकल्प कम लम्बे चौड़े होते हैं, पर अज्ञानभावमें सबको निरन्तर विकल्प 
सताते हैं। और दूसरा कोई नहीं सता रहा है। मान लीजिये-एक लोकेषणा भाव रखते 
हैं--लोग मुझे कुछ समझें इस प्रकारकी इच्छाका नाम है लोकेषणा । सो सोचिये---३४ ३ 
घनराजू प्रमाण श्र्थात्‌ असंख्याते योजनों कोशों प्रमाण इस सारी दुनियके बीच एक छोटी 
सी जगहमें हम श्राप श्राये हैं और कुछ परिचित बने हैं--वह जगह कितनी सी है ? जैसे 
कि बड़े लम्बे चौड़े समुद्रके सामने एक बाद जितनी जगह घेरती है उतना है यह 
स्थान, इस सारी दुनियाके सामने जितनेमें हम आपका परिचय ज्ञान विचार दौड़ता है। 


. इस भ्रमभरी अ्रपरिचित दुनियामें यदि कोई मुझे न जाने तो उससे मेरा बिगाड़ क्‍या? 


प्रथवा कोई जात जाय, कोई कौन ? ये ही संसारी प्राणी खुद जन्म मरणका संकट सहने 
वाले कुछ जान जायें तो इसमें कौनसा गढ़ जीत लिया ? काल ब्रनन्तानन्त है ? कितना 
काल और आगे पड़ा हुआ है जिसका श्रन्त ही नहीं । अवन्तानन्त काल है, और हमें भी 
अनन्तानन्त काल तक रहना पड़ेगा | क्योंक्रि सत्‌ हूँ । जो भी सत्‌ होता है, जो भी पदार्थ 
होता है वह कभी नष्ट हो ही नहीं सकता । तो जब मैं भी अनन्तकाल तक रहूंगा तो इन 
कुछ दिनोंके जीवनमें और भूलभरी जगहमें यदि कुछ बात मायामयी न बन सकी, लोगोंका 
परिचय आदिक बात यदि न बन सकी तो इस जीवने किया क्‍या ? बल्कि जिनको 
विवेक जगा ऐसे बड़े-बड़े पुरुषोंने सबे कुछ त्यागकर अपनेको अपने उस ही अनुभवनमें लगा 
दिया जिसके फलमें उन्होंने शाश्वत शान्ति प्राप्त की । छोड़ा सब विकल्प । परिचय अपरि- 
चय, यश, कौति ये. सब मिथ्याभाव हैं, इनसे भी हटें और परमार्थभरृत ज्ञानमात्र 
जिससे किसी अन्यका सम्बंध नहीं, तन जिस रूपमें कोई दूसरा मुझ्के पहिचानता उस ज्ञानमात्र 
भावमें वे योगीश्वर लगे हैं । जब .यह निर्णय करते हैं इस प्रसंगमें कि विकल्प और अपनेमें 
हलन चलत होना--इन दो वातोंके सिवाय न मैं कुछ कर सकता था, न मैं कुछ कर रहा 
हूँ शोर न में कुछ कर सकूँगा तो अनेक क्लेश उसी समय समाप्त हो जाते हैं । 

८७७. घर्मपालनके लिये आत्मभावकी जानकारीकी प्रथम आवश्यकता--घर्म- 
पालनके प्रसंग और अधिक कुछ न बन सके तो इतना तो कर ही लीजिये कि हम अपना 
निर्णय कर लें कि में करता क्‍या हैं? वस्तु जितने हैं द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे उतने 
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णमन और अपना परिणमन मिला करके एक परिणमन किया हो ऐसी बात नहीं है। 
इससे अपनी बहुत सी समस्‍यायें हल हो जाती है। 

८८०, विह्ललताका कारण परदष्टिका असंग--जिस किसी भी प्रसंगमें जब हम 
विह्नल होते हैं तो सोचना चाहिये कि यहाँ किसी परने मेरेमें क्या किया ? मैं हो स्वयं मेरा 
ख्याल कर करके अपने झापमें विकल्प बनाता हूं श्रौर क्लेश पाता हूं, दूसरेमें कुछ नहीं 
किया मैंने, लेकिन जब यह रांसार कर्तृत्व वुद्धि वाला है तो ऐसी संगतिमें रहता हुआ ज्ञानी 
पुरुष एक कठिनाई तो अनुभव करता है, यद्यपि उसका पूर्ण यत्न हैं कि मैं मिथ्याभावोंसे 
हटकर इस ज्ञानभावमें श्राऊ, क्रिन्तु इस संगमें रहकर कुछ कठिनाई भी महसूस करते हैं 
लोग तो प्रकट कहा करते कि केसे नहीं लोग मुझे जानते ? मुभकों हजारों लोग पहिचानते 
हैं । देखो अमुकने निन्‍दा की है तो ये हजारों लोग क्या समभते होंगे कि यह इतना खगब 
है । किन्तु यह देखो कि तुम अपने आपमें सच्चे हो या नहीं ? वस्तुस्वरूपका यथार्थ श्रद्धान 
कर रहे हो या नहीं सच्चाईके साथ धर्मपालनके लिए। और चूंकि परिजनमें हैं, समाज 
में हैं, लोकमें हैं तो उस हितके लिए भी ईमानदारीसे हमारी परिणति चल रही है ना ? 
तब दुनिया कुछ भी कहो, फल किसका होगा ? दुनियाके कहनेका फल होगा या मेरे भीतरी 
परिणमनका ? यदि में अपने आपके भीतरमें शुद्ध नहीं हूं, सच्चा नहीं हूं, मिथ्यात्वमें लगा, 
असंयममें लगा, पापोंमें छया, भर कुछ विधियाँ बनाकर लोगोंको हम श्रपना कलंक न जानने 
दें और उनकी दृष्टिमें हम बहुत अच्छे कहलायें तो श्राप यह बतलाबों कि हमको फल दूसरों 
की प्रशंसाका मिलेगा या अपनेमें जो परिणाम बनाया है उसका फल मिलेगा ? जब तक * 
अपनेको यों न निरख लेंगे ्राप कि मुझे कोई जानता ही नहीं है, मैं तो दुनियासे श्रपरिचित 
हूं, ज्ञानमात्र तत्त्व हूं, और मेरे ही परिणमनृके झ्राधारपर मेरा भविष्य निर्भर है तो यह 
सब शान्तिका मार्ग मिल जायगा झ्रौर कुहठ करनेमें शान्तिका मार्ग नहीं मिलता | 

८८९, दुनियाका मांयामय सम्पक--दुनियाका यह॒परस्परका सम्बन्ध तो ऐसा 
है कि जैसे कवि लोग कहते हैं कि ऊंटोंके विवाहमें बहुतसे जानवर आये । गधे भी आये । 
तो वहांपर गधे लोग ऊंँटकी प्रशंसा करते हैं और ऊंट गधोंकी प्रशंसा करते हैं । गधे कहते 
अहो कैसा सुन्दर तुम्हारा रूप है। ऊठोंमें कोई सुन्दरता तो नहीं होती, उनके शरीरके अंग 
टेढ़े मेढ़े होते हैं, पर गधे लोग उठोंके रूपकी बड़ी प्रशंसा कर रहे । श्रौर ऊंट भी कहते 
अहो कैसी तुम्हारी सुरीली श्रावाज है। गधोंका स्वर सुहातना तो नहीं होता, और पशु 
पक्षियोंकी अपेक्षा सबसे गया बीता गधोंका बोल असुहावना लगता है, मगर ऊंट लोग 
गधोंके स्वरकी बड़ी प्रशंसा कर रहे । तो दोनों ही एक दूसरेकी प्रशंसा करके खुश हो रहे दि 
तो यह जगत ऐसा ही है। यहाँ एक मोहों दूसरे ग्येहीकी भशंसा करता है, और वे अपनी 
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अव्यवत रूपमें वे सब श्राशय चलते ही रहते हैं। तो यह मैं श्रात्मा विकल्प करता हूं औ 
अपने अपने प्रदेशोंमें हुलनचलन करता हुं। इसके शिवाय कुछ नहीं करता, किन्तु इन द 
का निमित्त पांकर इस शरीरमें जो कि एक क्षेत्रावगाह है इसमें वायुका संचार हुश्ना । वा 
से फिर ये श्रंग चले । अंग चले तो संकेत हुआ, वचन निकले । तो इन बचनोंमें या संके 
की परिणतिमें रिमित्त तो जीव भाव पड़ा परम्परया, जीवने हाथको चलाया, वचनोंसे बोल 
ऐसा सम्बंध न करना क्योंकि जीव तो श्रभी देखो ना ज्ञानस्वरूप है और अपने प्रदेशोंव 
लिए हुए है | श्रब इतनाभर स्वरूप निहारकर निर्णाय करिये कि मैं क्या करता हूं, मैंने क्य 
कियय और मैं क्‍या कर सवगा, रंच मात्र भी अ्रणुसे मेरा सम्बंध नहों । मैं सबसे निराल 
ज्ञानस्वरूप हूं। यह मैं इस विकारपरिणतिके समय विकल्प कर रहा और योग कर रहा 
उसमेंसे विकल्पोंका वर्णोत किया जा चुका, श्रब योगोदयका वर्णोन चल रहा है । 
- ८७६, योगमोें शुभ.शुभ ग्रवृत्तिनिद त्तिहप व्यवहार-योग होता है मन, वचन, कायव 
चेष्टाके निमित्तसे । जीवने इच्छा की और इच्छाके फलमें इसका हलनचलन होगा । परि 
_ रपंद होना अनिवाय हो गया, क्योंकि योग परिस्पंद किस सहारेसे हो पाता है। इन मन 
वचन; कायकी :क्रियावोंके निमित्तसे । मनसे चिन्तन करता, शुभ चिन्तन किया, कुछ #॑ 
विकल्प किया, उसका आ्राश्नय पाकर यह योग परिस्पंद व्यक्त हुआ है । वचन बोले । कै 
ही वचन बोले गए हों--सत्य हों, असत्य हों, उभय हों, श्रनुभय हों, उन वचन योगोंव 
निमित्त पाकर आत्माके योगमें हलनचलनमें व्यक्तता आयी | शरीरसे कुछ भी चेश क॑ 
- अशुभसे हट गए शुभमें लग गए, शुभसे हट गए अशुभमें लग गए यों प्रवृत्ति अथवा निर्वेः 
रूप जो भी व्यापार हुआ उसका श्राश्रय करके जीवके योगका, अदेशपरिस्पंदका' यह आूि 
भाव हुआ । तो यों प्रवृत्ति और निवृत्तिके रूपसे ज्ञानमें रवदमान योग्यतायें हुआ करती हैं 
तो श्रब देखिये-उपादान दृष्टिसे पौदूगलिक कर्मोमें कर्मत्व श्रानेका हेतुभूत है वही पौद्गलिः 
भाव । कर्मके लिए कर्मवर्ग णा उपादान है । और जब वह अपने हेतुभुत इन - मिथ्यात्वादिः 
पोदगलिकोंकों पाता है तो वे पुद्गल कर्म कमेक्ृत हो जाते हैं। निमित्त दृष्टिसे जब जीब 
मिथ्यात्व, जीवशग्रविरति, जीवकषाय और जीवप्रदेश परिस्पंदका निमित्त पाकर 'कार्माणवर 
णायें अकर्मत्वरूप श्रवस्थाकों छोड़कर कमेत्व अ्रवस्थामें आ्रादी हैं तो यह परिशमन जो कर 
का हुआ है कया दूंसरेके परिणमनको लपेटकर एक परिणमन बना है ? उसमें वह स्व 
परिशमन हुआ ? इसी प्रकार जब जीव स्वयं अज्ञानभावसे पर और आत्मतत्त्वमें एव त्वव 
अभ्यास करनेसे जब मिथ्यात्वरूप परिणमा, क्षायरूप परिणमा, श्रसंयंमरूप बता तो उ 
समय उन परिणमोंका उपादान रूपमें हेतु यही जोव रहा । दो द्र॒व्योंके परस्पर निमित्तनैरि 
त्तिक भावके प्रकरणमें भी प्रत्येक पदार्थ अपने आपके १रिणमनसे परिणामा | दूसरेका पा 


क्र 
क 
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८८३, पृदूगलकरम के साथ जीवके विकारपरिंणमनके अभावक। विश्ररण--इस संसार 
अवस्थामें यह जीव पुद्गल वर्मके साथ बना हुआ है फिर भो ये पृथक्‌-पृथक्‌ द्रव्य हैं, भिन्न 
लक्षण वाले द्वव्य हैं और उनका परिणमन उनमें होता है | तो यों जीवमें जो दूछ होता है 

वह पुदुगल द्वव्यसे अलग है, परस्परमें निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है, किन्तु हैं वे दो द्रव्य इस 
कारण परिणमन अलग-अलग है और उनका परस्परमें कर्ता कर्मभाव नहीं है | यदि जीवका 
रागादिक श्रज्ञान परिशमन उसके निमित्तभूत उदयागत पुदुगल कर्मके साथ होने लगे तो 
इसका ग्रर्थ यह है कि जीव और पद्गलकर्म इन दोनोंमें रागादिक अज्ञान परिणाम शाने 
चाहियें। जैसे कि लोकमें चूना और हल्दी दोनों एक साथ मिला दिये जायें तो लाल रंग 
रूप परिणमता है, सो दोनोंका लाल रंग हो जाता है । यद्यपि स॒क्ष्मदश्सि देखा जाय तो दोनों 
का.लाल परिणमन होनेपर भी अलग-अलग लाल परिणमन है। चूदाके प्रदेशमें लाल परि- 
णमन अलग है, हल्दीके प्रदेशमें लाल परिणमन जुदा है लेकिन हुआ तो लाल परिशमन । 
तो जैसे उन दो के मेलमें एक मेल परिणमन हो जाता है, इसी प्रकार जीव और पुदुगलकर्म 
इन दोनोंमें यदि साथ ही साथ रागादिक अज्ञान परिणमन हुआ तो दोनोंमें राग उठे । जैसे 
जीवमें रागभाव उठता है उसी तरह कर्म भी राग करने लगे, पर स्नेहका कार्य, रागका 
कार्य जीव ही कर पाता है, कर्म नहीं कर रहा । तो जब एक ही जीवमें रागरादिक अज्ञान 
परिणमन हुए तो इससे यह सिद्ध हुआ ना कि पुद्गल कर्मसे कर्मविपाकसे पृथकृभूत है जीव 
का परिणमन । जीवका परिणाम जीवमें है, पुदृगलका परिणाम पुद्गलमें है। धर्मचचकि 
रूपमें यह बात हम जीव और कर्ममें ज्यादा समभते हैं लेकिन हमें यहां भी तो समभना है 
जिसमें हम लगे रहते हैं। मेरा परिणमन मुझमें 7, शरीरका परिणमन शरीरमें है, चिद्रप 
मुझ अंतस्तत्त्वका परिणमन मुभमें है। इसी प्रकार जिनमें हमारा सम्पर्क रहता है उनसे 
भी अतिरिक्त हमें इस तरह जुदा-जुदा पहिचानना चाहिए ; तो ऐसे जुदे. परिणमन पहिचान 
का प्रभाव क्या होता है ? मोहका विनाश । 

८८४. मोहबिनाशके उपायमें मोलिक सम्यक्‌ ज्ञान -- भैया ! किसी भी प्रकार मोह 
का विनाश हो जाय और ज्ञानानन्दस्वरूप निजतत्त्वका दरशंन हो जाय, यह बहुत बड़े लाभ 
की बात है। जब जीवको अपनी सुध होती है कि में ज्ञानानन्द स्वरूप हुं तब उसके संकट 
संक्लेश अंधकार सब दूर हो जाते है। लोग सुख शान्तिके लिए नाना प्रयत्न करते हैं, 
रोजगार, सेवा, भागदौड़ आदिके, किन्तु एक यह प्रयत्न कभी नहीं किया कि में एक 
ज्ञानानन्दस्वरूप मात्र हूं । ज्ञान और आनन्द इसके अतिरिक्त मुझमें और कुछ नहीं पड़ा है, 
और यही सारभूत है, तो मुझमें सार ही सार पूरा घन रूप से पड़ा हुआ है, में कत्तार्थ हू | 
जब ही जीवको ज्ञावानन्दस्वरूप निज अंतस्तत््वकी सुध होती है तब ही यह जीव छतार्थ हो 
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प्रशंसा सुनकर बड़े खुश होते हैं। पर इस झूठी प्रशंसासे झ्रात्मामें कुछ भी उत्कर्ष नहीं 
होता । मैं ही स्वयं अपनेको जाउकर अपने सम्यग्ज्ञान और चारित्रमें रह तो यहाँ मेरी रक्षा 
है और मैं अपने रत्नत्रयका कार्य थ कर सका तो यहाँ मेरी कुछ भी रक्षा नहीं है। बड़ा 
खेद करना पड़ेगा । मरणके वाद जैसा बंध किया उसमें तुरन्त जाना होगा । 
८णर, दुलंभ श्रेष्ठ भबमें अपनी उपयोगिताक्ी दष्टि--भ्रव सोच लीजिए कि हमने 
कितनी -कितनी पर्यायोंको लाँघकर व्यतीत करके श्राज इस नरदेहमें झाये हैं । प्रथ्वी, जल, 
श्रग्ति, वायु, पेड़ पौधे भी तो हम थे। उन भवोंमें जीवपर वया बीतती है ? न कुछ जैसी 
बात लगती है कि क्या है ? कीड़ामकोड़ा पर्तिगे हुए वहाँ भी कौनसी उन्नति पायी ? 
कीड़ा मकोड़ों को छिपकलियां खा जातीं, छिपकलियोंगो और जीव खा जाते ।६ उन अ्रव- 
स्थाश्रोंमें सारा जीवत यों ही चलता रहता है। वहाँ ज्ञानकी बात कुछ नहीं हो पाती । 
उन अवस्थाश्रोंसे हटकर पशु पक्षियोंकी पर्यायमें आये, वहां भी कुछ समझ तो पायी, फिर 
भी कुछ नहीं पाया । एक दूसरेकी बात समझ नहीं सकते, अपती बात दूसरेको समझा नहीं 
सकते, पर इस नरभवमें तो देखो--ज्ञानकी बात कर सकते हैं, सम्यग्ज्ञान वना सकते हैं, 
तत्वका मर्म पा सकते हैं, बड़ी चर्चायें कर सकते हैं। तो ऐसे पविन्न भवमें आये । शरीर 
तो अपवित्र है लेकिन पवित्र भव यों कह रहे हैं कि अन्य भवोंकी श्रपेक्षा इस भवमें कुछ 
विशिष्टता है। हम रत्नत्रयकी सिद्धिकी यहां कछ योजना बना सकते हैं। तो ऐसे विशिष्ट 
भवको पाकर हम ज्ञानकी ओरसे अ्रब भी प्रमादी रहे, धर्मपालनमें श्रपना चित्त न दें तो 
इसको हम कितनी बड़ी भारी भूल कह सकते हैं ? हितके प्रसंगमें यहां वोटोंसे काम न 
चलेगा | दुनियाके लोग इस ख्यालके श्रधिक हैं, ऐसा जानकर हितके निर्णयकी बात ना बन 
सकेगी | क्योंकि दुनिया ही इसका नाम है। मोह मिथ्यात्वसे भरे हुए मनुष्योंका ताम 
दुनिया है । जीवोंका समृह ही लोक है । यहां तो अपने आपके सम्बन्धमें गुप्त रहकर, अपने 
को अ्रपरिचित मानकर वस्तुस्वरूपका निर्णय करके अपने हितकी बात सोचना है । मेरा 
हित भेरे ज्ञानमें है और ज्ञायमात्र अपनेक्रो जानकर ऐसा ही उपयोग बनाये रहनेमें है। इस 
ही व पुप्टिके लिए यहां वस्तुके स्वातंत््यका वर्णन चल रहा है कि प्रत्येक पदार्थ अपनेमें 
परिपूर्ण सत्‌ है । श्रतएवं सबका अपनेमें अपने उत्पादव्यय स्वभावसे परिशमन चल रहा । 
कोई किसीके परिणमनको किया नहीं करता । 
जीवस्स हु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी । 
एवं जीवो कम्मं च दोवि रागादिमावणाय। ॥|१३७)। 
एक्करुस हु परिणामा जायदि जोवसुप्त रागमादीड़ि | 
ता कम्मोदयहेद्रहि विशा जीवस्स परिणामों ॥ १३८॥ 
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जैसे यहाँ कहा जा है कि पुद्गलक्गव्यसे पृथक॒भूत है जीवका विकार परिणमन, तो तकिये ना 
हर जगह , इस घरसे निराला है मेरा परिणमन । इस परिवारसे जुदा है मेरा परिणमन, 
इस देहसे निराला है मेरा परिशणमन । जो हमारे विकारके आ्राश्रयभ्ृंत होते हैं उनमें भी तो 


घटाना चाहिए । पुदूगल कर्मको तो हम जानते भी नहीं, जिस तरह शरीरको, धनको, घर - 


को जान रहे हैं। उस ढंगसे हम कर्मोंको नहीं जान पाते, युक्तिसे समझ रहे हैं, आरगमसे 
समभ रहे हैं तो जो युक्ति और आगमसे समझे जा रहे हैं उनमें तो हम बनायें भेदविज्ञान 
की चर्चा और जिनमें हम रहा करते हैं उनमें हम न रखें भेदविज्ञाकी खबर तो उम्र 
बालककी तरह पढ़ाई समभिये जैसे किसी स्कूलमें इन्स्पेक्टर श्रावा था. विद्यार्थियोंकी परीक्षा 
लेनेके लिए तो वहाँ बच्चोंने खूब रट लिया कि श्रमेरिका पूछेंगा तो यों बतायेगे, ,जर्मन 
जापान आदि पुछेगा तो यों बतायेंगे, अन्य भी देश, नदी, पहाड़ आदिकी खूब जोनकारी 
करके अ्रपनी अच्छी तैयारी ' कर ली। जब इन्स्पेक्टर. आया तो वह यह पूछता है कि बेटे 
तुम्हारे गाँधके पाससे जो नाला निकलता है वह किस जग्रसे निकला है ?' तो वह बालक 
उसका उत्तर न दे सका, क्योंकि उसे पढ़ा ही न था। तो यों ही इन नवंझ्ोंके श्राधारपर 
कर्मोदयंमें: जो रागादिक अ्रज्ञान परिणाममें भेदविज्ञानकी बात बताये वह भी ठीक है, वह 
तो मौलिक न्याय है लेकिन कतेव्य तो यह है कि हम जिस सम्पर्कमें रहते हैं उस सम्पर्कसे 
भी पृथकृभूत मेरा परिणमन है, यहू भेदविज्ञाव होता चाहिए। यह ज्ञान अ्खण्ड स्वतंत्र 
वस्तुके स्वरूपके ज्ञानसे होगा। ,तब श्ञान्तिके लिए इस अन्तस्तत्त्वकां ध्यान करना आवश्यक 
हुआं।.. *+ - +. ४ कट 
८८१. अन्तस्ततवदी सुध- मैं ज्ञानानन्दस्वरूप हूं । मुझमें भशा ही क्या है और ! 
ज्ञान और आनन्द । ज्ञानका स्वरूप क्‍्या-? जानन । उस प्रयोगमें रहें | झावन्‍्दका स्वरूप 
क्या ? निराकुलता । परम सहज आल्द्वाद परिणमन, आनन्द परिशमंत्र | प्रभावरूप पंरिण- 
मन 'नहीं है कि भाई दुःख नहीं है इसीके मायने आनन्द है। आकुलता नहीं रही इसके 
मायने आनन्द है ।.केवल अ्रभाव मात्र नहीं है कि आाकुलताका अभाव सो श्ानन्द, किन्तु 
आनन्दगुरणा, ज्ञानशुणाकी तरह अपना विकास लिए हुए है और षड़गुरंणहानिवृद्धि. रूपसे परि- 
णमनशील जिसका क्षुद्ध विकास अलोकिक आल्हादरूप है। तो मैं हूं ज्ञानानन्दरवरूप, भरन्य 
मेरा कोई स्वरूप नहीं है, कोई दूसरा तत्त्व मुझमें नहीं है। ज्ञानस्वरूप हुं और आनन्दस्वरूप 
हूं, यह सुब जब होती है तब बहुतसे संक्लेश, बहुतसे संताप टल जाया करते हैं। तो यहाँ 
विकट सम्बंध है जीव और पुदुगल कर्मका । जिस सम्पर्कके. कारण यह संसारकी सारी गाड़ी 
चल रही है | जो कुछ दिखने वाला परिवर्तेन है उसका भी सूंल इस जीव और पुदगल अं 
का सम्पर्क है। चारों गतियोंमें हम नाना विढंगेरूप रखा करते हैं, यंह भी जीव और कर्मके 
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जाता है। तो यों इस प्रसंगमें यह देखा जा रहा है कि पुदगल #व्यसे न्यारा ही है जीवका ' 
परिणमन । जैसे दपेणके सामने हाथ किया तो दर्पणमें हाथका प्रतिबिम्ब ग्राया | अब यह ' 
 बतलावो कि दर्षणमें जो हस्त प्रतिबिम्ब हुआ वह इस शरीरके हाथसे न्यारा है या नहीं ? 
न्मित्तनैमित्तिक सम्बंध तो जरूर है। जैसे ही हाथ हिलाया, छाया भी हिली, हाथ हटाया 
तो दर्पणकी छाया भी हट गई । हाथ सामने आया तो भठ दर्पणमें छाया प्रतिविम्बित हो 
गयी, इतना अन्वयव्यतिरेक सम्बंध है हाथका और दर्पणमें पड़े हुए हस्त प्रतिबिम्बका । भ्रव 
ग्राप ही यह बतलावो कि दर्पणमें जो प्रतिबिम्ब झ्राया है वह हाथसे न्‍्यारा है या नहीं ? 
न्‍्यारा है। वहाँ दो द्रव्यके परिणगन हैं। शरीरके हाथका परिणमन शरीरके हाथमें है और 
दर्षणके हस्त प्रतिबिम्बका परिणमन दर्पणमें है तो निमित्तके साथ उस उपादानका कार्यका 
ऐसा घनिष्ठ निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है तिसपर भी दर्षेणका छाया प्रतिबिम्ब परिणमन 
निराला है हाथसे । इसी प्रकार जीवमें कर्मोदय होनेपर रागादिक श्रज्ञान परिणाम हो रहे 
हैं ओर कर्मोदयसे रागादिक श्रज्ञान परिणामोंका अन्वयव्यतिरेक सम्बंध भी है । न हो कर्मो- 
दय तो रागादिक नहीं दिखते, कर्मोदय हो तो अनुकूल रागादिक दिखते हैं, ऐसा अन्वय- 
व्यतिरिक सम्बंध होनेपर भी, निमित्तनेमित्तिक सम्बंध होनेपर भी जीवमें जो रागादिक भाव 
उठे सो वे अप्रत्यास्यानावरणीय प्रत्याख्यानावरणीय आदिक जो प्रकृतियाँ हैं उठके परिण- 
रमनसे निराला है कि नहीं ? निराला है। मनुष्य खड़ा है ध्ूपमें और उसकी छाया पड़ 
रही जमीन पर, तो जमीनपर जो छाया पड़ रही है वह मनुष्य देहके निमित्तसे हो रही है । 
हट जाय मनुष्य वहाँसे तो छाया भी हट गयी झ्लौर आ जाय मनुष्य तो वहाँपर छाया भी 
भा गई, इतना अन्वयव्यत्तिरिक तिसपर भी यह तो बतलावों कि जमीनपर जो छाया प्रति- 
बिम्ब पड़ रहा है वह परिणमंत उस परिशमनसे निराला है या नहीं ? निराला है। इसी 
प्रकार यहाँ भी बात चल रही है कि.कर्मोदयसे पुद्गल द्रव्यसे यह जीवका रागादिक श्रज्ञान 
परिणाम पृथकभूत है । 

पप५, भेदविज्ञानके द्वारा अन्तस्तसवकी सुध झेनेकां उद्यमन- यदि जीवका रागा- 
दिकभ्ाव पुदूगल कर्मके साथ मिलकर होने लगे तो इसका अर्थ यह बनेगा कि जैसे चूना 
ओर हल्दी मिल करके सबका लाल रंग परिणमन हो जाता, इसी प्रकार जीव और कर्म 
दोनोंसे मिलकर रागरूप परिणमन हो जाना चाहिये। तब जैसे राग जीव करता है उसी 
प्रकार कर्ममें भी रागांश उठ जाना चाहिये, सो होता नहीं । अकेले ही जीवमें रागादिक 
ग्रज्ञान परिशमन देखे गए हैं, इससे सिद्ध है कि जीवका रागादिक परिणमन उसके हेतु भूत, 
निमित्तभुत, पुदगल कर्मेविषाकसे आया है। यह चर्चा हम बहुत अन्दर की कर रहे हैं, पर 
ऐसी हालत न बनानों चांहिए कि श्रन्दकी तो करते रहें और बाहरकी चर्चा ही न करें । 
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चूना भी लाल हुशा, हल्दी भी लाल हुईं उस सम्बन्धमें, फिर भी हल्दीके प्रदेशोंमें हल्दी 
लाल हुई, चूनाके प्रदेशोंमें चुना लाल हुआ, पर ललाईकी हृष््सि कह रहे कि जैसे उन दोनोंमें 
लालिमादिक परिणतमन बन गया इसी तरह कर्मका परिणमन जीवके साथ होता तो जीव 
का भी कर्म परिणमन बन जात्ता पुद्गलका जैसे बना हुआ है, लेकिन ऐसा तो नहीं है। 
पुद्गल द्वव्यमें एक ही में कर्मपर्याय हुई है| हाँ वह कर्मपर्याय राभादिक विकारमय जीवके 
अज्ञान परिणमनके निमित्तसे हुआ है। देखो हम आपका रक्षक भेदविज्ञान और अभेद 
स्वभावका ध्यात है । दो के सिवाय और कुछ हो तो उसपर विचार करिये । हमारी रक्षा 
करने वाला, हमें शान्ति प्रदान करने वाला कोई दूसरा परिणमन हो तो निर्णय करिये। 
तो जब निराले परिणमन हैं तो निराली वस्तु मान लो। घरमें भाई लड़के, स्त्री श्रादिक 


कोई बात नहीं मानते तो कंसा जल्दी ज्ञान कर लेते हैं कि सभी जीव भेरे से न्यारे हैं, किसी 


से मेरा क्या सम्बन्ध और बहुतसे लोग कभी कभी कह भी बैठते हैं कि कोई मेरा कुछ नहीं 
है, सब जुदे-जुदे हैं, लेकिन वह उनकी रोषभरी आवाज है, ज्ञानभरी ग्रावाज नहीं है । 
ज्ञानसे कह तो रहे हैं ज्ञानकी बात, मगर स्वरूप चतुष्टय सबका न्यारा न्यारा है, ऐसा ज्ञान 
करके जो प्रशम गुण आता है उस प्रशमके साथकी आवाज नहीं है । ये परिकर स्यारे हैं 
मैं इनसे न्‍्यारा हूं। जब तक अपने सम्बन्धमें अपने स्वरूपका यथार्थ बोब न होगा तब तक 
जीवन निष्फल है। जीवनमें यदि लौकिक विद्या कलामें मद्याव्‌ हुए, धनमें महाव हुये, 
बक्‍्तृत्व कलामें महान हुए तो उससे इस जीवको शान्तिके लिए क्या ? मोक्षमार्ग तो न 
बनेगा और एक अपने स्वरूपका बोध हो जाय, में ज्ञानानन्दस्वरूप हूँ, ज्ञानरूप हैं, आनन्द 
हूं श्रादिका अनुभव हो जाय तो फिर उसे संक्लेश नहीं रहता, विशुद्धि बढ़ती है, भ्रात्म- 
संतोष होता है । 

८८८, ज्ञानीका चिन्तन और करतब--भैया ! हमारा कतेंव्य है कि अपने स्वरूपके 
पोषणके लिए अपना तन, मन, धन, वचन सर्व॑स्व न्यौछावर करके भी श्र वतत्वक्रा दर्शन 
होना चाहिए । परके अझ्नुभवनके लिए तो इस जीवने अ्नादिसे ही सारे झोटपाय रचे, किन्तु 
'यह मैं हुं! ऐसा श्रद्धान करनेमें अपनेको,घैस पुवंक समभनेमें जो शान्ति होती है उस शान्तिका 
उपाय कोई दूसरा नहीं है । कतेव्य है, सब कुछ करना होता है करिये---पर यह तो बताग्रो 
कि अपने भआ्रात्मस्वरूपकी सुध करनेका कतंव्य नहीं है क्‍या ग्रहस्थीमें ? अरे इन दो चार 
सेकेण्डकी निज ऋलकके प्रसादसे सारा दिन रात अच्छा व्यतीत होता है, श्रानन्दमय व्यतीत 
होता है। भोजन करनेसे भी अधिक करणीयता इस ज्ञातानन्दस्वरूप आत्मंतत्वके चिन्तन 
में है। बड़े-बड़े लोगोंकी फ़ुरसत देखकर किसी परोपकारमें लगे हैं तो १०-१२ दिन तक 
लगने हुए हैं, परकी कोई चिन्ता नहीं रख रहे, कोई धर्मध्यानका प्रसंग छिड़ा, विधान छिंड़ा 


जे 


समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक ६३६ 


सम्पर्कका फल है | तो ऐसा जीव और कर्ममें निमित्त नैमित्तिक गहरा सम्बंध है तिसपर भी 
जीवका परिणमन जीवमें है, पुद्गलकर्मका परिणमन पुद्गलकर्ममें है । जैसे कोई अध्यापक 
शिष्योंकों पढ़ा रहा है तो उनका परस्परका आकर्षण दिख रहा है किन्तु गुर्का परिणमन 
गुरुमें है, शिष्यका परिणमन शिष्यमें है । इसी तरह हम अपने घर परिवारके प्रसंगमें भी 
करते हैं । किसीने कोई प्रवृत्ति की, हमें प्रतिकूल दिखा अ्रथवा अनुकूल जंचा । सब हालतोंमें 
यह निरखिये कि इन परिकरोंका परिशमन इन ही में स्वयं है। मेरा परिणमन मेरेमें स्वयं 
है, मैं हूं ज्ञानानन्दस्वरूप । प्रश्नुदशन करें तो प्रभुदर्शव करते ही अन्दरमें आवाज उठे-श्रोह ! 
यह है ज्ञानानन्दस्वरूप, मैं हूँ ज्ञाचानन्दस्वरूप । वस इस दो चार सेकेण्डके समयमें ही सारा 
फल पा लिया । जब अपने स्वरूपकी खबर हुई तो खुद अनु भव करेगे कि अ्रव पाया मैंने प्रभ्ु- 
दर्शनका फल | प्रभुका दर्शत इसीलिए किया जाता है कि प्रभुके विशुद्ध स्वरूपकी सुध हो जाय 
श्र भ्पने विशुद्ध श्रन्तस्तत््वकी सुध हो जाय, दशनका फल यही है। तो यह ज्ञानानन्द मात्र 
मैं आत्मा अपनेमें रहता हूँ, पुदूगलकर्म सब अपनेमें रहते हैं । ऐसा ज्ञान करने- वाले जीवेको 
पुद्गल कर्मोद्य निमित्तसे हुये रागादिक विकारोंमें ममता नहीं रहती | इस सम्बंधमें कितनी 
बातें जाती ? जाना कि परिणाममें कर्मोदय निभित्त हैं। कर्मोके वन्यमें जीव परिणाम 
निमित्त है, जीवकी भाव निर्जरामें योग्य कर्मस्थान निमित्त हैं। कर्मकी निर्जेरामें जीवके 
परिणाम हैं निमित्त हैँ, ऐसा तो निमित्तनेमित्तिक सम्बंध जंच रहा तो सभी परिणमनोंमें 
इसे सोच सकेगे। दूसरी वात यह हुईं कि जीवमें जो परिणमन हुआ है उसका हेतु जीव 
ही है निश्चयसे, श्रन्य नहीं । यों वस्तुकी स्वतंत्रताकी सुध हो तो मोहभाव हटता है। अ्रव 
यहाँ बतला रहे हैं कि पुदगल द्रव्यका परिणमन जीवसे पृथक॒भूत है । इसके पहिले कथनमें 
वताया था कि जीवका राग्रादिक श्रज्ञान परिणमन पुद्गलद्रव्यसे पृुथकभृत है। यहाँ बतला 
रहे कि पुदूगलका परिणमन जीवसे न्यारा, है । 

जह जीवेण सहच्चिय पुग्गलदव्वस्स कस्मपरिणामों । 

एवं पुग्गलजीवा हु दोचबि कम्मत्तमावण्णा ॥१३९६॥ 

एक्कस्स दु परिणामों पुगालदव्वस्स कम्मसावेण । 

ता जीवभावहेदृहि विणा कम्मस्सपरिणामों ॥१४०॥ 

पप७, जीवके साथ पुदु"लकम के कमपरिणमनके अभावका विवरण--जैरो जीवके 

परिणाम उसके निमित्तभूत्त पुद्गलकर्मरो न्‍यारे हैं इसी प्रकार ये पुदुगल द्रव्यके परितमन 
उसके निमित्तभूत रागादिक अज्ञान परिणामसे निराले हैं। तो जीक्के साथ ही पृदथलक 
परिणमन हो तो पुदंगलका ओर जीवका कर्मपरिशाम्र हो जाना चाहिये। जैसे चूना 
आर हल्दीका सम्बन्ध होनेपर सबका लाल परिणमन होगा । बस्तुत: तो वहाँ भी भेद है। 
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निम्त्तिनैमित्तिक सम्बन्ध, किन्तु है सत्र निराला परिशमन । ऐसा विविक्त अपने आपके 
स्वरूपकों निहारनेसे फिर बलेश नहीं सताते । 

जीवे कम्मं बद्ध पूदु' चेदि ववहारणयभरणिदं | 

सुद्धशायरुस दु जीवे श्रबद्धपुद हचइ कम्म॑ ॥१४१॥ 

८६०. जीवका कम के साथ सम्बन्ध जाननेके विषयमें दो हृष्टियां--अव यह प्रइन हो 
रहा है कि कर्म आत्मामें बद्ध स्पृष्ट हैं अथवा अबद्ध अस्पृष्ट ? अर्थात्‌ कर्म आात्मामें बँधे हुए 
हैं अथवा नहीं बंधे हैं, छुवे हैं भ्रथवा नहीं छुवे हैं, इस प्रश्नका उत्तर-इस गाथामें नयविभाग 
पूवेंक दिया गया है | जीव और पुद्गल कर्म इनका वर्तेमानमें एक वन्धन पर्याय हो रहा है, 
इस कारण इस समय वत्तमानमें उसमें भेद नहीं किया जा सकता है। तब जीव 
में कमें बंधा है और छुवा है--यह बात जंच रही है, किन्तु यह देखिये कि दो द्रव्योंके कथन 
करनेसे उनका सम्बंध बतानेका जो अशभिप्राय बन्ता है वह व्यवध्यरका पक्ष है, इसके मायने 
यह नहीं है कि उनके कर्मोका इस समय बन्धन नहीं है । बन्धन तो है लेकिन स्परूपहृष्टिसे 
जब देखते हैं फिर जीवमें जीव है, कर्ममें कर्म है। कमंका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव जीवमें 
नहीं आ्राता, जीवका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव कमंमें नहीं आता, इस हश्सि वह कथन व्यव- 
हारका कहलाता है । जैसे दोनों हाथोंकी मुद्दी बंधी है, इसे कोई गलत कह देगा क्या कि 
मुद्दी नहीं बंधी है । बंधी तो है उिश्तु हाथ हैं वे दो | प्रत्येक हाथकी बात ग्रत्येक हाथमें, 
निरखिये । एक हाथ दूसरे हाथमें कुछ नहीं कर रहा । दोनों अपने आपमें अपनी बात कर 
रहे हैं, इस हश्सि निश्चय अभिप्रायमें मुद्दी नहीं है और न एक हाथने दूसरे हाथमें बन्धन 
किया है । लेकिन यहाँ दिख तो रहा है और इस समय जो कार्य बन रहा है, छूट नहीं पा 
रहे हैं यह भी दिख रहा है। सो दो का सम्बंध बताना व्यवहारनय है और एकका एकमें 
ही बात बताना निशचयनय है । इस दृष्टिसे यह कथन व्यवहारका है, पर इसका श्रर्थ यह 
नहीं है कि यह कथन असत्य है। भींत सफेद है | भीत्तपर कलई पुतनेसे इसमें स्वच्छता है 
यह बात गलत तो नहीं है, पर भींत जितनी है, कलई जितनी है उतनी ही को निरखकर 
उस सबको एक निरखा जाय तो यह बात सत्य नहीं है । तो जीवमें कर्म बंधा है यह बात, 
जीवमें कर्म छुवा है यह बात व्यवहारनयसे युकत है, लेकिन जीव और पुद्गलकर्म ये हैं दोनों 
भिन्‍न-भिन्‍न अनेक द्रव्य इन दोनोंमें परस्पर हैं अत्यन्त भेद, इस कारणसे जीवमें कर्म नहीं 
बंधा, कर्ममें जीव नहीं छुवा, ऐसा भी है, और यह है निशचचयका पक्ष । 

८६१, निश्वयनयके प्रकाशमें आंत्माकी प्रमति--निशचयनयका मूल लक्षण यह है। 
एकको एकसे-एकमें ही निरखना निशचयनय है । व्ववहारका ऐसा] लक्षण है कि एकका 
नियंत्रण न हो । दो पदार्थोका सम्बंध हो निमित्तनैभित्तिक भाव हो, दो पदार्थोका कुछ वहाँ 
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तो उसमें १०-१५ दिन लग रहे, घरके भी कुछ काम नहीं कर रहे, दूसरे लोगोंकों देखकर 
यह आश्चर्य होता कि ये तो कुछ भी नहीं कर रहे, पर लाखों रुपयोंकी कमाई होती रहती 
है और हम लोग सारे दिन भर भटकते, फिर भी पर्याय कमाई नहीं होती | भरे भले ही 
वे धर्मके कार्योमें कई दिनों तक लगे रहें पर वे तो बरावर एक बहुत वड़ी कमाई करते 
रहते हैं। धमकी और घनकी इन दोनोंकी उनके कमाई चलती रहती है । जो भी वैभव 
मिलेगा, जो भी समागम मिलेंगे वह सब उनके धर्मंकायोमें लगनेका ही प्रताप है। धर्मके 
कार्य करनेसे पुण्यका बंध होता है, उस पुण्य बंधके कारण उन्हें स्वतः ही सब चीजोंकी 
प्राप्ति होती रहती है | तो जो ज्ञानी पुरुष अपने आपको ऐसा अनुभव कर रहा है कि में 
तो ज्ञानावन्दस्वरूप मात्र हुं वह भले ही बहुत्ततसे लौकिक कार्योर्में लगता है फिर भी चह 
किन्‍्हीं भी चीजोंमें रत नहीं होता है । जीवन तो ऐसे ही पुरुषका धन्य है । 
८थह, प्रत्येक परतुका स्वयंका रूयंमें परिणमन--यहाँ यह निश्चय किया है कि 
पुद्गल द्रव्यका परिणमन कर्मंबन्धन जीवके परिणमनके साथ नहों होता । इसको यों कह 
सकते कि पदार्थका परिणमन निमित्तके बिना हो रहा है | यहाँ निमित्तके बिना, इतनेका 
ग्र्थ कया है ? निमित्तके परिणमनको उपादान अपने विषयमें स्वीकारे बिना, अ्पनेमें ग्रहरा 
किए बिना उपादानका परिणमन हो रहा है। इसका भाव यह है कि निमित्तके बिना परि- 
णमन हो रहा है | शब्द कुछ सीधे ऐसे हैं कि कोई यह समझ सकता कि कया निमित्त नहीं 
है और हो रहा है परिशणमन, पर इसमें यह वात नहीं कही जा रही है। निमित्त होते हुए 
भी उपादानंमें ही नैमित्तिक परिणमन निमिनत्तके बिना ही हो रहा है श्रर्थात्‌ अ्रन्य द्वव्यको 
परिणमन लिए बिना स्वयं अपने आपमें श्रपनी बात चला करती है । शिक्षा क्‍या लेना है कि 
जब वरतुस्वरूप ऐसा है तो इसी निर्णयपर डटे रहें कि भीतरके परिणमनमें मुझमें कुछ नहीं 
हो रहा । मेरा परिणमन मेरेमें ही मेरेसे हो रहा है। सभी पदार्थोके सम्बंबमें यही बात 
लगाते जाइये । क्‍योंकि वस्तु है उत्पादव्ययश्रौव्यरवरूप, जिसका निष्कर्ष यह है कि प्रति- 
समय बनता, बिगड़ता और वनन्‍ा रहता । तो जब सबका ही परिणमन है ऐसा तो निमित्त 
का यह उत्पादव्यय निमित्तमें हुआ, उपादानमें हुआ, तव दूसरेके बिना ही तो परिणमन 
हुआ । मुभे इसने बड़ा दुःखी कर दिया ऐसा लोग वयों सोचते हैं कि उन्हें कर्ता कर्म प्रम्बंध 
का यथार्थ पता नहीं है। गलत वात सोचनेमें वलेश होता है, सही वात निर्णायमें आनेसे 
क्लेश दूर हो जाता है, निमित्तनेमित्तिक सम्बंध होनेपर भी वस्तु अपना अपना निरात्रा 
परिणामन है, यह यथार्थ वात है । इस कारण ऐसा जाननेमें शान्ति निराकुलताका अनुभव 
ड्ोता है | प्रत्येक जो हमारे उपयोगमें आये, जितनेमें परिपूर्ण हैं उत्तनेके द्वारा वे उतने अपने 
में कुछ करते हैं, उंस कर्तंवके परिणगायता हो निश्चयसे जिम्मेदार हैं | है उनमें पर+पर 
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होता है तो उस समय कौन मददगार होता है ? ऐसा जब श्रपना एकाकीपन विचारा जाता 
तो उसमें जितने अंशमें मोह कम हो उतने अंशमें शान्तिका मार्ग मिलता है और यही एकत्व 
बढ़ते-बढ़ते इस स्वरूप तक शा जाय कि मैं तो केवल एक चैतन्यमात्र हूं, मुझे दुनियाका 
गौर कोई पहिचानता भी नहों | मैं ही इस किलेमें बैठा बैठा अपने स्वरूपके किलेमें अपने 
अश्तित्वमें रह रहा हूँ, मैं ही कुछ मन, वचन, कायकी चेषश्ट करके अपने श्रापमें कुछ सम 
रहा हुं, सम्बन्ध बना रहा हूं, व्याकुल होता हूं तो यह सब मैं ही अपने इस स्वरूपक्रिलेम 
बैठा बैठा कर रहा हूं, दूसरे लोग मुझे श्रब भी नहीं जान रहे । मेरा जो स्वरूप है उस 
स्वरूपको कोई नहीं समभ रहा है । जिउसे हमारा परिचय है, जो बड़े हमारे मित्र है, जो 
हमारे बड़े हित्‌ हैं, जो मेरे साथी हैं, परिजन हैं, उनमें से भी कोई मेरा स्वरूप नहीं जान 
रहे । मेरा स्वरूप प्रश्न॒ुवत्‌ चेतन्यमात्र है, जिसमें नाम भी नहीं है। नामरहित मेरा स्वरूप 
है । दुनियाने नाम रखा है इस भवमूतिका। भवमूति संसारकी मूर्ति । यह शरीर, यह 
पर्याय, इसका नाम रखा है। मेरा नाम न कोई रखता है, न रख सकता है, क्योंकि मैं हूं 
एक चेतन पदार्थ । सबसे श्रविरेष श्रर्थात्‌ जैसे सब तेसा में । जैसे गेहुंके दानोंसे बोराभर गेहूं 
भरे है, उममें अलग-अलग दानोंका कोई नाम हो सकता है क्‍या ? प्ररबों दाने पड़े हैं गेहुंके । 
वे सब गेहूँके दाने भिन्‍न-भिन्‍न हैं, व्यक्ति विशेष हैं ऐसा समभनेके लिए कुछ गेहुंका नाम 
पड़ा है ? सबका नाम गेहूं है । जब सबका नाम गेहूं है और एक एक गेहुंका कुछ ताम धरा 
नहीं जा सकता तो वे गेहूं निर्माम कहलाये, इसी प्रकार सब आत्मा जितने भी हैं, जो कि 
केवल चिन्मात्र है, उन आत्माश्रोंमें कोई नाम नहीं हो. सकता जिससे कि यह जाना जाये 
कि यह चेतन्यमात्र अ्रमुक है, चैतन्यमात्र अमुक है। ऐसे उस निर्नाम स्वरूपका कोई नाम 
नहीं बन सकता । जब कोई नाम नहीं बन सकता तो सब जीव निर्नाम कहलाये । जीव 
नाम घरकर भी व्यक्तित्वमें जीव निर्माम है। जिसका नाम नहीं, जिसका परिचय नहीं, 
जिसे कोई समभता नहीं ऐसे मुझ अन्तः्तत्त्वका सम्बन्ध क्‍या है किसी पदार्थसे ? है कुछ 
नहीं । पर हो क्‍या रहा है ? हो यह रहा है कि इस स्वरूपकिलेमें पड़ा हुआ यह सत्‌ यह 
चेतन चूंकि उपयोगस्वरूप है इसमें समझ है, अपनी ही समझ कर करके श्रपनी ही समभके 
द्वारा अपनेमें श्पनी रचना किया करता है। तब समभमें फेर डालमेकी आवश्यकता है, 
बाह्ममें फेर डालनेकी जरूरत नहीं है | तथ्यकी दात यह है श्नौर इस तथ्य तक पहुँचनेके 
लिए गिर गिरकर भी हमें यत्न करना चाहिये । फिसलते भी जा रहे, फिसल-फिसलकर भी 
यत्त करना है इसी तथ्यमें लगनेका कि मैं कर क्या रहा हूँ जगतमें ? में अपने आपके स्वे- 
रूप क्िलेंमें रहता हुआ भ्रपनती समभके द्वारा, अपनी बुद्धिके द्वारा लोककी रचता किये जा 
रहा हूं। हाँ इस आत्मरचनामें कर्म निमित्त हैं। न कर्म लगा होता, न उदय चल रहा 


नि 


समयसार प्रवचन पंचन पुस्तक ६४३ 


दखल हो, प्रभाव हो, इन सब बातोंको कहते हैं व्यवहारनय । इन दो नयोंके स्वरूप इनके 
जितने प्रयोग बढ़ेंगे ये कि ये ही आयेंगे । तो जब हम निश्चयनयसे देखते हैं याने जीव कितना 
जितना कि ज्ञानदर्शनात्मक, चैतन्यात्मक । तो ज्ञानदर्शनात्मक चतन्यस्वरूप आत्मामें क्‍या 
दिखेगा, केवलमें क्या दिखेगा ? केवलमें ज्ञानदशनका प्रकाश दीखेगा । वहाँ न कर्म व्खिगा, 
न बन्धन दिखेगा । बच्चन होते हुए भी निशवयनयकी हृष्टिमें बन्धन न दिखेगा | जैसे गिरवा 
से गाय बंधी है, गिरवाका एक छोर दूसरेमें मिला दिया, गाँठ बंध गयी और वहाँ गाय पर- 
तंत्र हो गई । तो गाय परतंत्र है यहे बात सत्य नहीं कही जा सकती । वहँसे हट नहीं सकते 
पर इस हालतमें गाय जितनी है उत्तनी ही देखी जाय, गिरवा जितना है उतना गिरवामें 
देखा जाय तो कह सकेंगे कि गाय न बंधी है और न स्पृष्ट है। इसी तरहसे ग्रात्माके सम्बंध 
में भी कहा जा रहा है कि आत्मा न कर्मसि बंधा है, न छुवा है। उसके स्वभावकों निरख- 
कर कहा जा रहा है, भोर जब वर्तमान परिस्थिति तकते हैं तो इस समय जीवका और 
कर्मका एक बन्धन पर्याय हो ही रहा है। तो कहा जायगा कि जीव कमसे बंधा है और 
कमोसे छुवा है--यह वर्णन सुनकर हमें अपने हितके लिए क्‍या शिक्षा मिली कि कुछ स्व- 
भाव दृष्टि करके एक उत्साह जगता है। मैं स्वभावतः ऐसा हूं । स्वभावकों सम्हाल, स्वभाव 
के निकट रहूं, स्वभावकी उपासना करू और कदाचित स्वभावमें कुछ मग्नता हो जाय तो 
यह मेरे श्रात्महितके लिए है। और स्वभावकी परख न रखी, उसकी सुत्र न ली और बाह्य 
में ही कुछ निरखते रहे तो इसके फलमें बन्धनसे छुटकारा न होगा । हमें अपने झ्रापके उस 
स्वरूपको निरखनेकी परम आवश्यकता है जिस एकत्वस्वरूपको निखरनेसे आत्मामें निर्भारता 
श्रकिज्चनता, निर्वाघता अनुभूत होती है। इस वर्णानमें सबसे मुख्य कार्य यह है, लेकिन 
स्थिति बंन गयी ऐसी कि इस मुख्य कार्यकी मुख्यता नहीं दी जा रही है और कदाचित इसे 
भी समभा जा रहा, अन्य बातें भी तकी जा रहीं, लेकिन दशा यह होना चाहिये कि भेरे 
जीवनका मुख्यकायें तो यह है--निविकल्प स्वरूपका निहारना और उस निविकल्प स्वरूपमें 
मग्न होना यह मुख्यकाय है । इसके लिए उत्साह हमें इस निश्चयनयसे मिलता है । मैं एक 
हूँ, अपनेमें केवल मैं ही हूं। जितना एकत्वकी ओर अपन चलेंगे उतना ही श्रपनको शान्ति 
प्राप्त होगी । 

८९६२, एकलके परिचयर्भ अशाम्तिका अभाव--व्यवहारमें भी देखिये-- जितना 
(मे परिवारमें, परिजनोंमें स्नेह बढ़ाकर रमते हैं उतना ही हम अपने धर्मसे शान्तिसे दूर हो 
जाते हैं, और जितना यह सोचते हैं कि ये परिकर ये परिजन भिन्‍न हैं, इनसे मैं मिराला 
हं, अकेला हूं। जब पैदा हुए तब कौन साथमें आया, जब मरणा होगा तब कौन साथ 
झायगा ? यहाँ सुख दुःखकी अवस्थायें होती हैं, उनमें कौन साथी होता है ? जब कोई क्लेश 
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बाहर निकल जाता है, उसका पात्र नहीं रहता, और जोव देहसे वंबा नहीं है ऐसा विकल्प 
करनेमें यह जीव अपनेमें रवानुभव करनेकी पात्रता बनाये हुए है । जरा और अन्दर चलो 
तो इस विकल्पकों भी छोड़ दें तो यहाँ स्वानुभव कर सकते हैं। लेकिन स्वानुभवके समय 
तो जीव देहमें वंवा नहीं है यह विकल्प रहता, न जीव देहमें वंधा है यह विकल्प 
रहता । केवल एक शुद्ध चिन्मात्रका अनुभव होता है, ऐसी स्वानुभूति है । 

८९४, मानवोचित कर्तव्यमें रहकर ही मानवकी सम्यवत्वपात्रताका वर्णन हमे 
आप मनुष्य इतनी बात कहकर, सुनकर, पढ़कर, लिखकर करनेके यलमें रहते हैं ओर पशु- 
पक्षी ति्यंञ्च आदिकको जीवादिक सप्त तत्त्वोंका नाम भो याद नहीं है। वे कोई आत्मतत्त्व 
की चर्चा नहीं कर सकते । ये गाय, बैल, भैंस, वन्दर श्रादिक आत्माके कथनकी कया चर्चा 
करेंगे, लेकिन दृष्टिमें वह प्रताप है कि दृष्टि होते हो वे पशु पक्षी आदिक भी स्वका अनुभव 
कर लेते हैं जिसकी चर्चा यहां हम आप खूब कर लेते हैं। इस वातकों सुनकर ऐसा चित्त 
न बने तो फिर पढ़ना लिखवा व्यर्थ है, बल्कि बिना पढ़े लिखे ये पशु पक्षी श्रादिक भी इस 
सम्यग्दर्शनकी दृष्टिको प्राप्त कर लेते हैं । ठीक है, पर संस्कार उनका पहिले से है, सो कर 
लेते हैं पर यहाँ तो हम आपका यही उपाय है कि अध्यापन करें, चर्चा करें स्वरूपका 
परिचय करें, स्वरूपको समझें | हम श्रापका यही उपाय है और यही करना चाहिए। जैसे 
कोई कहे कि देखिये पशु पक्षी न कभी शुद्ध खाते हैं, न कोई म्यादका खाते हैं, पर ऐसे बहुत ु 
से पशु पक्षी होते हैं जो सम्यक्त्व ग्रहए कर लेते हैं। तो फिर मनुष्योंको भी इन ही वाता- 
बरणोंमें रहकर सम्यक्‍त्व उत्पन्त हो जायगा, यह बात नहीं हो सकती । और यहाँ तक 
यह भी घटा लीजिये कि जैसे जैन कुलमें उत्पन्न हुए, हम आप लोगोंका जो कुल परम्परा 
का श्राचरण चला आ रहा था उससे खिलाफ रहकर ओर यह उदाहरण देकर कि श्रत्य 
ज्ोग भी तो इस तरह करते है, रात्रिकों खाते रहते हैं श्रौर वे अपना विचार बड़ी अ्रच्छी 
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होता तो हम अपनी रचना ऐसी विक्ृत ने बना सकते थे १ प्रयोजन इस कथतका यह हैँ कि 
हुम अपने एकत्वस्वरूपकी और आये, परिजनोंसे न्‍्यारा, वैभवसे न्यारा, देहसे न्‍्यारा शोर 
रागादिक विकारोंकी उत्पत्ति होती है जो कि औपाधिक हैं, डे ग्रौपाधिक भावोंसे न्यारा 
केवल चेतन्यमात्र यहें मैं आत्मतत्त्व हूँ, ऐसी अपने ग्रापके स्वपकी हष्टि हो तो ये जो 
बाहरी विकल्प होते हैं. वे हंट जायेंगे और उतते विव ल्‍पोंके हटनेसे अपने आपमें एक विशुद्ध 
प्रभवत शुद्ध आनन्‍्दकी अनुभूति होगी । यहाँ पर दो बातें रखी हैं--जीवमें त कर्म बच्धा हैं, 
न जीवमें कर्म छुवे हैं ओर जीवमें कर्म बंधों है और छुए भी हैंतो प्रश्त होता है कि - ऐसा 
जानकर हमें करता वंया है, उसका उत्तर दे रहे हैं-- ल्‍ 

कम्म॑ बद्धमबर्ध जीवे एवं तु जाए णयपकक्‍्ख | 

पवखातिक्कंते पुण भण्णादि जो सो समयसारों ॥१४९। 


८६३, पक्षतिक्रान्त ज्ञानीका सम्यसाशस्वरूप-- सही दो बातें रखी हैं जीवमें-कर्म 
बन्ध है, यह व्यवहारका पस्े है। इसमें विकल्प उ्रवस्‍्था है कि नहीं यहें भी तको । जीवमें 
कर्मबन्ध होता हैं. ऐसी जो चिन्तन है वर विकल्पकी दश! हैँ या निविकल्पकी दशा हैँ? 
विकल्पकी दशा हैं । जीवमें कम नहीं बंधा, यर्ठे निदचयनयकी बात है । यह भी बतलाबों कि 
यह विंकल्पकी दशा है था सलिविकल्पकी देशों है ? यह भी विकल्पकी दशा है । तो दोनों 
विकल्पोंसे पीछे हुए जो. एुष्षे ई। दोदोंका उल्लंघत करके इस विकल्पसे भी ग्रतिक्रान्त 
निविकल्प विज्ञानचन स्वभावी होकर जो साक्षात्‌ समयसार बनता है बस वहीं ही इत 
विज्ञानोंका लाभ उठाता है | यहाँ इस तरहसे रिविकल्पताका अंदाजा कीजिये कि जैसे कोई 
बड़ी रुचिसे भोजन बनाया गया, कोई भी पदार्थ बदाया, माव लो लड॒ई बताया, बेसनकों 
घी में खूब गंथा | समयपर उसमें मिठाई डाला । जिस विधिसे बनाना चाहिए अ्रच्छी तरह 
बनाया गया, बननेके बढ करता क्या है यह अस्त जीव, यह लोभी जीव ? उसे जब 
खाता है खानेका पूरा भ्रानन्‍्द लूुटनेके लिए वह यहाँ वहाँके निर्णायोंमें नहीं लगता है और 
उस भोज्य पदार्थके इस निर्णयर्मे भी नहीं लग रही कि इसमें अच्छा बेसन हैं, सिका श्रच्छा 
है, घी अच्छा पड़ा है, मीठा अच्छा पड़ा हैं आदि, वह तो एक रस होकर उसके स्वादमें 
लीन हो रहो हैं । तो एक अन्य विकलपोंसि हटकर किसी एकमें एक लीनतासे लगनेंका उदा- 
हरण दिया हैं । कहीं कोई अच्छी बात नहीं कही जा रही है कि ऐसा करना चाहिए । इसी 
तरह जब हम आत्माके बारेमें कुछ ऐसे विकल्प उठा रहे हैं कि यह जीव देहसे बंधा हैं 
क्या ? यह जीव देहसे बंधा 'नहीं है, इत दोनों विकल्पोंमें आत्माकी शुद्ध अनुभूति नहीं होती । 
इतनी बात जो हैं कि जीव देहसे , “हैं, ऐसा विकल्प होनेपर यहें जीव स्वानुभवसे बहुत 


>> हू 
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यह विषय कठिन लगता है तो इसके फलदी पूर्तिके लिए एक ऐसा ही दिल बना लें थोड़ी 
देरको कि जो भी चिन्तन करता हूं बहु सब अ्रसार बैठ रहा है क्‍योंकि चिन्तन हो रहा है 
परपदार्थिका और परपदार्थंके विपयमें जो कुछ भी चीज चल रही है, जो चिन्तन चल 
रहा है वह चिन्तन हमें भ्रमाता है। जिस किसीका भी चिन्तन करते हैं उससे धोखा मिलता 
है। तो इस समय मैं ऐसा करों कि क्रिसीका भी चिन्तत न करूँ, शास्त्रोंमें जो नि३चय 
व्यवहारकी बातें कही गई हैं उपको जरा गौण कर दें तो अपने ही व्यवहारक्रों देख करके 
सोचिये कि मुझे इस समय किसी भी परका विचार नहीं करना है। ये विचार ये विकत्प 
मुझे चेन नहीं लेने देते । एक समय मैं किसी भी अन्यका विचार न करूँगा । सर्व प्रकारके 
विकल्प छोड़नेकी वात कह रहे है । धन दौलत, मकान महल, परिकर आ्रादिकको एक सेकेण्ड 
भी यदि भूल जायें, अपने उपयोगको निर्भार बना लें, किसी भी परपदार्थकों श्रपने चित्तमें 
न बसायें, सबसे न्यारे अ्रपने स्वरूपका स्मरण करें तो ऐसी स्थितिमें स्वयंकी जो एक 'ऋलक 
होगी, श्रनुभुति होगी उस अनुभूतिसे आप जान जावेंगे क्रि इस निविकल्प आत्मतत्त्वकी अनु- 
भूतिके लिए इन शास्त्रीय शब्दोंमें कहा जा रहा है, वहाँसे भी परख सकते हैं । 

८६६, अन्तस्तत्वके उपयोगके प्रयोगसे आत्महितक्री संभवता--प्रयोजत यह है कि 
जो सब तरहके परतत्त्वोंका छललंघन करके आत्मामें विश्वामसे रहेगा वह आतन्द पायगा, 
कर्मोको भरायेगा । प्रभु पूजा करके, भक्ति करके, श्रर्चना करके लोग तो कहते हैं कि हें 
प्रभु ! मेरे भ्रष्ट कर्म नष्ट हो जायें, पर उन कहने वाले कितने भी लोगोंको उन अष्ट कर्मोंके 
नामका भी पता नहीं है। उन स्तवनोंकों पढ़नेसे होगा क्या ? क्या प्रभु उत स्तवन रकने 
वालोंके भ्रष्ट कर्मोंको दूर कर सकेंगे ? अरे उन अष्टकर्मोको दूर करनेके लिए तो स्वयंक्रों भी 
उस ही रास्तेसे चलना पड़ेगा जिस रास्तेसे चलकर प्रभुने श्रश्कर्मोंका ध्वंस किया | वह मार्गे 
क्या है, उसकी यहाँ चर्चा है। सहज अनादि अनन्त विशुद्ध चैतन्यमात्र निज तत्त्वकी अनुभूति 
करना, यही है उन श्रष्टकर्मोको काटनेक्रा मार्ग । उस निज तत्त्वकी प्राप्तिके लिए हम सब 
कुछ खोकर भी खानेके मायने ये बाह्य वेभव, बाह्य सम्पके, सम्पदा सब कुछ खोकर भी यदि 
एक भझालक पा लेते हैं इस सहज चैतन्यस्वरूप आ्त्मतत्त्वकी, तब समभिये कि हमने अपने 
जीवनकी सफलताकी दिश्ञा प्राप्त की | इतनी चीज अगर नहीं पा सकते हैं तो मान लीजिए 
इस लोकके बीचमें हम पड़े ही हैं, यहां सब कुछ मेरा है, सम्पदा मेरी है, ऐसा मानते जाइये, 
इससे तात्विक बात कुछ नहीं निकल रही । तात्विक निष्कर्षकी बात तो यह है कि मैं सबसे 
निराला चिन्मात्र सहज अ्रपनी सत्ताके कारण जो मेरे भीतरमें कैवल्यस्वरूप है उस स्वरूप 
की झलक हो, उसके लिए यह प्रकरण चल रहा है कि व्यवहारनय ओर निशचयनय दोनोंसे 
अलग होकर केवल अपनेमें तिविकल्प आात्मविश्वाम करें, इसके लिए यह समस्त शास्त्रोंकी 
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देता है कि एक तो हम अपनी क्रियायें विशुद्ध रखें--राजिभोजन न करना, अभक्ष्य भक्षण 
ने करना, सच्चाईसे अ्रपना व्यापार करना आदिक जो बातें हैं उन योग्य व्यवहारमें लगता, 
एक काम तो यह है और दूसरा _ काम है ज्ञानार्जनका | अ्रध्ययन करना, विचार करना, 
पढ़ना, याद करना, पाठ करना, इस ज्ञानाज॑न द्वारा आगे बढ़ें तो इससे हमारा व्यवहार भी 
उन्‍नत बनेगा। इस विना गुजारा न चलेगा। जिस क्रिसी भी प्रकार रहकर यथा तथा 
जीवन गुजारा तो उससे शान्ति न मिलेगी । मरते समय सच्तोष न होगा । उसे तो शअ्रपने 
जीवनमें श्रद्धा विवेक और ज्ञान आचरणासे चलते रहना चाहिये । इस कामको करनेमें रंच 
गलस्य न करना चाहिये । रात्रि भोजनके त्यागमें आप यह बतलाओं कि कहाँ कौनसी 
कठिनाई आती है ? अनेक लोगोंको देखो जो एक ही वार खाते पीते हैं, वे क्या जीते नहीं 
हैं? भरे वे भी जीते हैं और जो दो बार, चार बार खाने वाले हैं श्रथवा वारबार खाने 
वाले हैं वे भी जीते हैं। सारा दिन पड़ा हुआ है। खुब खायें पियें और एक रात्रिभरको 
ग्रन्तका त्याग करदें तो इसमें कौनसी कठिन बात है ? अगर राजिभोजनका त्याग है तो 
ऐसा मनमें अ्रभिप्राय होनेसे एक बल रहता है कि हम भी प्रभ्ुके सेवक हैं, हम प्रभुसे कुछ 
प्राथंना करने के लायक हैं। प्रश्रुभक्ति पर अब हम प्रार्थना करनेके लायक हैं । प्रभ्ुभक्तिपर 
ग्रव हमारा अधिकार है, क्योंकि जो प्रभु कहते हैं उसको हम मानने लगे हैं, अ्रव हमारा 
प्रश्नभक्तिका अधिकार है। ऐसा अपने आपमें उत्साह जग्रेगा । तो योग्य क्रियायें करते हुए 
ज्ञानका अरजेन करना है--इस बातकों न भूले और इस प्रक्रियामें रहें तो हम अपने आ्ापमें 
बड़ी सफलता प्राप्त कर सकते हैं । 

८९५, चिन्मात्र चिन्तनर्म चेतनका संचेतन--यहाँ आ्रात्माकी चर्चामें यह कहा 
जा रहा है कि जो पुरुष ऐसा सोच रहा है कि जीवमें कर्म वंधे हैं तो वह विकल्प ही तो 
कर रहा है । इस समय वह इस विकलल्‍्पमें नहीं है क्रि जीवमें कर्म नहीं बँधा, निशचयके 
विकल्पमें नहीं है पर व्यवहारके विकल्पमें तो है और कोई जीव जब यह चिन्तन कर रहा 
है कि जीवमें कर्म नहीं बंवा है तो वह व्यवहारके विकल्पमें नहीं है, जीवमें कर्मवँचा है यह 
विन्तत नहीं कर रहा, निश्चयका ही छचिन्तत कर रहा है फिर भी श्राखिर विकल्प ही तो 
है। ओर कोई पुरुष दोनों विकल्पोंको करे--हाँ ठीक है, देखो ना जीवमें कर्म नहीं बंचा, 

हूं सच वात है। जीवमें कर्म बँचा यह व्यवहारकी बात हैं। दोनोंकों मान रहा बात तो 
ठीक कर रहा, प्रमारा भी कर रहा, लेकिन प्रमाणका चिन्तन भी विकल्प है| प्रमाणके 
फलमें लगना यह तो है स्वानुभवके योग्य बात और दोनोंको माना तो वह भी विकल्प है 
एक को मात्रा वह भी विकल्प है । तो दोनों विकल्पोंसे नहीं छूट रहे, यद्यपि वे दोनों पुरुष 
एक-एक विकत्पमें थे, एक विकल्पसे दूर हटे, पर विकल्पमान्रसे दूर हटे तो स्वानुभूति है । 
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कभी भी सोदा लेने वाला चाहे पापी हो चाहे पुण्यात्मा, अ्रपना रक्षक परोपकारी मित्र 
या गुरु हो प्रत्येकसे वह छलका बर्ताव करके धनसंचय करता है । कुछ ऐसी वैश्यवृत्ति 
ही जाती है कि रोम रोममें छल आ जाता है “मानेन क्रिड्च्चितु, मुल्येन किंचितु । तृलयापि 
किचित्‌ कलयापि किचित्‌ । किचिच्च फिचिच्च गृहीतु कामा: प्रत्यक्ष चौरा वणिजा नरा- 
णाम ॥! अर्थात्‌ ये छलिया व्यापारी दिनके लुटेरे हैं चोर प्रायः रात्रिमें चोरी करते हैं, पर 
ये व्यापारी प्रायः बाट कम तौल वाले से देना चाहते हैं। ७९ उनयासी रुपया भरके सेरसे 
देना चाहते हैं और इक्‍्यासी भरके सेरसे लेना चाहते हैं। तौलकी तरह नाप चाहे वह 
गजकी हो या ऐलीकी, उसमें भी कमती बढ़तीका लक्ष्य बनाये रखते हैं। फिर बाजार 
भाव कुछ होगा, ये व्यापारी एक ही चीज कुछ महत्त्वकी बताकर अधिक रेट पर वेचते हैं। 
यह चावल देहरादूनका है, बासमती है, दो साल पुराना पड़ा है, घरके लिये रख छोड़ा 
था, आपने अच्छा माँगा सो दिये देते है--इस तरह कलावाजीसे ५) रुपया पंसेरीकी जगह 
७ |) पंसेरीके दाम ले लेते हैं। फिर कुछ तराजुमें भी पाप्तंग रखते हैं। जिस पलड़े पर 
रखनेसे एक तोला कम देना पड़े उसी पलड़े से तोल देते हैं और ग्राहकका मन रखनेके 
लिये अ्ठच्ती भर नीचा भुकता बड़ती देखा देते है। इतने पर भी कुछ कलाबाजी ऐसी 
चलते हैं कि जहाँ तराज़ु उठाते ही भोंका खाया कि माल पललेमें उड़ेल देते हैं। इस तरह 
बेईमानी से संचित किया गया धन कब तक सुखद हो सकता है ? परिणाम यही होता है 
कि “पानीका धन पानीमें और नाक कटी बेईमानी में ॥” 

८६६९, प्रशम ओर नन्‍्यायकी आवश्यक्रता-आराजकन तो जमींदारी उठ ही गईं । 
२०-२५ वर्ष पहिले किसी प्रान्तमें यह रिवाज था कि किसी खास खास वर्ग वालेको जमीं- 
दारी नहीं दी जाती थी | सरकार समभती थी कि ये अपने आश्चित वर्गका बुरी तरह शोषण 
करेंगे | यह बात तो रही व्यापारिक क्षेत्रमें, आज धाभिक क्षेत्रमें भी हमारी दृष्टि संकुचित 
होती जा रही है | एक जैनधर्मके पालने वालोंमें पुजा, भोजन आदिकी विधिमें कुछ अन्तर 
थ्राया, मानों वे विदेशी हो गये । जरा जरासी बातमें मनमुटावकी ह॒दबंधी दीवालें खड़ी 
हो जाती हैं | परिणामस्वरूप संगठनकी कमीसे आज जैनियोंकों अहिसाके श्रवतार श्री महा- 
वीर स्वामीके पुनीत जन्मदिवसकी सार्वजनिक छुट्टी नहीं मिलती । अतः भाइयों अपन्ती भाव- 
नायें शुद्ध और उदार बनाओ । धर्मपालनकी जगह केवल मंदिर नहीं है. अपने जीवनके 
प्रतिक्षणमें प्रत्येक घर बाजार व मंदिरके काममें न्यायसे वर्तों । याद रखो छल करके तुम 
दूसरोंको जितना नहीं ठग सकते, जितने स्वयं ठगे जाओगे । सुना है, आपने और कुछ अनु- 
भव भी किया है कि जो औरके लिये गड्ढा खोदेगा उसे खाई तैयार है । जो मनुष्य जितना 
आत्मलक्ष्यी बनता जाता है वह उतना ही जगतुके जंजालोंसे, जिम्मेदारियोंसे, भंभटोंसे 
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रचना है । 

८९७, निरुपाधि सहज स्वरूपकी इृष्टिमें आत्गालुमभब-भैया ! “यह ज्ञाता द्रष्टा 
सामान्य तत्त्व मैं आत्मा हूँ” ऐसा अनुभव एक बार जम जावे तो फिर भूल जाने पर भी 
उसकी प्राप्ति अवश्यम्भावी है | व्यवहारमें भी जिस आदमीसे एक बार हमारी पहिचान हो 
जाये तो फिर बीसों वर्ष बाद मिलने पर झट स्पृति जागृत हो आती है। आजकल प्रारंभ 
में शीत ऋतुमें जो ठंडे पानीमें या तालाबमें नित्य नहानेका श्रभ्यास रखते हैं. उन्हें प्रथम 
बार का स्पर्श कुछ कठित जंचता है किन्तु जहाँ एक बार शरीर भीगा कि फिर मलमल 
कर नहाते हैं, आनंद मानते हैं-- इसी तरह प्रथम बार स्वानुभव होनेमें कठिनता श्रवश्य है 
प्र वह जितना कठिन है उतना ही मीठा भी हैं। इसका स्वाद श्रपूर्व ज्ञानानंद रूप है । 
परमात्मासे यदि हम यह प्रार्थता करें कि मैं ऐसा बतना चाहता हूं जेसा कि सदा रहूं। सो 
सदा रहने वाली ज्रुव वस्तु तो आत्मानुभव है । बाकी भौतिक वस्तुएं नाशवान हैं । वे तेरी 
पुकार या प्रयत्तसे अपने अश्रुव स्वभावकों नहीं छोड़ सकतीं । जिस भव्यात्माने सामान्यतत्व 
प्रमपारिणामिक भाव शुद्ध समयसार तथा समस्त परिणातियोंमें व्यापक रहने वाले एक 
श्रुव तत्वके दर्शत किये उसी ने सहजानंद पाया। केवलज्ञान भी ज्ञान स्वभावकी पर्याय है 
क्योंकि जब केवलज्ञानमें पर्याय भलकती हैं तो केवलज्ञान भी पर्याय है | ज्ञान या केवलज्ञान 
कूटस्थनित्य हो तो, सकल द्वव्यके गुण अनंत, पर्याय अनंता । जाने एक काल प्रगट केवली 
भगवन्ता” ऐसा विधान ठीक नहीं बैठेगा | ज्ञानस्वभाव और केवलज्ञानकों भिन्‍न समभनेकी 
शक्ति रखने वालेके स्वानुभव होता है । 

८९८, लक्ष्यानुसार दृष्टि ओर बृत्ति -जिधर लक्ष्य दोगे वैसी तुम्हारी दृष्टि बन 
जायेगी । नींबूका विचार शभ्राते ही मुहमें खटाईका सा स्वाद श्रा जाता है। पर दोषग्रहण 
ही जिसका लक्ष्य है उसे विवेकीसे विवेकी साधुमें दोष मिल जायेगा और जहाँ गुणग्रहणा 
का भाव है वह अवश्य दूसरोंमें भी कुछ भलाई देखकर सनन्‍्तोष मानेगा । कहा भी है कि-- 
. 'गुणान्‌ गृहृत्‌ सुजनों न निवृत्ति प्रयाति दोषान वदनन्‍्न दुर्जेन:। चिरन्तनाभ्यासनिबंधनेरिता 
गुणोषु दोषेषु च जायते मति:” ॥ व्यवहारमें भी देखा जाता है कि जो मनुष्य सचाई और 
सादगीसे जीवन बितना चाहते है वे सचाई और सादगीसे जिन्दगी पार करते जाते हैं और 
उसीमें सन्‍्तोष मानते हैं। लोग कहते हैं कि नियतसे बरक्कत होती है, कोई तो थोड़ी 
आमदली में ही अपना निर्वाह कर लेता। परोपकारमें भी धन लगा लेता है, घरमें व कोई 
विद्रोह मानसिक खड़ा होता है, न शारीरिक व्याधियाँ श्राती हैं, किन्तु जिन्होंने यह लक्ष्य 
बना रखा है कि सीधी उंगलियोंसे घी नहीं आता । माया अश्रर्थात्‌ धन दौलत बिना माया 
अर्थात्‌ छल कपटके नहीं आती, वे हर बातमें हर चीजमें पर्वके दिन हों या सादा दिन हों 
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वनता है। हम पूजन स्तुति करेंगे तो परशैलीसे कि हे पाइव॑नाथ ! तुम हमें सुख दो । दुःख 
मिटाश्रो अपनी परिणतियों पर तो हम ध्यान नहीं देते । मार्नों भगवान्‌ हमारी धौंसमें 
श्राकर हमें कुछ दे देंगे किन्तु परावलम्बीका हाल तो आप जानते ही हैं कि पराश्चितकी 
इच्छायें तो क्या फलेंगी, शक्तियां भी कन्द हो जाती हैं । 

९०२, आत्मशुद्धिके माप सकनेकी बृत्तिका ल्ाभ--कदाचित्‌ श्रात्मलद्यपर जिनेत्ध 
के दर्शन पुजनसे आ सके तो सोचे कि है जिनेन्द्र जेसा ज्ञानानन्‍्द स्वरूप आपका है वैसा ही 
मेरा है, मैं परपरिश्यति को छोड़ द्‌ तो प्रगठ ज्ञानानंदकी अवस्थामें पहुँच जाऊं "देखत देखत 
ऐसा देख, मिट जाये द्विविधा रह जाये एक” ॥ भ्रर्थात्‌ परमात्माके ध्यानसे त्‌ अपने आत्मा 
नुभव पर आजा | पुण्यके प्रलोभनमें क्‍यों पड़ा है ? स्वर्ग मिलिगा-सैकड़ों देवांगनाएं मिलेंगी 
वेक्रियक शरीर मिलेगा । किन्तु सोचो देवपदके मरण समयकी चिन्ताको, ऐसा मानसिक 
दुःख मनुष्यकोी एक क्षरा भी नहीं होता जेसा देवको ६ माह रहता है। मनुष्य बड़े रोगमें 
फंस कर मृत्युके निकट होकर भी आशा करता है कि बस अ्रब मैं इस वैद्यकी इस दवाईसे 
अच्छा हो जाऊंगा और कई बार ऐसा देखा भी गया कि प्रबल रोगी भी निरोग हो जाते 
हैं, क्या ऐसा घैये किसी देवको कभी बंध सकता है, कभी नहीं । यह मानव स्वाध्याय करके 
भी परलक्ष्यमें ' अटका रहता है। मैं कर्मप्रकतियोंको बंध व्युच्छित्ति जाबता हूं। त्रिलोककी 
रचना मुझे याद है| त्रिलोकमें वहाँ कितने मन्दिर हैं, मैं जानता हूं । स्वयंभ्रमण समुद्रमें 
तंदुलमच्छ है, राघवमच्छ है आदि बड़ी बड़ी श्रागममकी बातें करेगा। राजनीतिके तमाम 
जालोंकोी ठीक ऐसे जानता है जैसे देहलो जंक्शनपर बिछी प्रत्येक पटरीका- ज्ञान स्टेशन 
मास्टरकों भी ननहोगा किन्तु जब अ्पनेकी पहिचाने तब कल्याण हो । संयम धारण करते 
हुए यह मानव कहता है--मैंने श्रमुक श्रमुक चीजें छोड़ दीं । ' पर यह नहीं सोचता कि में 
इतना गआात्मलक्ष्यमें ग्राया | परकोी न अपनाऊं, यही सर्व श्रेष्ठ संयम है। शीत उष्ण भूख 
प्यासको सहकर कहता है कि मैंने तप क्रिया किन्तु इच्छाओंको नहीं रोका--“परायत्तेन 
दु:खानि बाढ़ सोढानि संसृती । त्वयाद्य स्ववण: किड्िचत्‌ सहेच्छन्निर्जरा पराम्‌ ॥ पराधीनता 
से यानी लाचारी मजबूरीसे तुने अ्रनेक कष्ट सहे, गरीबीसे या बीमारीसे श्रन्य अनेक विध्नोंसे 
अनेक बार मनवाँछित भोग नहीं भोग पाये, किन्तु तृष्णा व लालसासे अनेक अशुभ आखव 
व बंध किंये | 

९०३ संसारसंततिच्छेदका अनुरोध--यदि तू आ्रात्मकल्याण चाहता है तो' स्वयं 
इरादा करके भोगोंसे ममता छोड़--''निज कालपाय , विधि फरना, तासों निज काज ने 
सरना। तप कर जो कर्म खिपावे सो ही शिव सूख दर्शावे ॥? या “संकल्पपूर्वक: सेव्ये, 
नियमोउशुभकर्मणो, निवृत्तिवाँ ब्रतं, स्याद्वा, प्रवृत्ति: शुभकर्मरिण” श्र्थात्‌ विचार बाँधकर 
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बचता है। 

६००, मन्न्‍्यास होनेपर असुविधाओंकों परिहार--साधु संन्यासीसे आपने कोई बात 
कही तो ऐसा भी हो सकता है कि साधु आत्मध्यानमें लीन हो, किसी तत्त्वका विचार कर 
रहा हो तो हम उस साधुकों उलाहना नहीं दे सकते कि आपने मेरी बात क्यों नहीं सुनी, 
क्यों नहीं मानी और आजके जमानेके पंडितजन यदि आपके प्रइनका उत्तरन देंसोया | 
तो वे उस विषयके अज्ञानी हैं या व्यवहारज्ञानशुन्य अभिमानी हैं--ऐसा लांछत लग जाता 
है । जिसको आत्मकल्याणका लक्ष्य है उसके घरके आदमी भी अधिक लौकिक विकत्पोंमें 
नहीं घसीटते हैं। कह देते हैं कि वे बिचारे सीधे सादे हैं, इस प्रपञ्चसे उन्हें क्या लेना 
देना ? सो तुम यदि आत्मदर्शी बच जाओ्ो तो अ्रतायास सैकड़ों पापोंसे बच सकते हो । 
किन्तु यह चीज श्र्थात्‌ आत्मानुभवी होना कोई कायरता या निरुद्यममीका कार्य नहीं है । 
आ्रात्मानुभवी बननेको पूर्णोी सावधानी और पूर्ण प्रयत्त चाहिये। आत्मानुभवी, मुर्दा जेसी 
अवस्था करने वाला सोनेमें कब सुख मानने लगा । हाँ वही “गले पड़ी बजाय सरे” की 
नीति समान शारीरिक थकान मेटनेको वह थोड़ी देर लेट जाता है। इसी भाँति आकुलतामय 
भोगोंकी कीचमें भी वह अपनेको नहीं फंसने देता । जितने संयोग सुखदायक मानते हो, वे 
वियोग अ्रवस्थामें तो दुःखदायक जंचते ही हैं, किन्तु संयोग अ्रवस्थामें भी उनकी परिणतियां 
उनके आधीन और तुम्हारी शारीरिक मानसिक परिणातियाँ तुम्हारे आधीन एक सी न 
रहने से तुम दुःख ही अधिक उठाते हो । 

९०१, उपयोगके विकेन्द्रीकरणका परिणाम -जगत्‌के जीवोंकी दृष्टि श्रपने आपपर 
नहीं है, श्रनादिसे परपदार्थों पर है। हम जब भी किसीसे थोड़े या बहुत दिनों बाद मिलते 
हैं तो शरीरकी कुशल पूछते हैं, लड़कों बच्चोंकी व्यापारकी, पड़ोसी की शोर रिश्तेदारों तक 
की खबर पुछ्ते हैं किन्तु आत्मकल्याणकी बात कोई नहीं पुछता । इस परदृष्टिका हेतु भ्रज्ञान 
है । यह परपदार्थंकों श्रपना मानता है किन्तु प्रत्येक पदार्थकी स्वतंत्र परिणति पर इसका 
विचार नहीं गया । जितना अधिक परिवार व्यापार होगा, व्यवहार होगा उतनी अ्रधिक 
आकुलता होगी, “शभ्राहार बड़े सो मरे । परिवार बड़े सो मरे | व्यवहार बंड़े सो मरे |” 
सो भाइयो ! क्रमशः मोह ममत्व घटाश्रो तब आत्मलक्ष्य पर आने को, स्थिर रहने को क्छ 
अवकाश भी मिलेगा। जीव आत्मस्वरूपका ज्ञान न होनेसे दुकान मकानमें ममताकी पुष्टि 
करता है शोर भोक्ता बतता है। शीत उष्ण शरीरकी अवस्था होनेसे मैं आ्रात्मा शीत उष्ण 
ही गया--ऐसी कल्पनाएं करता है और फिर दशरीरसे भी भिन्‍न कपड़े, भोजत, मकान 
आदिके सुधार बिगाड़में अपना सुधार बिगाड़ मानता है। शीतविषयक ज्ञान मुझे हो रहा है 
इस बातको तो उड़ा देता है, किन्तु मैं स्वयं आत्मा शीत हो गया, ऐसी कल्पना करके दुखी 
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थी । विद्युच्चर राजाकी आशाकी टेक और प्रजाकी आस्थाके केन्द्र थे । राजत्वको निभानेकी 
हृष्टिसे सब विद्यायें विद्युच्चरको दी गईं किन्तु जो धर्मशास्त्रोंका रहस्य विद्युच्चरने समझा 
उसका मेल राजत्वसे नहीं खाता था। कुमारने राजत्वका विश्लेषण किया तो उसमें केवल 
नश्वर ऐश्वर्यकी प्रतिष्ठा व विलासका सुभीता ही नजर आया, पर ऐसा राजत्व उसे खटका। 
कुल परम्परासे बपोतीमें चली आई राजसम्पदाको उसने अपने लिये आकस्मिक समझ अपने 
पुरुषार्थ व चातुर्यकोी उपयोगो सा समका। ऐसा कोई काम जिसमें सामर्थ्यक्नी श्राजमाइश 
हो । श्रतः विद्येच्चरने डकेती करनेका विचार किया और राजमहलमें ही चोरी शुरू की । 
उसी समय विद्युच्चरने जंबृुकुमारका जो सामर्थ्य सुना कि यह रलचूल जैसे श्राततायी विद्या- 
धरको वश्ञमें कर लाया है और इसीलिये नगरकी ओरसे उसे आज सम्मान मिल रहा है। 
जम्बूकमारकी आँखोंकी दीप्ति कंठमें सुशोभित मारिगक्य मालाकी कान्तिसे भी सतेज श्र 
ऐसी अ्रसह्य थी कि दूसरा आँखोंमें आखें नहीं मिला सकता । चेहरा ओज भरा, प्रत्येक दर्शक 
को उनकी ओर ममता और श्रद्धा हो जाती ।. जम्बूकमारको देख विद्य॒ुच्चरकी आँखें चोंधया 
गईं और मनमें प्रतिस्पर्डा पैदा हो गई । थे जो समान | विद्युच्चर यदि राजपुत्र तो जस्बू- 
कमार श्रेष्ठिपुत्र होकर भी आतताई आतंकवादी राजाओंकों वशमें करने वाले थे । विद्युच्चर 
ने सोचा कितना हृढ़ और बलवान है, महान ऐश्वर्यशाली है, अ्रपरिमेय द्रव्य होगा । यदि 
इन जंबूकूमारका मैं कुछ बिगाड़ सकू' तो अपने वाहुओंकी क्षमता और मस्तिष्कका चांतुर्य 
समझ । ये धर्मभक्त सेठ भ्रहँंदुदासके पुत्र हैं। शैशवसे ही अलौकिक प्रतिभावान्‌ और आज 
इस २५ वर्षकी चढ़ती उम्रमें भ्रपने पराक्रमसे कठिनसे कठित कार्यो्में भी यशके साथ सफ- 
लता पाकर राजमान्य बन गये हैं। राज्य संकटके समय इनकी मंत्रणासे ही निष्कंटकता 
मिलती है। वे कुबेर समान समृद्ध, आशासे भी अधिक यशस्वी, वृहस्पतिके तुल्य मेधावी, 
सूर्य समान प्रतापी थे । फिर भी इन वेभवोंसे, प्रताप, यशसे, निःस्पृह्ठ भोगोंसे उपेक्षाभाव 
उनके श्रात्मलक्ष्यको प्रगट कर रहा था। परिजन पुरजन फिर भी इन्हें प्रेमपाशमें बाँघे थे 
और लोकबंधनको हढ़ करनेके लिये । पद्मश्री, कनकश्री, विनयश्री, रूपश्री इन चार कन्या- 
रूपी रस्सियोंसे जंबूकुमारका संबंध निश्चय किया । होनहार प्रबल कि जंबूकुमारको सुधर्मा- 
चार्यके दर्शन और उपदेशका लाभ हुआ और जम्बूकूमारका वेराग्य जग गया । 

६०४, विद्यचच्चरकी योजनां- हम यहाँ यह बात कहना चाहते हैं कि आत्मानुभवी 
बयोचृद्धोंका, साथ करो | तो तुम्हारा लक्ष्य जो भौतिक सुख समृद्धिमें है, वह बदलकर भ्रात्मा 
की ओर- लग जाय । विद्युच्चरने सोचा--ऐसे धन कुबेर और पराक्रम्ी प्रतापीके घर यदि मैं 
डकैतीमें सफलता पाऊं तो उपहारमें मिले राजपुत्रत्वसे अधिक पुरुषार्थ समभू । विद्युच्चर 
जंबूकूनारके घर चोरीकों गया, किस्तु हुआ कूछ भौर ही, कारण कि जब सगाई हुई चारों 
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ग्रपने समक्ष उपस्थित विषयोंसे विरक्तिका नियम लेना या नियमसे शुभ कामोंमें लगना सो 
ब्रत है। परलक्ष्यके रूपसे त्याग करनेमें अ्रंतरंगमें भोग तृष्णाकी पाल बंधी रहती है । जैसे 
मैंने दशलक्षण पवमें हरी चीजें छोडीं तो ऐसा भाव लगा रहता है कि ये १० दिन कब पूरे 
होते हैं, कहीं जब तक मक्‍कीके भुट्टे और कबड़ी ही खतम् न हो जायें, सो ब्रत पूर्ण होते 
ही भूत नाहरकी तरह हरी चीजोंके खानेपर टूटकर पड़ता है। यह त्याग, त्यागकी भावना 
से रहित है, उसमें बिल्कुल भी शुभोपयोग नहीं है । यदि तुम्हें मोहका त्याग करना है तो 
जैसे कई स्वार्थत्यागी घरका काम छोड़ समाजसेवामें असमाज सेवामें अधिक सम्रय देते हैं, 
इस परोपकारकी पद्धतिसे विषयाभिलाषायें घटती हैं, फिर ऐसा आत्मलक्ष्य बनता है कि 
वरोपकारकी भावना भी मिट जाती है। “विदुषां कि कतेव्यम” अर्थात्‌ समभदारोंकी क्‍या 
करना चाहिये, तो उत्तर यह कि--संसारसन्ततिच्छेदम्‌” अर्थात्‌ १रमकर्त॑व्य है संसारके 

जन्म मरणरूप दुःखको मिटाना । जब भेदज्ञानी जीव आत्मानुभवसे कर्ोके टुकड़े-टुकड़े 
कर देता है तब शभ्जज्ञानी परद्रव्योंको अपनाकर व अपनेको परका बनाकर दुखी होता है। 
जिसे कभी भूत श्राता है तो वह उस पुरुषके शरीरमें समा जाता है ओर उसका शरीर व 
मस्तक कांपने या घुमने लग जाता है। इसी भाँति यह क्रोधमें भी ममता करके क्रोधीरूप 
अ्रपनेको मानता है, किन्तु जैसे दर्पणामें प्रतिबिभ्बित करनेकी शक्ति है वेसे ही आत्माके ज्ञायक 
भावमें कभी क्रोध भले ही भलक जाता है किन्तु है शुद्ध निश्चयनयसे, है ज्ञाताद्रश्टा । परके 
विकल्पमें आप नहीं रहता । १-व्यवहारनयसे रागद्वेष कर्मसे आये हैं ऐसा मानता है। 
२-शुद्ध निश्चयनयसे ज्ञाता द्रष्टा है, २-परमशुद्ध निश्चयनयसे केवल ज्ञायकस्वरूप है। 
निभित्तनेमिन्तिक दृष्टि परदृष्टि होनेसे व्यवहारतयमें ही श्राती है और परमशुद्ध निश्चयनयमें 
सामान्य ग्रात्मतत्त्व आता है। 

६०४, ज्ञानीके विरोधरूप संगसे भी लाभ पाने वाले विद्य च्चर चोरकी भावना-- 
भाइयों ! अ्रध्यात्मियोंके सत्संगमें रहो तो वह परिस्थिति आत्मानुभव करानेमें कारण है । 
कथा पुराणोंमें झापने सुनी है विद्यू चर चोरकी कथा कि हस्तिनापुरके प्रतापी राजा संवर 
ओर सर्वे सुलक्षणा रानी श्रीषेणा जो कवियोंकी कल्पना अनुसार--पुत्नष्ठ: पाककुशला 
पवित्रा च पतिक्नता | पद्माक्षी पथ्चपैनारी भुवि संयाति गौरवम ॥” ग्रर्थात्‌ धर्मसन्तान 
चलाने वाले पुत्रको पैदा करे | स्वास्थ्यवर्धक रोचक शुद्ध आहार बनानेमें कुशल, सरल 
विनीत सेवाभावी और पतिन्नता सुलोचना सुन्दरी उस श्रीषेणा रानीके कोखसे विद्युच्चरका 
जन्म हुआ, मानों उदयागिरिसे पूर्व दिल्ञामें सूर्य उत्पन्त हुआ हो, राजकुलमें उजेला हो गया । 
वह नगरी भी पधममंप्रभुञश्रों श्री शान्तिताथ कुन्थुनाथ श्ररहनाथके गर्भ जन्म, तप ज्ञान चार 
कल्याणकोंकी धर्मभूमि और कौरव पांडव जैसे प्रतापी प्रसिद्ध राजाग्नोंकी राजनीतिका केन्द्र 
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नहीं । उसने सोचा--जो यहाँ धन वैभव रंगरेलियां कर रहा है, उसे वे आपत्तिका जाल 
सम छोड़ रहे हैं और एक मैं हूँ जो डकतोसे घनसंग्रह करना चाहता हूं । भठ विद्युच्चर 
सबके सामने श्रद्धा वश कुक गया और संकल्प कर लिया जो आत्मपंथ त्यागमार्ग शान्ति- 
साधना जंबूकुमार करेंगे वही मैं करूगा और प्रात:काल हुआ भी वही । सज्जनों ! “लायक 
हूं सो कीजिये ब्याह बैर भ्ररु प्रीति” श्रर्थात्‌ श्रात्मानुभवी आध्यात्मिक सन्‍्तोंका साथ करनेसे 
आत्मकल्याण सहज है | सत्संगके लिये कुछ धनसंग्रह करो । भोग थोड़े समयका है, ग्रश्न॒व 
है । आत्मा श्षुव है, झ्रात्मा अनन्त है। आगे आात्माको हो जाना है रहना है । तुम इस प्रकार 
का उत्तम काम करो जो सदा शान्ति दे | संसारकी वस्तुओ्रोंका स्वभाव ही विनाशीक है। 
लोग यहाँ तक दम भरते हैं कि हम अ्पन्ती चतुराईके बलसे वस्तुका स्वरूप ही बदल देंगे, न 
तो हमारा धन कम हो सकता है, न परिवार कम हो सकता है, न यश कम हो सकता है 
और न शरीरका बल घट सकता है श्रौर इसी झूठे सुखके झूठे उपायोंमें अपनी जिन्दगी भूठी 
बनाता है। “भूठी करती आचरे झूठे सुखकी आस | झूठी भगति हिये घरे भूठे प्रभुको 
दास |” अभिप्राय यह कि संसारका सुख भूठा है--इस विषयमें तो श्राप बहुत सुन चुके, 
पढ़ चुके व अनुभव भी कर रहे हैं। सुख होता है पुण्यसे, पुण्य होता है मंद कषाय और 
शुभोपयोगसे, दान पुण्य आदि सत्कर्मोंसे | और यह सुखके उपाय समभता है धन और शरीर 
को और पृण्यपापका भेद भुलाकर धन और शरीरकी रक्षा बढ़तीमें लगा रहता है श्रौर भूठी 
भक्ति करता है। अभिप्राय यह कि भक्त होता है श्राज्ञाकारी--यह तो तीर्थंकरकी श्राज्ञा 
मानता नहीं--“वे कहते हैं कि परलक्ष्य छोड़ो, श्रात्मानुभवी बनो और भगवान्‌का स्वरूप है 
चीतरागी, यह समझता है जरूर नामकीर्तनसे भगवान्‌ कुछ देंगे, अंजनको निरंजन किया । 
सीताका अग्निकुंड जलमय करके कमलपतन्न पर सीताको विराजमान कर देव देवियोंने चम- 
त्कार प्रगट किया । श्रव मेरी ओसरी है मुझे क्‍यों नहीं पार लगाते, यह क्‍या अन्धेर जमाता 
है, आदि क्रमसे प्रभुका स्वरूप झूठा मानता है, प्रभुकी भक्ति झूठी करता है । 

९०७, नयपक्षकों जान करके पश्चात्‌ अपना कर्तव्य--वस्तुको दो निगाहोंसे तका 
जा सकता है--एक सम्बन्धदश्सि, दूसरा स्वरूपहृष्टिसे । सम्बन्धहृष्टिसे निरखनेपर यह जीव- 
देहसे बंधा, कर्मसे बँचा, यों कहना यथार्थ बेठता है. स्वरूपहृष्टिसे निरखनेपर जीव अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमें है, परवस्तुमें नहीं है। परवस्तुसे श्रसम्बद्ध है, जीवमें कर्मबन्ध 
नहीं है | जीवमें जीव ही है। कैसा ही हो कालपरिणमन पर जीवमें जीव ही है, यह कर्म 
से बद्ध नहीं है, यों दृष्टिमें आ्राता है । तो इन दोनों दृष्टियोंके ही बारेमें कहा जा रहा हा ग्रव 
यहाँ तीन तथ्य सामने रख लीजिए--एक व्यवहार पक्ष, एक निश्चयपक्ष ओर एक चैतन्य 
मात्र स्वका अनुभवत्त | चैतल्यमात्र स्वके अनुभवनके समक्ष ये दोनों विकल्प हैं और इस 
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पुत्रियोंके संरक्षकोंने यह सुना क्रि प्रातः जम्बूकुमार वैराग्य लेंगे तो उन चारोंने कठोर मुनि- 
पदका भय दिखाकर गरृहत्थीके विलास वैभव भोगनेकी प्रेरणा की । किन्तु जम्बूकुमारने 
पराश्चित बाधासहित नब्वर, पापबंधके कारण भर अटपठे संसारके काम भोगोंकी तिस्सा- 
रता समभाई--"'सपरं बाधा सहिय॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विसम॑ | ज॑ इंदियेहि लड्ं त॑ 
सोक्खं॑ दुक्खमेव तथा” स्वाधीनता सुख और पराधीनता दुःखका माना हुआ स्वरूप है। 
भोजन, कपड़ा, मकान आदि परवस्तुएं ही तो भोग हैं । सो प्रथम तो ये पर हैं ही, फिर ये 
परवस्तुएं भी पराश्चित हैं । कहींसे श्र्त ढँढ़ना खरीदना है, कहींसे शाक ओर फल ओष- 
धियां लानी, मंगवानी, रखानी, बतानी व खानी पीनी हैं । समस्त जगत॒के लोग और उतकी 
सारीकी सारी जिन्दगी इसी नौन तेल लकड़ीके फेरमें लग जाती है। मरनेकी फुरसत नहीं । 
काम बाकी पड़ा रह जाता है इसी खाने पीने पहिरनेका। “'आगाह अपनी मौतसे कोई बसर 
नहीं । सामान सौ बरसके पलकी खबर नहीं ।” आ्राज कौन सा स्वतंत्रताका जमाना है कि 
स्‍्टूडेन्ट सुप्रिडेन्टकी आज्ञाके अन्दर या नियमोंके बन्धनमें नहीं रहना चाहता, पिताके बंधनमें 
पुत्र नहीं रहना चाहता, किन्तु खटका है क्या किसीको अ्रनादिका, कर्म और शरीरके बन्धन 
का। हाँ ब्रती जरूर कभी कहते है कि हम तो भाई खान पानकी मर्यादाके बन्बनमें हैं । 
गृहस्थको गृहजालके बन्धन जितने नहीं खटकते जितने आरात्मलक्ष्यशुन्य ब्रतीकों त्यागके बन्धन 
खटकते हैं । दूसरे ये कामभोग विध्न बाधाओं सहित हैं । श्राज सर्दीका मौसम है दही नहीं 
खा सकते । अश्रब गर्मी है, चाय नहीं पी सकते । अश्रब वर्षा है चावल नहीं खा सकते । श्राज 
मैं बीमार हूं, कल बाजार बन्द है, परसों पेसा नहीं है, नरसों कोई श्रादमी बाजारसे सामान 
लाने वाला नहीं है, तीसरे ये भोगकी चीजें ऋतु ऋतु पर आती व चली जाती हैं, चौथे इन 
काम भोगकी वस्तुओ्नोंके संग्रह रक्षण भोग व नाशमें भारी आफत आकूलता होनेसे महान 
पाप बंध होता है, पांचवें ये काम भोग विषम हैं । दाल अच्छी है तो रोटी ठीक नहीं । 
अन्त सस्ता है तो पानी खारा है, श्रादमी अ्रच्छे तो रहनेकी मकान नहीं हैं या .आगमके 
अनुसार भोगोंकी विषमता इस प्रकार है कि “जे जे मन वांछित विलास भोग जगत्‌में ते ते 
विनाशीक सब राखे न रहत हैं। और जे जे भोग अभिलाष चित्त परिणाम ते अश्रविनाणीक 
धाराख्प हू बहत हैं || एक तान दुहु माँहि तातें बांछापुरी नाहि ऐसे भ्रम कारज करों मूरख 
चहत है । सतत रहे सचेत पर सो न करे हेत यातें ज्ञानवंतको अबंछक कहत हैं ॥॥” 

६०६. विद्युच्चरक्ा विवेक--यथार्थमें इन भोगोंको भोगकर क्या आत्मकल्याण 
किया ? सोचो तो यही उत्तर मिलता है--इन भोगोंके भोगसे मैं अपने श्राप ठगा गया । 
ऐसा युक्तिपुर्णा यथार्थ उत्तर सुनकर उपस्थित लोग जंबूकूमारके आझ्रात्मलक्ष्यका विरोध तन कर 
सके, चुप रहे । इस कथनीका जैसा अ्रसर छिपे हुए विद्यन्चर चोरपर पड़ा, वैसा किसीपर 
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जायगा, किन्तु उपयोग इसके स्वभावसे बंधा है तों उस उपयोगका कैसा दुरुपयोग किया जा 
रहा है, इस बात पर ज्ञानी संत पुरुष ही समझ सकेंगे कि क्रितनी दयनीय अवस्था है ? 
ऐसी अवस्थावोंमें पड़े हुए गृहस्थजनोंको दृष्टिका बहुत बड़ा सहारा है। आत्माको शान्ति 
देने वाला और इसका उद्धार कर सकने वाला तो यह जिनवचन है। यही अमृत है। 
जिनको यह जिनवचनामृतका कर्रापातन्रसे पीनेका अवसर नहीं मिल रहा वे भाग्यहीन हैं 
और जो कर्णपात्रसे इस जिनवचनासृतका पान करते हैं और अंतरंग चाहसे अपना विशुद्ध 
लक्ष्य बना लेते हैं उयके समान पवित्र किसे कहा जाय ? 

६०९, शुद्ध दृश्टिके प्रतष्नसे कपायोंका शैथिल्य--यथार्थ तथ्यभूत अंतस्तत्त्वका 
अनुभव जगनेपर उनके चारों प्रकारकी कषाये स्वयं शान्‍्त होने लगती हैं। क्रोध किसपर 
करना ? जैसे बड़े पुरुष होते हैं वे अपराधीको भी, सामान्य अपराधीको भी उपेक्षा करके 
अरे जाने दो बेचारे को, यों सोचकर क्रोध तज देते हैं, तो ज्ञानीसे बढ़कर और बड़ा किसे 
कहा जाय ? ज्ञानीपुरुष श्रपराध करने वाले पुरुषपर भी एक ज्ञानबलसे उपेक्षा करके, 
जाने दो बेचारेको, समझ नहीं हैं, कोई गालियाँ देता है, निन्‍दा करता है तो इस श्रज्ञानीको 
समझ नहीं है श्रथवा यह अपनी शान्तिके लिए श्रपनी चेष्टा कर रहा है, यह मेरेमें कुछ 
परिणमन नहीं कर पाता, मैं ही स्वयं इसके वचनोंपर ध्यान देकर अपनेमें श्रसर बनाऊँतो 
बह अपराध मेरा है, न कि दूसरेका है। मैं दूसरेके श्रपराघसे कभी दुःखी नहीं हों सकता । 
स्वरूप ऐसा है | जब भी मैं दुःखी होऊंगा तो अपने ही अपरात्रसे दुःखी होऊंगा, दूसरा मेरा 
कुछ भी बिगाड़ नहीं कर सकता । यों समभकर वह ज्ञानी पुरुष क्रोधकों तजता है। ज्ञानी 
का चिन्तन है कि इस मायामयी दुनियामें जहाँ ये दिखने वाले लोग स्वयं श्रशररा हैं, मलित 
हैं, इनको अ्रपना क्‍या रौब दिखाना ? और जो मेरी समृद्धि है, जो मेरा रौब है वह तो 
भीतर ही भीतर अनुभूत होकर आनन्द प्रदान किया करता है।। मानकषाय नहीं रहती । 
क्या श्रपना लोकमें उच्चपन बतानेका भाव करना कि मैं कितना बड़ा हूँ, मेरी कसी इज्जत 
है, लोग कुछ समझ जायें, इस प्रकारकी भावना सम्यरहृष्टि ज्ञानी पुरुषमें नहीं होती । वह 
जान रहा है कि तथ्यभूत चैतन्यमात्र मैं आत्मा यह हूँ | इसके मायाचार नहीं जगता। मर 
में कुछ हो, वचनमें कुछ हो, किसीसे कुछ कह दिया, किसी दूसरेसे कुछ कह दिया, इसका 
हिसाब रखना बड़ा मुहिकिल हो जायगा, यह बात गुप्त रहे, यह ही रहे, यह हिसाब रखना 
बड़ा कठिन लग रहा है ज्ञानीवुरुषको | इसका ख्याल बनाये रखना है, इसको यों करना है 
इसको यों नहीं समभने देना है, कहीं कुछ कहीं कुछ कहना, इसमें तो दिमाग परेशान हो 
जाता है, इसका हिसाब ही रखना कठित हो जाता है। क्या करना है ? जगतमें कौनसा 
पदार्थ आदेय है और हो भी सकता किसी परिस्थितिमें | वेभव अथवा श्रच्य कुछ ता स्वय 
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निर्विकल्प विज्ञानघन अंतस्तत्त्वके अनुभवसे बहिर्गत है । तो जो पुरुष व्यवहारपक्ष, निश्चय- 
पक्ष दोनोंका उल्लंघन करके एक निविकल्प ज्ञानचन अंतस्तत्त्वका अनुभव करता है वही 
समस्त विकल्पोंका उल्लंघन करता है और समयसारका अनुभवनत करता है, जब बात ऐसी 
है तो आत्महितार्थी समस्त संकटोंसे मुक्ति चाहने वाले विवेकी पुरुष सभी प्रकारके नय पक्षों 
में त्यागकी भावनाको करेंगे, पर उनके त्यागनेकी भावनाका क्रम बना है। निश्चय व्यवहार 
में कोई निश्चय छोड़ दे और व्यवहार ग्रहण करे, और कहे कि तुमने ही तो यह उपदेश 
किया है कि दोनों पक्ष छोड़ना है, तो एक पक्ष छोड़नेका हम सिलसिला लगा रहे हैं, निश्चय 
पक्षकों छोड़ रहे हैं तो यह क्रम नहीं है । क्रम यह है कि पहिले दोनों पक्षोंत्री बात अच्छी 
तरह जान लें और उतसे जो कुछ अपने लिए प्रेरणा मिलती है उसको भी समभ लें । 
पश्चात्‌ व्यवहारतयका विरोध न करके माध्यस्थ होकर निश्वयतयका श्रालम्बन करके पहिले 
मोहको दूर करें और फिर दोनों ही पक्षोंसे च्युत होकर एक चेतन्य्मात्र स्वका अनुभव 
करें | जो पुरुष नय पक्षपातकों तजकर स्वरूपमें गुप्त रहकर नित्य निवास करता है वह 
विकल्पजालोंसे च्युत हुआ शान्‍्त होकर साक्षात्‌ अमृततत्त्वका पान करता है । 

९०८, दृष्टिका प्रभाव--संतप्त पुरुष पश्चात्‌ विवेक्रके बलसे, ज्ञानके बल़से कितना 
शीघ्र अ्पनेमें शान्तिका अनुभव कर सकते हैं, यह सब प्रयोग करके जाना जायगा और 
समभमें झ्रायगा कि हम आप लोगोंके लिए दृष्टिका लक्ष्यका बहुत बड़ा महत्त्व है। इस 
ग्रवस्थामें श्राग्क अवस्थामें हृष्टिका ही बहुत बड़ा सहारा है। स्थिति तो ऐसी है जिसे कह 
सकते दयतीय । कया प्रयोजन है कि अत्यन्त भिन्‍नत पदार्थोमें ऐसा उपयोगकों भिड़ाया जाय, 
तन्मय किया जाय | वात तो है भिन्‍न किन्तु आकर्षण इतता है कि एकमेक करते हैं। जो 
बात त्रिकाल नहीं हो सकती है उसको करनेके सपने करना, अपना उपयोग बनाना यह 
दयनीय स्थिति है कि नहीं ? यदि कोई एक बालक किसी बड़े वजनदार लोहेके चौखटकों 
सरकानेका प्रयत्त करे, उसके सरकानेमें पसीना भी ञ्रा जाय, सरके भी नहीं शौर रोने लगे, 
तो ऐसे बालकको देखकर किसे न दया श्रायगी और किसे न उसकी सूखेता समभमें आ्रायगी ? 
तो यों ही भीतर श्रद्धामें जो इस तरहके परोन्‍्मुख बने हुए हैं कि अत्यन्त भिन्‍त पदार्थोंमें 
चेतन अथवा अचेतनमें जो कतृ त्वकी धुत्त बनाये हैं, पालन पोषण करना, परिवतैन कर 
देना, कुछ श्रवस्थायें कर देना, ऐसी जो हठ बनाये हुए हैं और उस हठपर रहकर अपने 
आपके इस अमूल्य तरजीवनको उल्फाये हुए हैं तो इस बातपर जो विवेकी पुरुष हैं, ज्ञानी 
हैं, जिन्होंने आत्मानुभव करके तथ्य आतन्दका अनुभव किया है वे जानते, है कि कितनी दय- 
नीय अवस्था है, जिसके फलमें इसे कुछ मिलना नहीं, है यह अकेला ही, अ्रकेला ही जन्मा, 
अकेला ही विकल्प कर रहा, अकेला ही परेशान है, श्रकेला ही मरण करेगा, अकेला ही 
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देखिये-सबसे भयंकर फल भायाचारीका मिलता है। मायाचारी पुरुषपर दूसरे लोग टूट 
कर गिरेंगे कि उसकी जान भी सुरक्षित नहीं रह सकती | किसी बैरीको सबसे अ्रधिक गुस्सा 
आयगी दूसरेपर तो उसका मायाचार समभनेपर अधिक गुस्सा श्रायगी । तब बड़ा कठिन 
होगा । तो हम ऐसे धंघोंसे, कषायोंकी दुर्भावनाओ्रोंको न बनायें और अपने सम्यगज्ञानपर 
अपने भदाचारपर विश्वास रखें । मेरा ज्ञान सही है तो, मेरा आधार सही है तो मुझे कोई 
दुखी कर सकने वाला नहों है। ऐसा सुन्दर व्यवहार करता हुआ गृहस्थ वस्तुस्वरूपका 
ज्ञान करके, व्यवहार निमचयकी बात समझ करके व्यवहारका विरोध न करके, निशवयक्रा 
आलस्बन करके मोह दूर करे और फिर इसही ग्रानन्दधन श्रन्तस्तत्त्वके निकट रहा करें, 
यह है संसारके संकटोंसे छूटनेका उपाय । 

६११, तस्ववेदीका वेदन ओर कमसंपर्कसे दूर रहनेका यत्न-यहां चल रही है कुछ 
सृक्ष्म चर्चा । एक दृष्टिमें यह भरा रहा है कि आत्मा कर्मोसे बढ़ है, बद्धका,शअ्रथ है बंधा 
हुआ । दूसरी दृष्टिमें यह ञ्रा रहा है कि आत्मा कमेसि बंधा हुआ नहीं है । चेतनमें चेतन्य- 
भात्र निज तत्त्वमें ये दोनों अ्रकारके ग्राशय पक्षपात हैं। जो तत्त्वज्ञानी पुरुष होता वह 
दोनों पक्षोंकोी छोड़कर अनुभव करता है कि यह तो चित्‌ चेतन चितु ही है। अपने आपके 
आत्माके भीतर उपयीग ले जाकर यह चर्चा सुनना है। कर्मोंका हमें विशद परिज्ञान नहीं 
है जैसे कि श्राँखोंसे खम्भा देख कर हम समभ जाते हैं कि यह है खम्भा, इस तरहका 
ज्ञान हमें कर्मके बारेमें नहीं हो रहा ।. किन्तु श्रागम बताता.है और युक्ति इसका संमर्थन 
करती है कि हम झ्राप सबके साथ कम लगे हैं । कोई भी पदार्थ विपरीत नातारूप परिणमे, 
यह किसी विलक्षण उपाधिके सन्निधान बिना हो नहीं सकता । पानी कभी. ठंडा हो, कभी 
गर्म हो, कभी कम गर्म हो, कभी श्रधिक गर्म हो, ऐसी जो नाना अ्रवस्थायें बनती हैं वे सब 
केवल परिशुमनोंकी ओरसे ही नहीं बनतीं । अनेक प्रकारकी, उपाधि उसके समक्ष है तब 
बनती हैं। भर्मी पड़े, आग पास हो, अनेक उपाधियाँ जलकी इन विभावपरिणतियोंकी 
कारण हैं । इसी तरह यह मैं कभी सन्‍्तोष माने, कभी असंतोष करूँ, कभी विह्धल हो 
जाऊँ, कभी दुखी, कभी सुखी बन जाऊँ, ये जो नाना अवस्थायें नजर झा रही हैं, इनका 
उपाधिभूत साधन कर्म है । तो कर्म .तो वास्तवमें है श्रपनी परिणतिका नाम । जो मेरे 
आ्रत्माके द्वारा किया जाय उसे कहते हैं कमें ।॥ श्रब उस कर्मके होनेपर जो कुछ उपाधिमें 
बात बनती है उसका नाम रखा है कर्म । तो तिमित्तके नामपर उसका नाम रख दिया कर्म । 
कर्म वास्तवमें आत्माकी परिणतिका नाम है। फिर जो विभावपरिणतिका निम्मित्त पाकर 
जो सृक्ष्म वर्गशायें बंध जाती है, प्रकृति, स्थिति, प्रदेश, अनुभाग पड़ जाते हैं उतका ताम 


कर्म रख दिया.। वे सब साथ लगे हैं । 
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पृष्यके अनुसार हुआ करते है। ग्रात्मशक्तिपर, कर्मविषाकपर, दोनोंपर श्रद्धा है विवेकी 
परुषको । जिसका जितना काम है, जिम्चका जितना निमित्तपना है उसकी उतनी बात 
जाननेमें इस ज्ञानीकी अमेक समस्‍यायें सुलक जाती हैं, किसी व्यापारमें नुक्सान हो गया तो 
ज्ञानी जानता है कि प्रथम तो वह भिन्न पदार्थ था | जिसकी हानि हुई है उससे मेरेमें क्‍या 
बिगड़ा ? दूसरी बात यह है कि मेरा उदय नहीं है, पृण्य नहीं है, पहिले था अ्रब नहीं है, 
फिर कभी होगा । जैसे सुख दुःख चक्रकी तरह घुमता है इसी तरह पृण्य और पाप भी चक्र 
की तरह घूमते हैं। विवेकी तो वह कहलायेगा जो पुण्यके फलमें हे त साने शोर पापके 
फलमें विषाद न माने । यह बल कब ञ्रा सकेगा जब कि श्रविकार ज्ञानमात्र अपने स्वरूप 
की सुध हो । 

&१०. सम्यग्ज्ञानके प्रतापसे शान्ति लाभकी स्थित्रि-सम्यस्ज्ञानका अद्भुत प्रताप 
है। सम्यण्ज्ञानके बिना हम आप संसारके संकटोंसे पार नहीं हो सकते । कितने ही उपाय 
रच लें, सम्यग्ज्ञान होना ही पड़ेगा, यदि शान्त रहता चाहते हो | अपना भला सम्यम्ज्ञानसे 
ही हो सकता है ।इसमें प्रमादी न होना चाहिए । बाह्य पदार्थोके ऊधममें व्यापारमें प्रमाद हो 
जाय तो उससे हानि क्या है ? कदाचित हानि भी हो जाय तो किसी दिन लाभ भी तो हो 
सकता है। और ये तो सब उदयाधीन चीजें हैं किन्तु अपने आपका ज्ञान न करें, मिथ्या- 
ज्ञानमें रहें, भ्रान्तिमें बने रहें तो यह तो साक्षात्‌ हानि हो रही है। तुरन्त भी शान्ति नहीं 
पा रहे, दुःख पा रहे और भविष्यमें भी क्लेश पायेंगे । वहाँ इसको किसी भी प्रकारका लाभ 
नहीं है। अपने आपपर दया करके सच्चा ज्ञान करनेकी धुत बनायें । जिनपर आज विश्वास 
बनाकर मौज मान रहे हो-- पितापर, पृत्रपर, स्त्रीपर, पतिपर जिस किसीपर एक विश्वास 
रहे--मेरे तो ये है, मुझे श्रब क्या डर ? मुझे अब क्या क्लेश ? ऐसा सोचना निरर्थक है। 
स्वयंका यदि पापका उदय चल रहा है तो यहाँ कोई मददगार नहीं हो सकता । दूसरे लोग 
भी तब तक पुछते हैं जब तक पुण्यका उदये है। यों ही ठलुवा श्रपने बिना इस सम्बंधके 
कोई पूछने लगे तो कौन पूछता है ? पिता वृद्ध हो गया तो उस पिताकी जायदाद भी सब 
हथिया ली, ऐसी कुछ स्थिति कर ली कि अश्रब उसकी अपेक्षा न रही । ऐसे अनेक उदाहरण 
भी मिलेंगे । उस वृद्ध पुरुषको कोई सहारा नहीं मिलता तो इसमें दोष किसका है ? दोष तो 
सबका खुद खुदका है । कोई वृद्ध असहाय है तो उसमें उसका ही अपराध है । स्वयंके चित्त 
को सरल न रखा, ज्ञानमें न रखा, छल कपटसे दूर न रखा, दूसरे लोगोंके हितकी वाञुछा 
न रखी, पापबंध होते रहे, उदय आता है दुःखी हो जाते है। हम आप दुःखी होंगे तो श्रपनी 
करतृतसे होंगे। अतः ऐसी करतृत करें ही नहीं कि व्यर्थमें दुःखी होना पड़े । वह क्‍या 
करतूत है जिससे दुःखी हुआ करते हैं ? अज्ञान मोह कषाय करना और मायाचारी करता । 
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जान सकता है। श्रोताकी गहतीकों वक्ता अपने आपपर ढाले, इसमें वक्ताका कैसा मातुवत्‌ 
प्रेम है श्रोता पर, इसका अंदाज कर लो | और शआराचार्य यह कह रहे हैं कि यदि मैं न 
दिखा रुकू । अरे न दिखा सके तो इसमें आचार्यकी गलती है या उस समभने वालेकी गढ्ती 
है ? समभने वालेको समझने वालेकी गठती न दिखाकर उसे अपने आरपपर लेते कि मैं न 
दिखा सकू, तो अब कुन्दव्‌ न्दाचायेके विशाल हृदयको सगफिये "तो छल ग्रहरा न करना,” 
इसका भाव यह है कि यह विश्वास रखना कि मैं न समझ सका, अ्रव यहाँ उद्यम इसीवा 
करिये कि अपना पूरा पड़ेगा तो एक इस शात्मत्तत््व्के समभनेसे ही पड़ेगा । कोशिश करो 
आगे, यह विश्वास करके मत रह जावो कि आत्मा फात्मा कुछ नहीं है, बेकार बात है । 
ऐसी अनास्था बनाकर अ्पठा बुरा ग करना, यह अर्थ भरा है छल ग्रहण न करना ऐसा 
कहनेमें | जिनवचन।मृत जिसको नहीं मिला, जिन्होंने इसका उद्यम नहीं किया उन्होंने नरभव 
पाकर बहुत बड़ी गलती की, जिसकी पूर्ति नहीं की जा सकती । इस अंतस्तत्वके रुचिया पुरुष 
कम होते हैं । होने दो कम, उसमें अपनेकोी हो क्‍यों न समझ्का जाय ? सुझे करना है, ऐसी 
लगनके साथ सम्यग्ज्ञान करें तो उसका जीवन सफल है । बाहरी बातें तो सब असार हैं, 
थोथी है । इनमें ही उपयोग रहे, लक्ष्यहीन बनें तो इससे अपने किसी कार्यकी सिद्धि रहीं 


हो सकती । सु ही 
६१४. जीवकी मूढता अमूढता व चिन्म्रात्रताका वर्णन--श्रात्माके सम्बंधमें लोग 


किस किस निगाहसे क्‍या क्‍या भेद करते हैं--इसका वर्णान चल रहा है | और ज्ञानी जीव 
उन सब निगाहोंसे सब कुछ जाननेके बाद सारे निगाहोंको छोड़कर केवल एक्र विशुद्ध श्रानन्द 
का अनुभवन करता है । यहाँ मुख्य दृश्याँ दो दी गयी है--निश्चयनय और व्यवहारनय । 
व्यवह्वारतयमें तो जीवका परसे सम्बंध जोड़ा, परभावोंसे सम्बंध जोड़ा श्रौर नि३चयनयसे 
केवल जीवमें ही स्वयं जो तत्त्व पाया जाता है उसकी बात कही । कोई लोग कहते हैं कि 
इस जीवमें मोह है, यह जीव मूढ़ है, यह कहना तो बहुत ठीक जंच रहा है। मोह खुब 
समभमें आता । लेकिन मोह ठीक उनके ही समभमें आ सकता जो मोहरहित भावकों भी 
पहिचानते हों । मोह क्या है, इसका वर्णन मोहरहित अवस्था क्‍या होती है यह समझे 
बिना ठीक न हो सकेगा । मोह एक श्ञात्मामें आगुंतक्र' भाव है, श्रात्माक्ी स्वयंकी निजकी 
चीज्‌ नहीं है । हुई है आ्रात्मामें परिणति, पर उपाधिके निमित्तसे हुई है। इस मोहसे बेसुतरी 
रहती है । अपने आपकी सुध नहीं रहती, अन्य सब चेष्टायें चला करती हैं । तो एक दृष्टिमें 
जीव मुढ़ जंचा, मोहयुक्त जंचा और निश्चयको दृष्टिमें जीव मूढ़ नहीं है । मोह, विकार 
वाला जीव नहीं है, इत दो निगाहोंमें दो प्रकारकी वातें समाती हैं चित्तमें किन्तु जो तत्त्व- 
ज्ञानी पुरुष हैं, जिन्होंने श्रात्माके सदृभुत रवरूपको जाना है वे यह न कड्ठ सकेंगे कि जीव 

है क्योंकि वह जीवके स्वरूपमें हो नहीं है, और न यह कह सकेंगे कि जीव मुढ़ नहीं है, 


बे 
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६१२, कम चर्चाके प्रसंगमें प्राप्तध्य शिक्ष-- हमें यह शिक्षा लेनी है कि हम सदा 
सावधान रहें, सदाचारकों अपनायें । कभी अन्यायसे, छल कपटसे, धोखेसे कुछ लौकिक 
लाभ होता है तो उसको भी हम तजें, उससे कई गुना लाभ होगा | छल करके जो हम 
लाभ पाना चाह रहे है, न करें छल, अपनेमें विशुद्धि रखें, भले ही कुछ दिन परेशानी हो, 
लेकिन उसका फल उत्तम मिलेगा । पब्लिकमें, पड़ोसियोंमें छुल रखने वाला पुरुष सफल 
नहीं हो सकता । तत्वज्ञानी जानता है--कर्म साथ लगे हैं, उनके उदयमें फल भोगना 
पड़ेगा, इसलिए ऐसे कर्म ही न किये जायें, अपनेको बड़ा सावधान रखा जाय । दुनिया बहती 
है तो बहने दो, श्राखिर ज्यादहसे ज्यादह यही तो होगा कि इस जीवनभर हम बड़े वेभव- 
दशाली न बन सके, इसके आगे और क्‍या होगा ? अपनी सच्चाईपर रहें, अपने विश्वासपर 
रहें तो इसके फलमें लौकिक हृष्टिके हिसाबसे ज्यादहसे ज्यादह खोटा फल क्या होगा ? हम 
ग्रगर सदाचारसे रहें, ज्ञानपूर्वक रहें तो अ्रधिकसे अधिक यही हो सकता है कि हप अपने 
इस जीवनमें वेभवशाली न बन पायें, इससे बढ़कर और तो क्रुछ हानिकी सम्भावना नहीं । 
लेकिन जो वैभवश्ञाली बन गए उन्हें भी मरंकर जाना पड़ेगा और जो इस तरह धर्मका 
साथ निभाकर रहें उन्हें भी जाना पड़ेगा । अ्रब अगले भवमें बतलावों कि कौनसा साधन 
ऐसा है कि वैभवशाली बनें, साधनसम्पन्न बनें, सुख समृद्धिमें रहें ? जेसा कमाया वैसा ही 
परिणमन वहाँ स्वयमेव जुटेगा । कितनी सरल कुज्जी है शान्‍्त सुश्री होनेकी, आत्मकल्याण 
करनेकी । अपने उपयोग द्वारा, अपने ज्ञानके द्वारा अपने झ्रापके सहज स्वरूपको जानने लगें, 
संकट जैसे मिटने होंगे मिटेंगे | कोई पूछें कि हमको एक काम बताशञ्रों, जिससे हम शान्त 
रह जायें, इस दुःखमय संसारसे छूट जायें, क्लेश ही क्लेश हमें न सतायें तो वह एक काम 
क्या है ? यही है एक काम । शअ्रपने ही ज्ञान द्वारा श्रपने श्रापके उस विशुद्ध चैतन्यमात्र 
ज्ञानस्वरूपको निहारने लगें। वही दृष्टि जगायें, वही लक्ष्य बनायें । इसमें सफल हो पायें 
तो, न हो पायें तो, काम केवल एक यही है । 

६१३, आत्माके ज्ञानसे ही आत्मलाभकी पूर्तिका संदेश--कुन्दकुन्दाचायें देव समय- 
सारकी भूमिकामें बहुत कुछ कहनेके बाद कहते हैं कि मैं उस एकत्व विभक्त झात्माकों अपने 
वैभवके अनुसार दिखाऊँगा। जो मैंने शास्त्रोंसे जानकारी की है, जो मेरे पास युक्तियाँ हैं, 
गुरुवोंके चरणोंकी सेवाके फलमें उनकी दृष्टि आनेसे, वचन मात्रसे, मुद्रा मात्रसे चरणसेवा 
कर करके जो सीखा है उस वैभवके द्वारा । भर जो कुछ अभ्याससे, ध्यानसे अनुभव पाया 
उसके अनुसार हुए भव्य जीत्ोंकों मैं इस पवित्र आत्मतत्त्वको दिखाऊँगा। यदि दिखा द्त्तो 
स्वयं प्रमाण करके स्वीकांर कर लेना, न दिखा सकू तो छल ग्रहणा न करना । “न दिखा 
सकू तो छल ग्रहएा न करना" इस वावयमें कितना मर्म भरा पड़ा है ? इसे गुणानुरागी पुरुष 
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समभाकर कि वाह्य वेभवके गेलके सम्बंधमें रचनामें रहकर रच रचकर फायदा कुछ न 
पाया जायगा । जो जीव गरणोन्‍्मुख हैं उनको देखकर यह पाठ बड़ी जल्दी सीखा जा 
राकता कि इन समागमोंमें जीवको लाभ कुछ न मिलेगा । देखो ना दूसरे लोग ५०-६०-७० 
वर्ष राग रागमें ही बिताकर अ्रकेले ही मरण करके जा रहे हैं। यहके ये वैभव ग्रव साथ 
नहीं जा रहे है। लाभ क्या है ? तब इन समागमोंसे इस जीवको रंचमात्र लाभ नहीं है। 
जिसे लाभमें शुमार करते हैं वह इस स्वप्नवत्‌ जगतकी श्रसार वात है। इसको समभल्ले 
कोई कि समागम सब असार हैं, इनमें ही चित्त लगाये रहनेमें श्रात्माका उद्धार नहीं है, 
इससे हटकर अपनी और आये, अपनी बात सुनें, अपना वेभव देखें, बड़े-बड़े ऋषि संतोंके 
निकट पहुँचें तो ग्रपती वात अपनी समभमें श्रानी सुशम होगी । 

६१६. दृष्टान्तपुवंक राग और अरागसे भिन्‍न विधिरूप चित्स्वरूपका निर्देश--एक 
दर्षणका दृष्टान्त ले लो-दर्पण बतलावो छाया सहित है या छायारहित है ? छाया मायने 
प्रतिविम्ब | दर्पणके सामने हाथ कर दिया तो दर्पणमें हाथका प्रतिविम्व श्रा गया । जब 
दर्पणशका स्वरूप कहने बेठे तो कोई यह कहेगा कि दर्पण प्रतिविम्ब सहित है । तो यह वात 
सत्य. बतायी जा सकती कि प्रयोग द्वारा हाथ श्रलग किया और कहा--देखो प्रतिविम्ब 
सहित है दर्पण, तो भ्रब कहा रहा दर्पण प्रतिविम्ब सहित ? कोई कहता है कि दर्पण प्रति- 
बिम्ब रहित है तो उसके इस कहनेमें तथ्य तो है, लेकिन प्रतिविम्ब रहित होना यह दर्षणमें 
सद्भावात्मक स्वरूप तो नहीं है । दर्पणका स्वरूप सदभावात्मक होगा निषेधात्मक नहीं । 
दर्षणमें कया है यह ब्तलावो । यों कहना कि दर्पंशामें प्रतिविम्व नहीं है तो इसमें दर्पणका 
स्वरूप नहीं आया । तब यह कहा जायगा कि अतिस्वच्छता मात्र दर्पण है । तो इसी तरह 
आत्माके सम्बंधमें कोई पुरुष कहता है कि आत्मा रागी है, राग सहित है। एक तो बता 
सकते हैं कि जो परमात्मा हैं, उत्कृष्ट साधुचन हैं वे भी आत्मा हैं, रागसहित कहाँ हैं, ओर 
एक दूसरा कहता है कि आ्रात्मा रागरहित है । रागरहित है--इतना कहनेमें कुछ बात तो 
ग्रायी, लेकिन स्वरूप क्या श्राया ? हम कहेंगे कि चौकी रागरहित है, रागरहित बहुतसे 
पदार्थ हैं तो निषेधसे स्वरूप तो न श्राया । आत्मामें जो श्रात्मसत॒के ही कारण तत्त्व हुआ 
उसको बतायें तो आत्माकी वात कही गयी समभिये क्या है वही चेतन आत्मा चिन्मात्र है ? 
चतन्यस्व॒रूप है । 

६१७, जीवके हेष्त्वके सम्बन्ध्में नयविभागसे वर्शन--किसीके अभिप्रायसे यह 
श्राता है कि आत्मा हेषसहित है| अरे देखो ना--सभी लोग रागद्वेषमें रहते हैं, एक दुसरे 
को सुहाता नहीं, एक दूसरेसे ईर्ष्या करते । तो यह रागद्वेष ही है जीवका स्वरूप । तो कोई 
कहता है--नहीं, जीव द्वेषरहित है । द्वेघसहित कहने वालेकों तो खुलासा समझाया जा 
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क्योंकि मृढ़ न होता, यह कोई स्वरूपकी बात नहीं है। यह तो किसी स्थितिका कथन है । 
जैसे तख॒तपर बीट पड़ी हो तो कहते हैं कि यह तखत त्रीटसे भिड़ा है और जब मानो बीट 
न हो, हटा दी जाय और उस समय कोई कहे कि तखत वीटसे भिड़ा रहीं है, तो बीट 
भिड़ा न होना यह तखतका स्वरूप नही है, यह उसकी एक स्थिति कही जा रही है कि 
तखत पर अन्य पदार्थका मंगेग नहीं है। तखतका रवबखूप तो वह कहलायेगा जो तखताों 
रह रहा है। मृढ़ होना, घूढ़ न होना ये जीवके स्वरूप नहीं हैं। जीवका स्वरूप तो वह 
होगा जो जीवगें भरा होता है। जीवमें भरा है ज्ञानानन्द चेतन्यमात्र | इसे ज्ञानानन्द भी 
रहीं कह सकते क्योंकि किसी भी वस्तुका स्वरूप स्वभाव एक होता है और वह अवक्तव्य 
है । उस स्वरूपको जब कह बेठगे तो उसके भेद किए जायेंगे समभने के लिए, तब अति- 
पादन होगा । तो जीवमें ज्ञान है, आनन्द है, ऐसा कहकर बोध तो होता है जोव्रका क्योंकि 
वह श्रनुकूल भेद किया गया है, लेकिन जीव वया है ? एक निगाहमें इन शब्दोंस न समझा 
जा सकेगा । इसको भी अभेद करके कहा- जीव चित्स्वरूप है, चतन्यमात्र है। जीव 
चतन्यमात्र है-इस शब्दसे बात तो कही गई, लेकिन सही परिज्ञान इस कथनसे भी नहीं होता 
किन्तु प्रयोगसे होगा, दृश्मिं आनेसे होगां। यह है जीव । जीवके सम्बन्धमें व्यवहारवादी 
कहता है कि जीव मोहयुक्त है, निश्चयवादी कहता है कि जीव मोहरहित है, किन्तु जो तत्व- 
वेदी पुरुष हैं वे हमेशा चित॒को चित ही जानते हैं। ऐसी ही बात अन्य विकारोंकी है। 
६१४. जीवके रागित्वके सम्बन्धमें नयविभागसे वर्णन--व्यवहारपक्ष कहता है कि 
जीव रागी है। जीव रागी है, यह व्यवहारपक्ष क्यों कहलाया कि जीवमें स्वभावत: स्वरूपत: 
राग नहीं है, वह तो ओपाधिक भाव है। उप्त औपाधिक भावरूप जीवको कहना सो व्यव- 
हार है। तो निश्चयपक्ष कहता है कि जीव रागी नहीं है । जीवमें रागका स्वभाव नहीं है । 
रागका स्वरूप नहीं है। अत: जीव रागी नहीं है । इन दोपोंमें कुछ विकल्प हैं, कल्पना की 
हुई है पर तत्त्वज्ञानी पुरष तो न राग देखता है, न रागरहित देखता है, क्योंकि हृष्टिमें तो 
वह चेतन चेतन्यमात्र ही प्रतिभात होता है। अपने श्रन्तःस्वरूपकी बात चल रही है । अपनी 
ही बात अपनेको कठिन तव तक लगती है सुनने, समझने, करनेमें, जब तक यह उपयोग 
वाह्मपदार्थेमें रागी मलिन हो । किन्तु थोड़ा भी उपयोग दें, झात्म:तकी रुचि जगायें तो 
शब्द तो वे ही हैं जिनके भ्र्थ समभमें थ्रा रहे हैं। आत्मा इन शब्दोंका अर्थ कुछ नहीं सम- 
भत्ता । 'राग' इस शब्दका अर्थ कौन नहीं जानता, स्वभाव! इस शब्दका अर्थ कौन नहीं 
जानता ? इन्हीं शब्दोंको बोलकर आरात्माके स्वभावरी बात कही जा रही है। कोई शब्दके 
शर्थका ज्ञान न करे, ऐसा नहीं है, किन्तु जब उपयोग मोह रागमें विऋ्ल्पमें रहकर वाह्यकी 
झ्रोर रहता है तो अपने आपके रवरूपवी वात समभमें कैसे आये ? जरा भी संसारको ग्रसार 
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विन्तन करें, धर्मप्रसंगकी बड़ी-बड़ी दालें करें, विधान करना, जाप वरना, पुजा करना, 
तीर्थयात्रायें करना आरादिक भी हग ग्रनेक कायचेष्टायें करें, इतनेपर भी रॉकक्‍्टोंसे छूटनेकी 
जो कुञ्जी है वह नहीं मिली । सौर मिली है वह कुझ्जी तो उसके लिए यह व्यवहार धर्म 
उसके बढ़ वामें सहयोगी है। जब किरी बालक को हुचकी श्राती हो कर उस बीच कोई 
वालक उसे बड़ा भारी ग्रपराध लगाये घड़े शुब्ध ढंगसे वोलकर--जैसे कि तुम उसके घर 
ग्रकेलिे गए, तुम वह॑से चोरी करके झ्राये ग्रादि-- तो कछ देरकी उस वालककी हुचकी भी 
बंद हो जाती है। उसकी हृष्टि उस समय पलट गयी, वह कुछ चिन्तामें पड़ गया, कुछ 
सोचने विचारने लगा, लो दृष्टि बदल जानेसे उसकी हुचकी बन्द हो गयी । तो जब दृष्टिका 
छोटी-छोटी जगह भी हम प्रभाव तक रहे हैं तो फिर आत्मस्वरूपमें यदि हमारी दृष्टि लग 
जाय, अ्रविकार नतम्यमान्न, केवल प्रतिभासगात्र, केवल ज्ञानज्योतिमात्र आ्ात्मतत्त्वक्री श्रोर 
यदि दृष्टि लग जाय तो समभो कि तत्काल ही समस्त संकट टल गए । अब वह दृष्टि हृटी 
तो संकट फिर सामने श्रा गए वह वात अलग है, पर एक वार दृष्टि होकर संकटरहित 
र्थितिका अनुभव करके फिर संकट आये तो वे सब संकट सुगम सह्य हो जाते हैं | तो सव 
कुछ हम आ्रापकी दृष्टिका प्रताप है, भौर दृष्टि बदलनेके लिए, दृष्टि श्रपने श्रात्मस्वरूपमें लगाने 
के लिए रुचि नहीं जगती तो यह तो बड़ी भूल है कि जिन्दगीभर मंदिर आये, स्वाध्याय करें 
पर भीतरमें फकी नहीं श्राया । जो अतीत श्रावश्यक बात है वह चाहे इस समय कठिन लगे, 
पर श्रद्धा ऐसी हो कि भले ही हो कठिन, आत्माकी वात समझना, लेकिन हमारा पुरा इस 
ही से पड़ेगा श्रतएव उसे हमें जानना ही है। ऐसा अपने आपमें अपना निर्णय बनायें । 
ग्रात्माके सम्बंधमें यहाँ कोई पुस्ष मान रहा है कि ग्रात्मा कर्ता है। तो कोई पुरुष मानता 
है कि गात्मा कर्ता नहीं है, लेकिन तत्त्वज्ञानी कहता है कि वह तो चेतन है और चिक्मात्र 


ही है। 

६१६. अनुभूत पुरुष क्नो संकेतते बोधको सुगमता--जिसने जो बात देखी है वह 
थोड़ा भी सुनकर पूरा ग्रहण ले लेता हैं। जिसने जो बात नहीं देखी है उसे कितना भी 
बतायें, पर वह बात स्पष्ट बोधमें नहीं आती । जैसे किसीसे कहा कि अमुक व्यक्तिको अमुक 
घरसे, अम्रुक मोहल्लेसे बुला लावो, और उसने उसका घर देखा नहीं । वो उसे कितना ही 
समझा दिया जाय कि देखो अ्रमुक जगह जाकर उस गलीमें जाना, फिर उस जगहसे उस 
जगह जाना, यों समभा देनेपर भी वह जब वहाँ जायगा तो शंकित ही रहेगा, क्योंकि उस 
वुलाये जाने वाले व्यक्तिका मकान इसने देखा नहीं है, और जिसने देखा हो वह तो जरा 
सा कह देनेभरसे तुरन्त उसके घरका सारा नवशा ज्ञानमें खींच लेता है और भट वहां 
जाकर उसे बुला लाता है । ऐसी ही बात यहाँ जानना है कि जिसको श्रात्माके चैतन्यग्रहका 
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सकता । देखो--यह एरुष क्तिना प्रमी है, सबका भला सोचता है, इसमें कोई द्वेषकी गंध 
भी नहीं आयी । द्वेपसहित जीव कहाँ रहा ? अथवा साधुयन हेपसे कितना दूर रहते हैं, 
उनको ह्ेषसहित कैसे कहा जा सकता है ? परमात्मा तो हेषसे ग्रत्यत दूर हो गए हैं, फिर 
हेपसहित आत्मा है, यह बात कैसे कहो जा सकती है ? यों समझा सकते हैं--पर यह दूसरा 
जो कह रहा है क्रि श्रात्मा हेषरहित है तो बात बुछ तथ्यकी है, आत्मामें हेषपर्याय नहीं है, 
ग्रात्मा स्वरूपत: द्वेष पर्याय वाला नहीं है, लेकिन निषेधसे श्रात्माकी बात समभमें कुछ न 
आ्रायी । वबछ विध्यात्मक ही स्वरूप बनाना चाहिये था कि तत्त्व देही पुर्ष चिन्तन करता है 
कि आत्मा न ढ्ेषी है, न आत्मा द्ेषरहित है, किन्तु आत्मा चितु है और चेतन्यमान्र है, इतना 
विशेष और सूक्ष्म ढंगसे अपने झ्रापका वर्णात क्यों किया जा रहा है ? यों किया जा रहा है 
कि यह जीव विकल्प विपदाश्रोंमें बहुत घिरा हुआ है, जो व्यर्थ है अ्नर्थ है और घिरा हुआ 
भी अपनेकों समझ रहीं पाता कि मैं विकल्प विपदाश्रोंसे घिरा हुआ हूँ । ऐसी दय-य स्थिति 
में रहने वाले जीवको यह ज्ञानामृत यों पिलाया जा रहा है कि इसके वे व्यर्थके विकल्प हटें 
और अपने स्वरूपकी श्रोर उत्सुकता हो । यह जीव केवल चैतन्यमात्र है। 

६१८, जीवके कतू स्वके सम्बन्धमें नयविभरसे वर्शन-कोई पुरष कहता है कि 
यह जीव कर्ता है, करने वाला है | ऐसा कहने वाले तो श्रनेक हैं--मैं घर करता हूँ, मैं ही 
दुकान करता हूं, मैं ही अपने बच्चोंकी पालता पोषता हु, मैं ही सबको सुखी करता हूँ। 
आदिक खरूपसे कर्ता माना है । और गहरे चर्ले । कर्तु त्ववादमें तो कतृ त्ववादके आ्राशय वाला 
कहता है--देखो ना--जीव ही तो बँधघता है, जीव ही तो पुण्य पाप करता है। तो इस 
तरह जीवको कर्ता कहना एक तो यह पक्ष है। दूसरा पक्ष कहता हैं कि जीव कर्ता नहीं 
है। कहाँ है कर्ता ? वह तो अपने स्वरूपमात्र है। पर ये दोनों प्रकारके विधिनिषेधात्पमक 
विकल्प हैं तत्वज्ञानी पुरुष चिन्तन करता है कि जीव कर्ता है यह भी वात नहीं है और 
जीव कर्ता नहीं है, यह भी स्वरूप नहीं है, किन्तु आत्मा चेतन है, चतन्यमात्र ही है, यह 
जीवका स्त्ररूप । चिन्मात्र जीवस्वरूप, श्रपनी हृष्टिमें श्राता है तो कर्म कलंक ये सब तुरन्त 
जल जाते हैं, निवृत्त होने लगते हैं। हमारा उत्थान हमारी दृष्टिके आधार पर होगा और 
कोई उपाय नहीं है। मुक्त होना है, सिद्ध होना है तो इसका उपाय कया है ? संसारके 
संकटोंसे हम सदाके लिए मुक्त हो जायें इसका उपाय क्‍या है ? अ्रहंत सिद्ध भगवानसे खब 
शिड़गिड़ायें, बड़े जोर-जोरसे रतवन करें और आशा रखें कि यहां श्राकर हमें इस घरसे 
उठाकर अपने निकट ले जायेंगे, सो ऐसा करते होते तो वह भी हमारी आपकी तरह 
संसारी और दु:खी कहलाते । तो कौचसा उपाय है कि हम इन संसारके संकल्पविकत्पोंसे 
छूटकर सुखी शान्त हो जाये ? मन, वचन, कायकी ब्रि.यायें करें, मनसे बहुत-वहुत कल्पनायें 


द्द्दप समयसार प्रवचन चतुर्थ पुस्तक 
समागमोंके सम्बत्थमें खूब सोचते जावी, उनका कल भी सोचते जावो तो उन समाममोंकी 
अ्सारता का बोध बड़ी सुगमतासे हो सकेगा । तो प्रारम्भिक उपाय यही है, यही करने लगिये । 
इन समस्त समागमोंकी बात सोचिये कि मेरे लिए ये लाभ - रूप नहीं हैं, सारभूत रहीं 
हैं, ये सब असार समागम है। यों जब समाग्ोंमें श्रसारता जंचने लगी.तो सारभूत क्‍या 
है-- इसकी जिज्ञासा बनेगो तब सब काम बनने लगेंगे । अन्यकी तो बात क्या, यह देह भी 
असार है | इसको भी अपने लिए अद्ित रूप समझें । तो सर्व प्राप्त समागमोंको असार 
समझें, यही परिज्ञान आात्महितकी रुचिका साधक बन जायगा । ऐसा निश्चय कोई करले 
तो यह भी एक बहुत बड़ा काम है । 

&८१, जीवको भोक्ता माननेके सम्बन्ध नयविभागपूर्वक ज्ञानीका ताचखिक निर्णय- 
जीव करममफलका भोक्ता है या नहीं, इस सम्बंधमें नयविभागकों न जावकर भी लोगोंमें दो 
पक्ष चल रहे हैं कि जीव कर्मफलका भोक्ता नहीं है, साधारणतया मनुष्य इस पक्षके ज्यादह 
मिलते कि जीव कर्मफलका भोक्ता है। जैसे कर्म किया वैसे फल मिलेंगे, इस विश्वासके 
साधारणजन बहुत हैं और जो कुछ थोड़ासा अपनेको विद्वान जानते हैं, विद्या भी पढ़ी, है, 
ऐसे कुछ लोग कहते हैं कि जीव तो भ्रपरिणामी है, उसमें कर्मफल भोगकी कोई बात नहीं है 
और उन्हीं विद्वानोंमें से कुछ ऐसे हैं जो कहते .कि करने वाला तो जीव नहों है किन्तु भोगने 
वाला जीव है । किसी दाशनिकके अभिप्रायसे यह जीव न,कर्मका कर्ता है, न कर्मका भोक्ता 
है, ऐसा नित्य अ्रपरिणामी एकान्त है । कुछ दार्शनिक यह कहते हैं कि जीव कर्मका. कर्ता 
तो नहीं है, उसे तो प्रकृति करती है, पर प्रकृति अचेतन है । अचेतन कर्मफलको केसे 
भोगे ? भोगने वाली जो बात है वह चेतनमें ही सम्भव है, इस कारण कर्मफलको भोगने 
वाला जीव है | यह तो नयविभाग बिचा जो श्रभिमत है वह बताया गया | अब नयविभाग 
पूर्वक उनकी बात सुनो । एक अभिप्रायमें जीव कर्मफलका भोक्ता है । कर्म उदयमें ग्राते है 
और रागद्ेष मोह सुख दु.ख झ्रादिक अनेक परिणतियां चलती हैं । वह भोग ही तो है। 
जीवका जो अनुभवन है वह जीवका भोग है । जब रागद्वेघादिक रूप अ्रनुभवन चल रहा है 
तो जीव उसका भोक्ता है । पर स्वभावहृश्सि देखनेपर क्या जीवका कर्मफल भोगनेका ही 
स्वभाव पड़ा है, क्या कर्मफल भोगनेका ही स्वरूप है ? तब उत्तर मिलता है कि नहीं। 
जीव कर्मफलका भोक्ता नहीं है । फिर किसका भोक्ता है ? यदि कहो कि किसका भोक्ता है 
तो कह लीजिये कि आने सच्चका भोक्ता है, नुभवता है। लेकिन शुद्धनयमें भोगनेकी वात 
का प्रश्न ही नहीं होता । उस च्यमें तो केवल एक चिन्मात्र स्वरूप ही निरखा जा रहा है। 
तो एकके अभिप्रायमें जीव कर्मका भत्ता है और एकके अभिष्नायमें जीव कर्मका भोवता 
नहीं है। ये दोनों तरहके आशय. एक पक्ष हैं, विकल्प हैं । पक्षपातके मायने पक्षमें गिरना । 
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पता नहीं है उसे कितना ही समझाया जाय कि देखो---इस देहुके अन्दर विराजमान जो 
अनादि अनन्त हो जो ज्ञान और अआानन्दस्वरूप हो, जिसमें अन्य बूछ नहीं टिकता, ऐसा 
विविक्त यह आात्मगृह है | यों खब शब्दों द्वारा समकाया जाय लेकिन उसकी समभ्र्म स्पष्ट 
वात ग्राती नहीं है। और जिसने उस आत्मग्रूहकों देखा हो अर्थात्‌ अनुभव दिया हो वह 
“विस्मात्र” इतना ही शब्द सुनकर तुरन्त जान जाता है कि इसकी वात कही जा रही है । 
तो यह बात पानेके लिये थोड़ा अध्ययन चाहिए, स्वाध्याय चाहिये | कछ प्राप्त समागमोंकों 
ग्रमारताको समक्रियि और फिर आग्रह चाहिये कि मैं अपनेको जानकर ही रहूँगा । बाह्य 
धोखे वाले समागमोंसे मेरा क्‍या पूरा पड़ेगा ? धनी हो तो, गरीब हो तो, सबके सुखकी 
बात कही जा रही है। और वह एक ही प्रकारकी वात है कि जब तक अपना चित्त न 
बदले, हृदयकी शुद्धि जब तक नहीं हुई तब तक हम ग्रात्मवर्मकी वात पानेके पात्र चहीं 
हो पाते । और इसकी शुरुवात प्राप्त समागमोंकी श्रसारता समभनेसे होते । बढ़नेमें हचि 
जगे, आत्मध्यानमें रुचि जगे, ज्ञानाजेनमें रुचि जगे, इसका उपाय बताया है कि किसी भुझुसे 
पढ़ने लगे । पर भुरुसे पढ़नेका उत्साह नहीं जग रहा । कुछ भी उपाय बतावें--सवका 
उत्तर यही मिलेगा कि बात तो ठीक है, मगर ऐसा तो कर पा ही नहीं रहे । कोई दो 
पहलवान कुदती लड़नेको तैयार हुए, उनमें से एक तो था बहुत निर्वेल, पर वह डींग मारते 
लगा कि मैं तो इसे जरा सी देरमें हरा दगा। अच्छा भाई, मगर एक वात है कि अ्रखाड़ेमें 
श्राति हो वह गिर पड़े । अरे तो हराना श्रौर है क्‍या ? यही गिरा देना ही तो हराना 
लाता है। मंदिर दर्शेनकी रुचि जगे, ज्ञानारज॑तकी रुचि जगे, श्ात्महितकी रुचि जगे, 
यही तो कठिन लग रहे है | 
६२०, आत्मद्वितका ग्रारंशिक सरल उपाय प्राप्त समागमकी अमारताका चिन्तन-- 
कोई पूछे कि कोई सरलमार्ग ऐसा प्रारम्भिक तो वताञ्रो कि जिससे ग्रात्मकल्याणमें रुचि 
वनने लगे | वह प्रारम्भिक सरलसार्य यही है कि हम प्राप्त समागमोंकी प्रसारताका कुछ 
विदार करते लगें । यद्यपि इस विचारमें ४ी ज्ञान चाहिये, लेकिन हम आप सबको कुछ न 
वुछ ज्ञान है। थोड़ा भी सोचें तो समझ जायेंगे कि इन प्राप्त समागमोंमें सार कुछ न 
है। घरम रह रहे हैं, मा वच्चे पत्ति पत्ती आ्राादिक सभी लोग रह रहे हैं | ब्या यद्द निश्चित 
नही है कि ये सव विछुड़ेंगे ? सभी लोग सोच लो अपनी-अपनी बात । अरे ये समस्त प्राप्त 
समागम नियमसे ब्रिछुड़ंगे। कोई यह ने सोचना कि हमको ऐसी बातोंकी याद दिलाकर 
गहाराजजी हमारे अ्स्ीके सु्धमें बाधा डाल रहे हैं। तो भाई ये सुश्रके समरागम छूटने तो 
हैं ही । यदि ये समागम अ्रनीसे छोड़ नहीं सकते तो कुछ समय बादमें छूटेंगे । 


हे है हे जब उनके 
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ही लीनता करायी गई है । तो खुद ही ब्रह्म है, खुद ही जोब है । जिस दृश्सि देखते हैं उस 
हृष्टिसे वह दिखता है। स्वभावहश्सि मैं ब्रह्म हूँ, भेदहृष्टिसे मैं जीव हूँ, इस तरह भी एक 
आशयमें तो जीव है और एक आशग्रमें जीव नहीं है, ये दोनों पक्षपात हैं, दोनों विकल्पोंके 
काम हैं| जो तत्त्ववेदी श्रात्वा है उसकी दृष्टिमें तो चित्‌ नित्य चित्‌ ही है। वह चित्त 
किसी दूसरे रूप नहीं है । 

६२३, दृष्टान्तपृर्वंक तथ्यक्री विकल्पातिक्रान्तताका निर्देश--जीवके वारेमें जो भी 
सोचा और उसका निषेध सोचा वे सारे विकल्प हैं, और एक चित्स्वरूपका जो अनुभव है 
वह यहाँ सत्य कहा जा रहा है । डैसे व्यवहार कथामें अरहदास सेठकी कथा श्रायी है कि 
ग्रश्क्विकाके दिनोंमें उनके अपने चेत्यालयमें सम्यवत्वकी कथा कही जा रही थी । सेठ श्र 
उसकी ८ सेठानियाँ सम्यवत्ववी कथामें ढेठे थे । राजा नगरके समाचार जाननेके लिए शरत्रि 
को नगर घुमने गया । वह राजा सेठ अ्रहुदासकी हवेलीके पीछे खड़ा हो गया । हवेलीके 
अन्दर रात्रिके समयमें वह सेठ तथा सेठानियाँ सम्यक्त्वकी चर्चा कर रहे थे । सेठ अपने 
सम्यकत्वकी कथा कहे तो ७ सेठानियाँ कहें बिल्कुल ठीक और एक छोटी सेठानी कहे 
बिल्कुल गलत । ७ सेठानियोंने भी अपनी कथा कही तो सभी सेठानियोंने कहा ठीक, पर 
छोटी सेठानीने कहा बिल्कुल गलत । राजा वे सारी चर्चायें हवेलीके पीछे खड़ा हुआ सुन 
रहा था । उन चर्चावोंमें एक चर्चा तो ऐसी थी जो कि उस राजाके पितासे सम्बंधित थी । 
जब दिन हुआ तो राजाने बड़े आदरसे उस अरहदास सेठको व विशेष रूपसे उस छोटी 
सेठानीको बड़े आदरसे अपने दरबारमें बुलवाया, जो कह रही थी बिल्कुल गलत । राजाने 
पूछा कि रात्रिको जो सम्यक्त्वकी कथा तुम्हारे घर चल रही थी उसमें सभी सेठानियाँ तो 
कहती थी बिल्कुल सच और तुम क्‍यों कहती थी बिल्कुल भूठ ? तो सेठानीने उत्तर तो 
कुछ न दिया, अपने झ्ाभूषण उतार दिये, वस्त्र भी उत्तार दिए, एक मामूली सी साड़ी 
मात्र पहिनकर यह कहते हुए वहांसे चल दी कि मेरा. यहाँ किसीसे कुछ भी सम्बंध नहीं 
है । तो वहाँ बेठे हुए सभी लोगोंने कहा-सच तो यह है । इसी तरह आात्माके सम्बंधमें हम 
क्‌छु भी विकल्प न करके सो्चें-- यह कर्ता है यह भोक्‍ता है, न कर्ता है, न भोकता है, ये 
सब विकल्प हैं। तो जैसे वहाँ सत्य क्या है कि जो स्वरूप है चैतन्यमात्र केवल वही सामान्य 
प्रकाश अनुभवमें हो, वह सत्य है । 

६२४. जीवको सच्म माननेके सम्बन्धिमें नयंविभागपूर्वक ज्ञानीका अंतिम निर्णय-- 
एकके श्रभिप्रायमें जंच रहा है कि यह जीव सूक्ष्म है। सूक्ष्म कहनेसे कुछ वात आझआायी ना ! 
सूक्ष्म, इन्द्रियके श्रगोचर, स्थुलसे विपरीत | तब 'किसीके आशयमें यह हक झ्रायी कि जीव 
सूक्ष्म नहीं है । इन दोनों विकेल्पोंसे अतिक्रान्त होनेवी प्रकृति वाला तत्त्वज्ञानो सोचता है कि 
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पक्षपातका श्र्थ है विकल्पपात, विकल्ममें इूबना, ौर्विचयद्यका पक्ष लिया उस पक्षमैँ गिर 
जाना, व्यवहारतयका पक्ष लिया तो व्यवह्वरमें गिरे, किन्तु जो तत्त्ववेदी पुरुष है, जो पक्ष- 
पातसे च्यूत है उसके लिए तो नित्य ही यह चित्‌ चित्‌ ही है । जैसे दृषटान्तमें एक थोड़े अंश 
में यह कह सकते कि कोई पुरुष बच्चा था, जवा। हुआ, ग्ब बूढ़ा हुआ, ये साना परिण- 
तियां हुई और इस तरहका जुदा-जुदा व्यवहार ,चला उसमें, उसकी माताक़ी निभाहमें तो 
वह बच्चा ही है, जवान भी हो गया तो उच्च माताकी दृष्टिमें तो वही मुन्ना है । एक थोड़े 
प्रंशकी बात कह रहे हैं । उरामें एक रुचिवी बात कही जा रही है । जिसको अपने सहज 
स्वभावकी रुचि है उसके लिए तो यह निज स्वर चित्‌ चित्‌ ही है। न भोक्ता है, न 
श्रभोक्ता है । 

६२२, आत्माको ज॑वरूप माननेके सम्बन्धें नयविभागपृक श्ानीका ताक्िक 
निर्णय-यह जीव प्राणोंसे जी रहा है | इसमें. ५ इन्द्रिय, तीव बल, आयु और दवासोच्छुवास 
ऐसे १० प्राण बनते हैं, और प्राणोंसे ही जी रहा है इसी लिये इसका नाम जीव है । एक 
आशयमें यह जीव है, यह व्यवहारका आशय है। एक आशयमें यह जीव नहीं है यह 
'निश्चयका आशय है, अर्थात्‌ १० प्राणों कर जीने वाला नहीं है| श्रथवा जो एक व्यक्तिझूप 
से समभमें आया हो, चेतन है, उसका नाम जीव है। तो यों व्यक्तित्व हूपसे जाता हुश्रा 
जीव है यह व्यवहारपक्ष हुआ और इस प्रकार व्यक्तित्वरूपसे जाना जाने वाला जीव यह 
नहीं है यह निश्चय पक्ष हुआ । पढ़े लिखे कुछ अन्य लोग इस बुद्धिका बड़ा महःव देते हैं 
कि लोकमें आत्मा तो एक ही है और जीव नाना हैं, या यों कहो कि ब्रह्म एक है और 
"जीव नाना हैं। तो ऐसे ही बह ब्रह्म एक क्या जो जीवोंके बिना रहता है और ऐसा यह 
जीव क्या जो ब्रह्मके बिना रहता है और फिर उन जीवोंका उस ब्रह्ममें लय हो जाता है 
तो उसे मोक्ष कहते हैं। तो यह जीव लय होनेसे पहिले जो बखाने जाते हैं ये सत्‌ हैं कि 
नहीं ? सत्‌ हैं तो किसी सत्‌का लय कैसा ? विचार करनेप्र विदित होता है कि ब्रह्म एक 
है। जीव नाना हैं। इसका भाव यह है कि सववे जीवोंका जो स्वरूप है चेतन्यमात्र है, 
चित्स्वरूप है, वह एक स्वरूप है, अतएवं स्वरूप दृष्टिसे यह तत्त्व चितृभाव इसका नाम ब्रह्म 

एक है लेकिन इस हृष्टिमें जब बढ़ते हैं तो ब्रह्म एक है इंतना भी न कहना चाहिए 

किन्तु वह तो अनुभूतिमात्र है। अब व्यक्तिझपते जो सतभमें भ्रा रहा है कि ये मनुष्य, ये 
पशु, ये पक्षी, ये लोग इस तरह जो भिल्‍्त-विन्‍न व्यक्तिझपसे ये प्राणी समभमें आरा रहे हैं 
उतका नाम है जीव | अब यों जब यह व्यक्ति, यह फर्क, यह विशेष अपने ज्ञान स्वरूपसे 
हटकर रहनेकी स्थिति समाप्त हो जाठो है, तब यह ७, यह उपयोग ब्रह्मस्वरूपमें लीन 
होता है । तो यह लीनता किसी वाहरके तत्त्वमें नहीं करायी गई किन्तु स्वयंभें स्वयंकी 
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कहती है कि हमारा पुत्र वभी बिगड़ा नहीं है, बिगाड़ तो उसके संगीका लग गया है, मेरा 
पुत्र तो ठीक है | इसी तरह अंतरतत्त्वके सचिया ज्ञागी दंत निरखते हैं कि यह आत्मा बिगड़ा 
नहीं, विक्ृृत नहीं, बुरा नहीं । अरे वैसे नहीं है घुरा, हम बता दें, समभा दें | यह जीव 
भवधारण कर रहा है ? इस तरह नाना सुम्र दुःख क्षोभर्मे झा रहा है जीव ? हाँ श्रा रहा 
है, पर यह जीव बिगड़ा नहीं है । यह चित्‌ चित्‌ शो है । यह तो उपाधिके सम्बंधसे. है। 
यह कथा अन्यकी नहीं कही जा रही है कि जो भगवान हो चुके हैं उनकी ही यह बात है। 
अरे अपने भीतरके स्वरूपकी ही वात कही जा रही है । निज स्वरूपका परिचय न हो तो 
उत्साह और उत्थान वतर नहीं सकता । 

&६६. जीदको कार्य माननेके मस्वन्धर्मे नए विभारपृर्ष क ज्व.नीका अंतिम निणय-- 
एकके मतमें यह जीव कार्य है । किसीका कार्य है। पृत्रको पिताने किया। देखिये--कोई 
निन्‍्दा करे, बुराई करे तो उसने दुःख पैदा किया ना ? श्रन्य लोगोंने दुःख पैदा कर दिया, 
सुख पैदा कर दिया तो ये कार्य ही तो हुए । यह कार्य है, दूसरेके द्वारा किया जा रहा है । 
एक अभिप्रायमें बात आ रही कि यह जीव कार्य नहीं है। कहां किया जा रहा है ? एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यका करने वाला नहीं है। फिर यह मैं जीव किसी द्रव्यका कार्य केसे बन 
सकता हूं ? इस तरह जीवके सम्बंधमें ये दो विकल्प किए गए, पर जो तत्त्वज्ञानी पुरुष है, 
जो पक्षपातसे दूर है, विकल्पोंसे श्रति आ्रान्त है उसकी दृश्मिं तो यह चेतना दि चेतना ही 
है, कार्य है सो भी नजर नहीं आता | कार्य नहीं है ऐसा भी हृष्टिमें नहीं आता । किन्तु 
चतन्यकी झनुभूतिमान्र बर्त रही है और वह चितृस्वरूप ही दृष्टिगोचर होता है । 

&२७, जीवके भावत्वके सम्बन्धमें नयविभागपूर्वक ज्ञानीका निर्यय--यह जीव अपने 
आप किस-किस रूपमें समभमें श्रा रहा है ? आ रहा श्ौर बता नहीं पाते । कभी बता भी 
सकते । यह जीव अ्रपनेको किसी भाव झरूपमें समभमें आ रहा है यह गोरा है, यह काला 
है, यह पीला है आदिक । यह तो झूढ़तावी बात है जो अपनेको लाल पीला काला श्रादिक 
मान रहे । जो देहके रंगवगे अपना स्वरूप मान रहे उनकी वात श्रभी नहीं की जा रही है, 
वे तो घोर भज्ञानमें पड़े हुए हैं, किन्तु जो अपने देहके श्रन्दर किसी भी हूपमें ग्रपने आपका 
अनुभवनत कर रहे हैं उनकी चर्चा की जा रही है । एक अभिप्रायमें यह जीव भावरूप है, 
रागादिक विकाररूप अ्रथवा अनेक गुरणोंहूप दृष्टिमें श्रा रहा है । यह मैं ज्ञानवाला, सुख वाला 
शक्ति वाला यों अनेक भावोंहूप हूं । यह है व्यग्हार पक्ष । तो एकके अ्रभिप्रायमें यह वात 
हुई है कि जीवके भाव नहीं है। भाव तो भेदकल्पित है। इसमें गुर मानना कि जीवमें 
ज्ञानदर्शन श्रादिक अनन्त गुण हैं, यह व्यवहारपक्ष है, यह भेद नहीं है जीत्रमें ॥ जीव तो 
' गखण्ड सत्‌ है, एक स्वरूप है, उसमें गुण नहीं, उसमें परिणति नहीं । स्वभावकी निरख 
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जीव सृक्ष्म है ऐसा भी नहीं है, जीव सूक्ष्म नहीं है "सा भी नहों है किन्तु यह तो नित्य 
चित चैतन्य ही है. केवल चैतन्यमात्र | देखगरे---अपने इस नरभवकों सफल करना है तो 
एक बार तो जिस किसी भो प्रकार हो सके, निलेप अतन्यमात्र अपने विशुद्ध स्वरूपका 
प्रनुभव तो कर लीजिये । ये रुमागम साथी नहीं हैं। ये मेरा साथ निभाने वाले नहीं हैं। 
सबकी भ्रपनी जुदी-जुदी सत्ता है, सबके साथ उनके परिणामोंसे वधे हुए कर्म हैं। 
उनका अनुभवन उनमें है, वया ऐसो गुंजाइश है जिससे यह कहा जा सके कि मेरा तो 
इन जीवोंसे सम्बंध है, नाता है, रिश्ता है ? रही व्यवहारकी बात, तो व्यवहार तो माया 
रूप है। जब मेरा कोई साथी नहीं है और वाह्मयकी दृश्सि मेरा म्रमणजाल है तव एक 
बार सत्यका आग्रह करके अपने झापमें ही शाश्वत नित्य अन्तःप्रकाशमान इस चेतन्यमात्र 
का अनुभव तो करिये। उसकी रचि कर लीजिये । मैं किसी परका विकल्प न करके विश्वाम 
से बे 6', सामायिवमें या अन्य समय भी । इस आग्रहके साथ अपनेमें विश्वाम तो कीजिए । 

स्वत: ही एक सामान्य चैतन्यप्रकाश ही अनुभवमें रहेगा, विकल्परहित श्रवस्था होगी और 

वहाँ अन्तस्तत्वका अनुभव करके यह निर्णय पा लेंगे कि उत्कृष्ट आयन्दक्ी बस यही स्थिति 

है और यही आत्माकी अ्मिट विभूति है, ऐसा अनुभव यदि जग गया तो यह नरभव सफल 

है और यह बात यदि नहों जगती है तो बाह्य धन वैभव परिजन श्रादिक समागरमोंके स्नेहसे 

तो पूरा पड़ेगा नहीं। त्त्वज्ञानी पुरुषकी हष्टिमें यह बात समायी है कि यह तो मात्र 

चंतन्यात्मक है और कुछ बातें होती हैं तो ये फोटो उतर रहे हैं, कर्मविपाकके समय यहाँ ये 

छाया माया प्रतिबिम्ब पड़ रहे हैं। मैं तो बरतुतः अ्रन्तः चतन्यमात्र ही हूं । 

६२५, जीवको हेतुरूप मांननेके सम्बन्धर्म न्यविभागपूर्वक श्ञानीका श्र॑तिमे निर्णय--- 
इस श्रात्माके सम्बंधमें कुछ लोगोंका अ्रभिप्राय है कि यह जीव हेतु है, कारण है । देखो ना, 
कम बेंवते हैं उसका कारण यह जीव ही है । दुनियामें इतने वादविवाद मचते हैं उन सबका 
कारण यह जीव है । यह जीव हेतु वन रहा है। तो एकके अभिप्रायमें यह वात हुई है कि 
जीव किसीका भी हेतु नहीं है, किद्योका भी कारण नहीं है, यह एक सद्भूत वस्तु है । कोई 
भी पदार्थ किसी दूसरे पदार्थका वस्तुत: कारण नहीं होता, श्र्थातु प्रत्येक पदार्थ अपने-अपने 
परिणमतनके हेवुभुत होते हैं । जहाँ वास्तविक दृष्टि कही जाय, निइवय हृष्टि कही जाय तो 
वहाँ यह भाव लेना कि हम यहाँ सब कुछ एकका एकमें ही निरखते हैं | तो इस +इचय 
पक्षमें यह जीव किसीका हेतुभूत नहीं है, ये दोनों इस चेतनमें विकल्प हैं, पक्षपात हैं । किन्तु 
जो तत्ववेदी पुरुष है, पक्षपात्से रहित है उसके अभिप्रायमें तो यह चित्र नित्य चेतन ही है, 
चेतन्यमात्र है। माताकी हप्ठिसे पुत्र सदा भला है | कभी किसी कुसंगमें बिगड़ भी गया हो 
पुत्र, ओर कोई कहे कि देखो तुम्हारा पुत्र व्यसनी हो गया है, बिगड़ गया है, तो उसकी माँ 


६७४ रामयसार प्रवचन पंचग पुस्तक 
प्रसंग्में कोई जीव किसी अन्यका राशी न होगा । गिसीके सिद्धान्तमें यह दिख रहा है कि 
जीव एक है तो किसीके आ्राशयमें यह दिखता कि जीव एक नहीं है । हैं ये दोनों विकल्प । 
तो तत्त्ववेदी पुरुष इन विकल्पोंसे श्रलग होकर यह अनुभव करता है कि यह तो चित्‌ है, 
चेतन है, नित्य चैतन्य ही है । 

६२६. जीवके सान्तत और नित्यत्वके सम्बन्धों नयविभागपूर्वय झ्ञानीवा अन्तिम 
मिएय-- किसीके अभिप्रायमें ऐसा जंच रहा है कि यह जीव सान्‍्त है, श्रन्तसहित है, 
इसका विनाश हो जाता है । देखो ना-बहुतसे जीव मरते हुए दिख रहे हैं, मर गए, मरकर 
चले गए, खतम हो गए, । तो किसी एकके छिद्धान्तमें यह बात है कि जीव सान्‍्त नहीं है, 
अन्त सहित नहीं है, अर्थात्‌ नित्य है, सदा रहने वाला है। जो सत्‌ है उसका नाश कौन 
करेगा ? किसी प्रकार हो ही नहीं सकता । कैसे भ्रभाव बनेगा सत्‌का ? दत्त्ववेदी कहता है 
कि ये दोनों ही पक्षपात हैं, विःल्‍प हैं, और विकत्पोंको छोड़कर अन्दर निरखे तो यह 
आत्मा नित्य चित्‌ चित्‌ ही है, इस प्रकार किसीके श्रा्षयमें यह जीव नित्य है तो किसीके 
आशयमें यह जीरा नत्य- नहीं है। >+#त्य है-- ऐसा कह कर उससे द्रव्यहष्टिका पक्ष लिया । 
नित्य नहीं है किन्तु नष्ट होता रहता है--ऐसा कहनेमें पर्यायदष्टिका पक्ष लिया है। किन्तु 
तत्त्ववेदी पुरुष अनुभव कर रहा है कि ये दोनों ही विकल्प हैं। इनसे अतिक्रान्त होकर 
तत्त्ववेदी देखता है कि यह तो एक चैतन्य प्रकाशमात्र है। जो मूल आधारमें सदभुत तत्त्व 
है वह दृष्टिमें है, उसका यह सारा जिकर है। 

६३०, जीवके वाच्यलके सम्पन्धमें नयविभागपू्षक ज्ञानीका ताचिक निर्णय-- 
यह जीद वाच्य है अथवा अवाच्य है याने शब्दोंके द्वारा इसको कहा जा सकता है या नहीं, 
इस प्रसंगको लेकर यहाँ नयविभाव क्या जा रहा है। व्यवहारनयके पक्षमें तो यह जीव 
वाच्य है भ्र्थात्‌ शब्दों द्वारा इसका प्रतिपादन किया जा सकता है। शब्द वाचक होता है 
ग्र्थ वाच्य होता है| भ्रर्थमें जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश, काल ये सभो झा गए । 
सभी वाच्य हैं। जैसे पुद्गलके सम्बन्धमें हम समभते हैं, शब्दों द्वारा बोलते है, उदका नाम 
रखते हैं, इसी प्रकार शब्दों द्वारा हम जीवके वारेमें भी समझ सकते हैं । जीव वाच्य है । 
जीवके गुणोंका वर्णान, जीवकी पर्यायोंका बर्णान, जीवके स्वरूपका वर्णान जब किया जाता है 
तो जीव वाच्य ही तो हुआ । व्यवह्वारनयके पक्षमें जीव वाच्य है, किन्तु निश्चयनयके पक्षमें 
जीव वाच्य नहीं है। अनादि अनन्त अहेतुक असाधारण ज्ञानस्वभाव अथवा रवय॑ स्वयंके 
कारकहूप ऐसे एक ही पदार्थमें एक ही पदार्थके स्वरूप सर्वस्वपर दृष्टि देने वाला निशंचय- 
नय देखता है कि यह जीव वाच्य नहीं है, जो इसमें समझा गया है वह शब्दों द्वारा कथन 
किया जाने शक्‍्य नहीं है । शब्द तो उसके लिए संकेतक हो जाते हैं जो उस पदार्थंसे 
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करके कह रहे हैं। ये निश्चय पक्षवादीके जीवके भेद नहीं हैं। तत्त्ववेदी कहता है कि 
जिसको पक्षपात न रहे उसकी ६ष्टिमें आता है कि वह तो नित्य चित ही चित्‌ है। ये तो 
दोनों पक्षपात हैं। अपने आत्माकों अपने ही भ्रन्दर कोई सूक्ष्म सामान्य निविकल्प चेतन्य- 
स्वभावकी खोज की जा रही है। यह अपने भीतरके पतेकी वात है । श्राप इन शब्दोंको 
समभ रहे हो तो भी उतन्यके अ्नुभवसे आपका काम बनेगा और जो लोग इन शब्दजालॉमें 
नहीं पड़ रहे हैं ऐसे भी विरले होते हैं कि जो इस चंतन्यस्वरूपका अनुभव कर लेते हैं, 
लेकिन कतंव्य क्या है ? अभ्यास करना, ज्ञानाज॑न करना, तत्त्वचर्चा करना, इनके ही जरिये 
हम अपने इस छुद्ध “तन्यतत्व तक पहुंच पायेंगे । यदि किसी अंधेको चलते हुएमें पैरकी 
ठोकर लगनेसे प्त्थरको उखाड़ लेनेसे घन मिल गया तो धन प्राप्त करनेकी यह कोई विधि 
तो नहीं बन गयी कि चलो सभी लोग अंधेसे बसकर चलें और किसी पत्थरमें ठोकर मारें, 
उसे खोद लें तो बहुतसा धन मिल जायगा । श्ररे वह तो किसी अंधेको कभी हो गया। 
इसी तरह रत्नत्रय पानेकी बात, आत्महित पानेकी बात यदि किसी जीवकों सुगमतया हो 
गयी, बिना विशेष अध्ययनके, बिना विद्याभ्यासके यदि किसी पशु, पक्षी भ्रथवा मनुष्यको 
सम्यक्त्व लाभ हो गया तो इसका ग्र्थ यह नहीं है कि उसके भरोसे हम बैठे रहें, श्रालसमें 
पड़े रहें कि जब होना होगा सम्यक्त्व तब यों ही हो जायगा । इस भरोसे बैठनेका कर्तव्य 
नहीं है। जब हम रात दिन नाना विकल्पोंमें जुटे रहते हैं, चेन नहीं . पाते तो जहां इतने' 
विकल्प करते हैं उन विकल्पोंसे हटनेके लिए विद्याभ्यास, ज्ञानार्जन तत्त्वच्चाके विकल्प करें 
तो उससे ग्रपना भला है। अपने आपके अच्त: बसा हुआ अनादि अनन्त तत्त्व क्या है, इसकी 
सम बना लेना सर्वोपरि कत॑व्य है । संतोष ज्ञानसे होता है, और ज्ञान भी वह है जो ज्ञानको 
जानता है । जिस ज्ञानमें अपने ही ज्ञानके रवरूपका ज्ञान बसा लिया बस तथ्यसूत ज्ञान वह है । 
९२८. जीवके एकत्वके सम्बन्धमें नयविभागपूर्वक ज्ञानीका अन्तिम निर्ण य--एकके 
अ्भिप्रायमें यह जीव लगता है कि सारे जीव एक हैं | बहुतसे लोग कहते भी हैं कि एक है 
सब | और ऐसा कहकर मोह मिटानेका रास्ता भो ढू ढ़ा करते हैं। जब हम झ्ाप और सब 
जीव एक हैं, तब फिर विरोध किससे करना, ओर राग किससे करता ? खुद खुदका क्‍या 
राग करना ? खुद खुदसे क्‍यों द्वेघ करे ? तो ये सब जीव एक हैं | जो हम हैं सो आ्राप हैं, 
इस कारण रागद्रेष न करना चाहिए, यह रास्ता भो वे इस कथनसे हढूढ़ते हैं। .यदि एकके 
आशयमें यह जीव एक है तो किसीके आ्राशयमें यह जीव एक नहीं है । भ्रनुभव सबके जुदे- 
जुदे हैं। एक ही कामके प्रसंगमें दो तीन चार पुरुष एक साथ आ्ानन्द पा रहे हैं तिसपर भी 
सेब अपने अपने जुदे-जुदे आनन्दके भोगने वाले हैं। 4)ई विसी दूसरेके झ्रानन्‍दका भोक्ता 
गेंदों है । कहते हैं लोग कि हम ठुम्हारे सुख दुःखमें साथी होंगे, पर किसी भी परिणतिमें, 
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आ गये तो इसके मायने हैं कि यह जीव प्रतिभासमें झा गया । यों चैतन्यभावसे सम्बंधित 
यहाँ ४ प्रकारके विकल्प बन जाते हैं--चेतनेमें श्राने वाला, ज्ञानमें आने वाला, दर्शनमें श्राने 
वाला और प्रतिभासमें आ्राने वाला । किसीके झाजयमें से यह आत्मा चेतने योग्य है ऐसा 
आ्राता है। तो दूसरे पक्षमें यह चेतने योग्य नहीं है ऐसा ञ्राता है | पहिला है व्यवहारपक्ष, 
दूसरा है निब्व्यपक्ष । कितनी स॒क्ष्मचर्चा की जा रही है ? आात्माके चेतनेमें ग्रन्तस्तत्त्व 
आया, श्रात््मा आया, ऐसा जो चेत्यपना है यह भी जहाँ व्यवह्वरका विषय किया जा रहा है 
तो निश्चियके विषयमें तो इससे भी श्रौर राक्षम बात होगी । वही दिग्दशन यहां है। आत्मा 
चेत्य है, चेतने योग्य है, आत्मा चेत्य नहीं है, ऐसे यहाँ दो पक्ष हुए हैं किन्तु जो तत्त्वज्ञानी 
पुरुष है वह तो विकल्पमात्रकों भी पसंद नहीं करता । चेत्य है यह भी विकल्प है, आत्मा 
चेत्य नहीं है यह भी विकल्प है । इन दोनों विकल्पोंसे च्युत होकर तत्त्वज्ञानी जानता है कि 
वह तो जो चित है सो चित्‌ ही है। 

६३३, जीवको दृश्य माननेके सम्पन्धमें नथविभागपूर्वक ज्ञान करके ज्ञानीका संचेतन- 
ग्रब चेतनके हुये दो प्रकार दर्शन और ज्ञान । दर्शनमें तो दृश्य होता है, ज्ञानमें वेध होता 
है । किसीके मतमें यह आत्मा दृश्य है, दर्शनमें झरने योग्य है । दर्शन कहलाया सामान्य प्रति- 
भास । यह आत्मा सामान्य प्रतिभासके समय हृश्य हो जाता है, यह है व्यवहारकरा पक्ष । 
ओर किसीके श्रभिप्रायमें यह आत्मा हृश्य नहीं है, दर्शनमें आ्राता है कुछ विधिरूप । किस 
किस प्रकार आता है ? गुणपर्यायात्मक जैसा यह सामान्यविशेषात्मक आत्मा है यह दृश्य 
होता है, यह व्यवहारका पक्ष है, दृश्य नहीं है । एक व्यवहारके पक्षका निषेध करना इतना 
ही मात्र है, निश्वयका विषय है । नि यका विषय विधिरूप भी है, प्रतिबेधरूप भी है, पर 
हैं ये दोनों पक्ष । तत्त्वज्ञानी पुरुष विकल्पोंसे दूर होकर ऐसा अनुभव करता है कि यह चिंत्‌ 
तो चितु ही है। यों समभिये कि ज्ञानी पुरुष उस चितस्वरूपका अनुभव करे, उसमें जो 
कुछ जानता वही उसके लिए तथ्यभुत है | तीन स्थितियाँ हुईं ना ? एक व्यवहारकी स्थिति, 
दूसरी +#.श्वयकी श्थिति और तीसरी अनुभवकी स्थिति । जैसे जीव कर्मसे बंबा है यह व्यव- 
हारका पक्ष है, जीव॑ कर्मसे बंधा नहीं है यह निश्चयका पक्ष है, और जीव तो एक चिस्मात्र 
है, बंबा है यह भी विक्रल्प नहीं, बंधा नहीं यह भी विकल्प नहीं, केवल चिन्मात्र प्रनुभवमें 
है । यह है अनुभवकी स्थिति । तो तत्त्वज्ञाती पृरुप अनुभवजन्य तत्त्वको यथावत्‌ मानता है । 

६३४. जीवको ज्ञेय माननेके सम्बन्ध नयविमागपूर्वक अवशम करके ज्ञानीका 
अन्तःसंचेतन--चेतनका विकल्व है ज्ञान । एकके आशयमें यह आत्मा ज्ञेय है वेध है, 
समभने योग्य है। श्रव समभने योग्य और ज्ञेय, क्ञानका विषयभुत जो पदार्थ होता है हे 
गुणपर्याय भेद अभेद सर्वात्मिख्पसे ज्ञेय होता है । जितने भी उसमें धर्म जब विदित हो पाते 


समयसार प्रवचन पंचम पस्तक ६७४५ 


परिचित हो । जो इस आत्मत्त्वसे परिचित नहीं है उसको दाव्द क्या १ रेंगे ? वास्तविक 

हज अ्न्तर्तत्ववा बथन करने वाला कोई शब्द रहीं है। जो भी दाब्द होगा वह भेद 
बरके गणोंके रूपमें, पर्यायके रुपमें, विशेषणाके झूपगें बता राकेगा । जो तथ्यभृत वास्तविक 
संत्‌ है वह शब्दों द्वारा दाच्य नहीं होता। इस तरह ये दो नयपक्ष है, विकल्प हैं, किन्तु 
तत्त्वज्ञानी पुरुष दोनों दिकत्पोंसे श्रतिक्राम्स होकर अनुभव करता है कि यह चिंतू तो सतत 
चित ही है, इससे यह वाच्य विवल्प नहीं है, यह वाच्य नहीं है, यह भी विकल्प 
नहीं है, किन्तु एक शुद्ध प्रतिभारामात्र है 

६३१, जीवके नानात्वके सम्बन्धमें प्यविभागपृदक ज्ञानीवा तार्विक संचेतन--जैसे 
कि व्यवहारमें भी लोग सम्भते है कि जीव श्वनेक हैं, म्नुप्य अनेक हैं, पशु पक्षी कीड़ा 
मकौड़ा ये सब भिन्न-भिन्न देहोंमें रहने वाले ये जीव अनेक हैं । तो यों जीवको नाना देखना 
यह व्यवहारनयका पक्ष है। यह व्यक्तिगत देखा गया, भेदरूपसे देखा गया और जीव 
नाना नहीं है यह +.इव्यस्यका पक्ष है। नि४चयनय एक अभेद स्वभावपर दृष्टि पहुँचावा 
चाहता है । जब जीवके अ्भेदस्वभावपर दृष्टि करते हैं तो यह कहाँ नाना दिखता है ? स्वभाव 
एक है | तो रिइच यनय के पक्षमें जीव नाना नहीं है । दाना नहीं है तो क्या एक है ? हाँ 
यह भी कह सकते । उसका भाव, अथवा एक भी न कहकर केवल इस निदचयका प्रयोजन 
इतना ही है कि जीव नाना नहीं है । इस तरह जीवके सम्बन्धमें यह जीव अ्रनेक है अथवा 
अनेक नहीं है ऐसे दो पक्ष हुए। तत्वज्ञादी पृरुष इन विकत्पोंसे हटकर केवल अ्पनेको 
चिन्मात्र अनुभव करता है। चित्‌ृ-- उसमें ने नातापनका विकल्प है और न एकका विकल्प 
है, वह तो जो है सो ही है, अनुभवगम्य है। इस तरह जीवको तत्वज्ञानी पुरुष केवल एक 
चिन्मान्न स्वलपमें निरखता हैं। इस जीवपर विपदा तो यह है कि अपनेको चतन्यमातन्र 
स्वहूपसें नहीं निरखता और नाना रूप समभता है। यद्यपि इस जीवमें नानारूय हो रहे हैं, 
परिणतियां नाना चल रही हैं तिस पर भी हम परिणतिपर हृष्टि देकर तो संसार नष्ट 
न कर सकेंगे | पर्यायवुद्धि तो संसारका कारण है । तब किन्‍्हीं भी परिस्थितियोंमें हों, हम 
उन परिस्थितियोंकी पार करके अपने उपयोगमें उन्हें न ले करके अन्तःस्वरूपकों निरखें 
तो जो अन्तःदर्श न होगा चित्प्रतिभास, उसके प्रतापसे संसार संकट टलेगा | तत्वज्ञानी परुप 
अपनेकोे चितन्मात्र अनुभव करता है। 

६३२. जीबको चेत्य माननेके प्रसंगमें नयविभागपूर्वक ज्ञानीका संचेतन-- शआ्रात्मामें 
है चेतन्यगुणस्वभाव और वह स्वभाव वह चैतन्यतत्व है सामान्य विशेषात्मक । अर्थात्‌ 
घतन्यभावके कारण जो झात्मामें प्रतिभाग हुआ वह ५%रतिभास सामान्य रूपसे भी है और 

. विदेषरूपसे भी है, दव उसमें ज्ञान और दर्शन ये दो गुण भा गए । जब ज्ञानदशैन दो गुणा 
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भी वह सफल वहीं हो पाता है दूसरेकों समभानेमें | वयों सफल नहीं हो पाता कि उस 


स्वादका स्पष्ट अनुभव वचनों द्वारा नहीं होता, किग्तु खाकर ही होता है । इसी तरह श्रात्मा 
का जो सहज चंतन्यस्वभाव है उसको वचनों द्वारा बितना ही कहा जाय फिर भी कह 
नहीं जा सकता। दूसरेको परिपूर्ण रूपसे स्पष्ट समभझमें थ्रा नहीं सकता । क्यों नहीं थ्रा 
सकता कि आत्मस्वरूप तो अनुभवगम्य है। अनुभवमें ही उसका विश प्रकाश है कि यह 
है वह आत्मतत्त्व ज्ञातानन्दस्वरूप | 
६३६, सकल संकटोंका प्रलय करने वाले चेतन्य तेजका प्रकाश--संसारमें कितने 
संकट हैं, कितने विकल्प हैं ? जिनपर विचार करनेसे एक भान होता है कि श्रोह बाहर देखा 
तो वही संसार ओर यह सारा दुःखमय । कोई पुण्यके उदयमें कुछ अनुकूल समागम पाता 
है गौर उसकी मौजमें रहता है तो उसकी यह मूर्खता है । इस संसारमें मौजकी कया बात ? 
कुशलता है कहाँ ? कृशलता तो रल्ूत्रयमें है, श्रपने आपकी सच्ची श्रद्धा हो, अपने आपका 
सत्य. विज्ञान हो और अपने झ्रापमें ही अपना आचरणा हो तो इस प्रयोगसे ही जाना जा 
सकने वाला है यह आत्मा । उसको न जानकर सब विकत्पोंमें विपदाश्रोंमें पड़े हुए हैं । एक 
दूसरेके प्रति सोच सकते हैं कि ये इतनी ममता न, करें तो कया बिगाड़ हुआ जाता है, यह 
तो मात्र एकाकी इतना का ही इतना है, और सभी सबके प्रति ऐसा सोच सकते हैं। तो 
तब इसका क्या अर्थ है कि सब बिल्कुल साफ स्वच्छ हैं । जब दूसरेके प्रति ऐसी बात सोच 
सकते हैं कि व्यर्थके विकल्पोंसे क्या मिलता है तो, इसके मायने यह हैं कि सोचने वाला व्यर्थ 
के बिकलपोंसे दूर है, पर अन्घेर है यह कि सब विकल्पोंमें घिरे हैं। और अपने विकल्पोंका 
घिराव उनकी बुद्धिमें नहीं श्राता । जेसे कि दूसरोंके प्रति ख्याल होता है कि वह विकल्पोंसे 
बहुत भ्रधिक घिरा हुआ है। तो देखिये कितने संकट हैं इस जीवपर ? और वे सब हैं इच्ध- 
जाल । बड़ी चंचल विकल्‍प तरंगे इसमें उठती हैं। यह ज्ञान ज्ञानमात्र ही तो है, इसका 
काम केवल जानन ही तो है, किन्तु जब वर्तमान स्थितिको देखते हैं तो वह जाननमात्र 
केवल प्रतिभासमात्रकी वात तो यहाँ एक क्षरा भी नहीं रह पाती । निरन्तर कोई पर बसा 
हुआ है । उसके विकल्प भी चल रहे हैं । यों पर त्रटना बनी हुई है। कितना कष्ट न 
व्यक्त रूपसे भी कष्ट देखें तो सब लोग अपने-्रपूने क्टको जात रहे हैं । दूसरेके कष्टसे दूसरा 
तो कष्टमें नहीं श्राता । इतना तो बचाव है, लेकिन .स्वयंकी कल्पनामें ऐसा घोर विकल्प है 
कि रात दिन उन विकल्पोंसे ही घिरा और दत्रा रहता है। ऐसे उठ रहे नाना बविकल्पोंको 
हटा देने वाला जो तत्त्वज्ञान है उस तत्त्वसे भरा चतन्यमात्र यह मैं हूं । यह कसा श्रनोखा 
विजय है ? विकल्पोंकों हटानेके लिए इन विकल्पोंबरी ओर नहीं आना पड़ता है। जैसे कोई 
लत्रुपर विजय प्राप्त करना चाहता तो वह शब्लुकी ओर झाकर उससे कलह करके विजय 
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हैं तो ऐसे गुणपर्यायात्मक आात्माको ज्ञानमें लेते हैं प्रोर उस ज्ञानसे ज्ञेग होता है यह आत्मा, 
इससे इसे वेद्य बताना यह है व्यवहारच्यका पक्ष और यह श्रात्मा वेद्य नहीं है, ज्ञेय नहीं 
है, वह तो जो है सो ही है। स्वभावदष्टिसि परख करने चलें तो उसमें कहा क्रि यह वेद्य 
नहीं है, इस तरह जीवके विषयमें दो पक्ष हुए । उन दोनों पक्षोंसे अ्तिक्रान्त तत्वज्ञानी पुरुष 
निहारता है कि यह तो एक चिन्मात्र है, उसमें अन्य विकल्प नहीं । 

७३५. जीवको प्रतिभात माननेके सम्बन्धमें नयविभारपूरवक ज्ञान करके ज्ञानीका 
अन्तःसंचेतन- एकके अभिप्रायमें यह बात है कि आत्मा प्रतिभात है, समझा हुआ है, प्रति- 
भासमें ञ्राता है, तो एक अभिप्रायमें यह है कि आत्मा प्रतिभात नहीं है। तत्वज्ञानी 
पुरुष उत दोनों विकहल्पोंसे अतिक्रान्त होकर एक चैतन्यमात्र अनुभव करता है। यों 
समझिये कि जैसे तीन पुरुष हैं--एक दुष्ट प्रकृतिका, एक सज्जनताका भावावेश 
रखने वाला और एक बहुत विवेकी । तो जैसे वे दोनों पुरुष अपने विषय्में विवाद कर 
रहे हों तो यह तीसरा भगड़ेके रथलसे हटकर अपने उपयोगमें लग जाय, इसी तरह मानो 
कि व्यवहारवादी संयोगकी बात कह रहा है, निश्चयवादी संयोगी बातका निषेध कर रहा है 
तो यह तत्ववेदी कह रहा है कि विकल्पोंस क्‍या मतलब ? अपने स्वरूपका अनुभव 
करके अपना काम निकालो | तो यों तत्ववेदी सर्वेविकल्पोंसे दूर हटकर अनुभवदा है कि 
यह चित्‌ चित्‌ ही है, चैतन्यमात्र है। इस प्रकरणसे हमें यह शिक्षा मिलती है कि आत्माका 
वास्तविक स्वरूप कितना गहरा है, कितना साधारण सामान्य है ? विकल्परहित है, केवल 
चेतन्यमात्र है । जिसमें क्लेशका काम नहीं है, एक यह आत्मस्वरूप है। श्रब तक न जान- 
कर, उसपर दृष्टि न देकर, बाह्ममें हृष्टि लगाकर विकल्प ही बनाये जाते हैं | तत्वकी बात 
कुछ नहीं । जो तात्विक बात है, सहज बात है वह तो अनुभवगम्य है, इतना ही मात्र मैं 
हूं, अन्यरूप मैं नहीं हूँ। चिन्मात्र अपने आपका अनुभव करने वाला पुरुष संकटोंसे हटकर 
शान्तिको प्राप्त करता है हमें अपने बारेमें कुछ स्पष्ट बोध रखना चाहिये । तब तो ठीक 
है ओर अपने बोधसे रहित होकर रहे तो क्या जीवन है ? जीवत अनेक पाये, अ्रभेक भवोंके 
पाये, जैसे वे गुजरे वेसे ही यह जीवन भी गुजरनेका है | तथ्यभूत बात कुछ न रही । कर्तव्य 
तो यह है-ये विकल्पजाल उठते हैं तो अपनी इच्छासे उठते है । इच्छा की और विकल्पजाल 
बने । उन विकल्पजालोंकों व्यत्तीत करना हैं और उन विकल्पजालोंसे हटकर अन्त: 
उस स्वभावकों निरखना है जो समता रससे भरपूर एक स्वभाववाला है। मेरा सहज स्वरूप 
समतारससे भरपूर है । उसमें रागद्वेष कषाय इच्छा इनका काम नहीं है। अपने रससे 
भरपूर, सम्तारससे भरपूर एक्स्वभादरी इस इनुभृतिमें आत्मतत्वका ज्ञानी अनुभव करता 

है । उसे किसी शो चीडका स्वाद वोई बहना चाहे तो वितने ही वचरोंसे दाहे, उसके वाद 
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स्वभावमें भेद हो जाय दब लो द्र॒व्योंवी २रख्या और बढ़ानी पड़े । प्रभु श्रढग हैं और संसार 
के जीव अश्रलग हैं, ये एक द्रव्य नहीं ही राकते, ऐसा समभानेके लिए उन्हें ट्रव्योंकी संख्या 
बढ़ानी पड़ेगी । जब जीव एक ही द्रव्य है, एक जातिका है तो जातिका मतलब वया है कि 
सहश परिणाम धर्मका पाया जाना, अनेकमें एक रूपसे पाया जाना देखा उनकी जातियां 
बनायी जाती हैं | तो प्रभ्न॒ और हम एक जातिके हैं | जीव वह हैं, जीव हम हैँ । चेतन वह 
हैं, चेतत हम हैं । इस चेतनमें जो मौलिक भाव हैं, मौलिक गुण हैं, मौलिक शक्ति है, वह 
श्रनादि अनन्त है, सदा रहने वाली है। प्रभुके सह मैं हूँ, जीव हूँ । सो जब प्रश्नु जानते 
भर हैं, किसी विकल्पकी करते नहीं हैं, तो यह ही काम तो मेरे भी हो सकता है। इसही 
से सारे संकटोंसे प्रभु अलग हैं। कोई बाहरी वात नहीं है प्रभ्ुमें ऐसो, जिसके कारण वे 
संकटोंसे दूर रहें । उनमें उनकी ही बात है। हममें हमारी ही वात है। जब प्रभ्ुवत्‌ मेरा 
स्वरूप है श्रौर मैं लग जाऊँ उस धुनमें तो मेरेमें प्रभुता क्यों न प्रकट हो ? सव दृष्टिवल 
की वात है। जब महापुस्पोके चरित्र याद आयें, सकेतमात्र, भलकमात्र भी आ जाय महा- 
पुरुषोंकी तो उनका बेभव गुण उनकी समाधि, इन सबको समझकर अपनेमें उत्साह जगता 
है ओर जब अपनेकी गिरायें तो गिरते को गिरानेके लिए उदाहरण बहुत भरे हुए है। यह 
वृश्यमान सारा संसार गिरनेका उदाहरण है, उनकी बात देखकर उनकी क्रिया देखकर 
श्रद्धा समभकर उन ही जैसा होनेके लिए बहुत ' साधन पड़े हुए हैं, किन्तु साधारणजनोंका 
उदाहरणा लेकर उन जैसा बननेमें विवेक नहीं है, किन्तु महापृरुषों का उदाहरण लेकर उन 
जैसा मार्गमें चलनेका महत्व है। हम भ्राचरणकी ओश्रोर प्रगति करें, आत्मज्ञानकी वृद्धि करें 
और मेरा हित मेरेसे ही सम्भव है, अपने उस स्वरूपकी दृष्टि करें तो यह हुआ संकट मेटने 
का उपाय । और बाह्महष्टि, बाह्य विक्रल्प ये हमें संकटोंसे निकाल नहीं सकते, एतदर्थ 
अपने सामान्य चित्स्वरूपके ध्यावकी आवश्यकता है । 

६३६. ज्ञानीकी पक्षातिक्राग्दताका प्रताप--ज्ञानी जीव व्यवहारतयके विकल्पसे और 
रिइचयनयके विकल्पसे दूर होकर अन्त: केवल चैतन्यमात्र अपनेको अनुभवता है । यहाँ थीड़ा 
इस विषयपर भी विचार करना है कि जिन विकल्पोंसे ज्ञानी जीव दूर होता है वे विकल्प 
भी बड़े दुर्लभ हैं। एकेन्द्रियसे लेकर असंज्ञी पञ्चेन्द्रिय तक मन ही नहीं मिलता है, फिर 
भी जीव कर्मसे बंधा है अथवा नहीं वंधा है, जीवमें रागद्वेष हैं श्रथवा नहीं हैं आदिक बातों 
की समभ तो उनके होती ही नहीं है । संजश्ी पण्चेन्द्रियमें भी देव ओर मनुष्य, दो गतिके 
जीव ऐसे विशिष्ट मन वाले है कि वे ज्ञादावरण कर्मका क्षयोपश्म होनेसे तत्त्वविचारमें 
ग्रधिक समर्थ हैं। उनमें मनुष्य और विशिष्ट मन वाले हैं। तो यहाँ मनुष्योंकी बात देखिये- 
कितने ही सारे ऐसे मनुष्य हैं जिनको »पने हित्का बुछ ध्यान भी नहीं है शोर न वस्तुस्व- 
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करना चाहता है. किन्तु यह पद्धति उस मिथ्यात्वक्े विजयमें न लग सकेगी, इन विकल्पोंके 
विजयमें न लगेगी । इन विकल्पोंक्रा विजय तो चैतन्यमात्र निज तेजके अ्रनुभवसे होगा, अन्य 
किसी प्रकार नहीं । इससे अब थोड़ा इस प्रयोगकी ओर आइये साप्राथिकमें या अन्य समयमें 
कि मेरा मेरे स्वरूपके अतिरिक्त सब वुछ वाह्म यदि व्यर्थ है, असार है, ठीक समभमें झा 
गया । थो समस्त वैभव समागम जब असार हैं, तब उनमें रुचि करनेका कारण क्‍या ? उन 
सबमें उपेक्षा होकर परमविश्वामसे बैठ जाणे तो वहाँ जो चैतन्यमान्र प्रतिभास होता है वह 
समस्त बिकल्पोंका नाश करता है । तो जो विकल्पोंसे अतिक्रान्त हैं, पक्षोंसे दूर हैं वे ही पुरुष 
अपने. आपके समयसारका अनुभव करते हैं। अ्रब पूछते हैं कि पक्षोंसे अ्रतिक्रान्त पुरुषका 
क्या स्वरूप है ? उसके उत्तरमें कहते हैं-- 

दोण्हवि णयाण भणियं जाणइ णर्वारे तु सम्ययडिवद्धों । 

ण हु णयपक्‍्खं गिण्हदि किचिवि गयपक्‍्खपरिहीणो ।॥|१४३॥ 

१६३७, नयपशञ्ञातिक्रान्त्तामें प्रशुब। उदाहरण--पक्षोंसे, विवल्पोंसे श्रतिक्रान्त हुए 
पुरुषका स्वरूप क्या हैं, यह इसमें दिखाया गया है ? जिस पुरुषने अपने आपमें विराजमान 
श्रनादि अनन्त अहतुक नित्य अन्त:प्रकाशमान चित॒स्वहूप अपने ही स्वभावसे, अपने ही 
सत्वसे निरख लिया है उसको किसी प्रकारकी हठ नहीं रहती और जब हठ नहीं रहती 
तब यह जीव निष्पक्ष प्रवृत्ति. करता है। जब तक किसी श्रोरकी हठ लगी है तब तक 
निष्पक्ष प्रवृत्ति नहीं हो सकती । भगवान केवली तो सारे विश्वको जानते हैं, व्यवहारनय 
का क्‍या पक्ष है इसको भी जानते हैं और नि३चयनयका क्या पक्ष है इसको भी जानते हैं, 
लेकिन उनको जो निर्मल केवल ज्ञान उत्पन्न हुआ है उस स्वरूप ज्ञप्तिके कारण अब ये प्रश्न 
नित्य विज्ञानघन हैं । इनमें पक्ष करनेकी टेक श्रब आ ही नहीं सकती । भ्रलौकिक केवलज्ञान 
निराबाब वह प्रतिभास जो किसीसे श्रटकता नहीं, जिसमें सभी पदार्थ जैसे हैं यथावत 
स्वरूप विदित हो रहे हैं, ऐसा सकल विमल ज्ञान पा लेनेके कारण अ्रव स्वयं वे ज्ञान घन- 
भूत हो गए। अब श्रुत ज्ञानकी भूमिका का उल्लंघन करनेके कारण समस्त नयपक्षोंसे दूर | 
होनेके कारणा श्रव विसी भी नय पक्षका ग्रहण नहीं करते । यह प्रभ्रुकी बात कही जा रही 
है । भगवान सर्वज्ञ सब जानते हैं, व्यवह्ाारसयका विकल्प जानते हैं. और निशचयनयका 
विकल्प जानते हैं किन्तु उन्हें इन विकल्पोंसे प्रयोजन नहीं है। उनका स्वभाव तो समस्त 
पदार्थोकों जान लेना मात्र है। इससे उनके ज्ञानमें सब पदार्थ ज्ञात हो रहे हैं। जो जैसा 
है वैसा जानते है। तो यों तय पक्षके परिग्रहसे भगवान दूर हुए हैं। 

६३८, प्श्वत्‌ ज्ञानी जीवमें नयपक्षातिक्रान्तताका दर्शन--जब भगवान किसी 
वव.ल्पका परिग्रह नहों रख्ते तो भूगवानकी तरह पद्धति रखने वाले ज्ञानी जीव भी है । 
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है । ज्ञानीकी बात करते हैं, गुनगुराते हैं, कुछ अन्य सागझ बगाते हैं, यह तो भल्री वात 
होगी नहीं | अरे यह भी गेरा स्वरूप रहीं है, इसमें भी क्या उपयोग लगाना ? इसे हित 
झूप मानना, रारपभुत मानदा, यह भी बोलेवी दही बात है। यहाँ भी मन लगानेसे आात्माका 
हित नहीं है | तो श्रव बदलाबो बौगसी बात्त तथ्यवी रह गयी, जहाँ मन लगानेसे, उपयोग 
रमाने से आत्मारी भलाई हो सकती हो । खोजिये-कुछ नहीं मिल रहा परभें, और जो है 
हितरूप उसका भी विकल्प है तब भी भलाई नहीं है। तथ निष्कर्प बया निकला कि 
तात्विक बात्त, तथ्यभूत वात तो ग्रह एक मेरे लिए चितृसामान्य हैं। उस चित्‌ सामान्यमें 
ज्ञान जमे तो उसकी भलाई है। मेरे हों विवत्पोंमें, देहमें, परिजनोंमें, बेभवोंमें कहीं भी 
थ्राये तो भलाई नहीं है। तो जिनकी हृष्टिमें अपने आत्मामें उठने वाले विचार वितर्क 
विकल। रागादिक परिणमनोंका भी परिम्रह है और उनसे हटनेकी जिनके उत्सकता जगी है 
वे करते क्‍या हैं लोकमें ? केवल जानते हैं और कुछ नहीं करते । 

१४१, ज्ञानोकी खरतरद्प्टिका प्रताए-- ज्ञानीकी हृष्टिमं इतना वेग श्राया है श्ौर 
इतनो सूक्ष्म गतिवाी शक्ति प्रकट हुई है कि वह सबको पार करके सारभूत, नित्य उदित अन्त: 
प्रकाशमान, चिन्मान्न समयमें प्रतिबद्ध हो जाता है। णसे हड्डीका फोटो लेने वाला यंत्र इतने 
वैगसे और सुक्ष्मगतिसे हड्डीका फोटो लेता है कि वह यंत्र कपड़ोंमें, चमड़ेमें, मासमें, लोहूमें 
नसोंमें न अटक कर इत सबको पार करके एक हंड्रोका ही फोटो लेता है, यों ही ज्ञानी- 
पुरुषकी यह तत्त्वस्पर्शी प्रज्ञा इतनी तेजीसे गति कर रही है कि यह वैभवमें, परिजनोंमें, 
मित्रोंमें, देहमें, रागादिक विकारोंमें, तर्क विचारोंपें न अटककर एक शुद्ध चैतन्यमात्र तत्त्वको 
ग्रहण करती है । ऐसी जिसकी पैनी प्रज्ञा है वह ज्ञानी पुरुष नय पक्षकों नहीं करता। बह 
स्वयं ज्ञानघनभुत है, श्रन्तरड् और वहिरज्भ श्रुतज्ञानात्मक समस्त विकल्पोंसे परे है । वह 
किसी भी नय पक्षकों ग्रहण नहीं वरता | प्रथम त्तो यह वात समभिये कि नयपक्षकों जान 
सकें, ऐसी बुद्धि भी बड़ी दुर्लभ है. असंज्ञी पज्चेन्द्रिय तक को तो यह भी बुद्धि नहीं प्राप्त 
होती है कि वे इतना भी सम सकें कि जीव कर्मके उदयसे दुःखी हैं, राभी हैं. इसमें कर्म 
बंधे हैं, नहीं वंचे हैं, सप्त तत्वोंका क्या स्वरूप है, आत्माका क्‍या स्वरूप है, इस बातोंको 
सम असंज्ञीमें क्या संज्ञियोंमें भी अति बिरले दो चार व्यक्तियोंमें पायी जाती है | ऐसा 
दुर्लभ व्यवहारतय और निश्चयपक्षके ज्ञानका विकल्प भी ज्ञानीजीव उपादेय नहीं समझता । 
तो ऐसा जो समस्त विकल्पोंसे दूर रहने वाला ज्ञानात्मक पृथक्‌ ज्योतिस्वरूप, जहाँ आत्मा 
की ही प्रसिद्धि है ऐसे स्वसपवी अनुभूतिमात्र, वह पुरुष समयसार बनता है । 

६७२, भववाधा दूर होनेके लिये उत्साहन--भैया ! इस संसारजालसे छूटकर 


ना ये हि ख्ै 
निकल जाना श्र सदाके लिए. निराकुल शान्‍्त हो जाना यह बहुत कठिन वात ह। 


| 
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रूपका कुछ ख्याल भी है। जिन मनुष्योंका क्षयोपशप बहुत बढ़ा चढ़ा है उनके श्रुतणान 
सम्बंधी थे विकल्प हो पाते हैं। ये दोनों व्यवहार और रिश्चयपक्ष श्रुतज्ञानके अवयव हैं । 
ये भिथ्या नहीं हैं दोनों प्रकारके आशय । व्यवह्ारनयमें जो वर्शोन चल रहा है-- जीव 
मलिन है, देहसे बंधा है, कर्मसे बंधा है, यह बात क्या सर्वथा गरुत्य है ? स्वरूप दृष्टिसे 
असत्य है । और जो ये विवलप उत्पन्न होते हैं कि जीव क्मोसे बंधा नहीं है, कमोसे स्पृष्ट 
नहीं है इस अकार भीतरमें जो तरंग जत्पन्तन होती है वह भी कया असत्य है ? यद्यपि दोनों 
ही बातें ठीक हैं, किन्तु जिस तत्त्वज्ञानीने अपने सहज उतस्यस्वरूपका श्रवगम किया है उसको 
ये विकल्प परिग्रह जंचते हैं। मैं आत्मा निष्परिग्रह हूं श्र्थात्‌ मिथ्यात्व रागद्वेष कषायें 
विकल्प विचार ये सब्र आत्माके परिग्रह हैं, और कहे भी गए हैं । १४ प्रकारके परिग्रह होते 
हैं। तो यह ज्ञादी परिग्रहसे निवुन्त होनेकी उत्सुकता रख रहा है और बाह्य पदार्थोके पकड़ने 
से निवृत्ति चाहता है। मैं किसी बाह्यको न ग्रहणा करूँ, न अ्पनाऊँ, यहाँ तक ये जो रागा- 
दिक विकार हैं, विकल्प हैं इनवो भी वह ज्ञानी अपनाता नहीं है । जिस ज्ञानीको परपदार्थों 
से निवृत्त होनेकी उत्सुकता जगी है वह अपने आपके बारेमें केवलस्वरूपको जानता है । 
६४०, रम्य ततका निर्णय--भैया ! जब ऐसा विचार करनेको कहा जाय कि तुम 
मन लगाओो ऐसी जगह जहाँ तुम्हारा हित हो । तो श्रब ढुँढ़ो जगतमें, कौनसा विषय ऐसा 
है जहाँ मन लगायें, उपयोग लगायें तो श्रपता हित सम्भव है ? धन वेभव आदिक जड़ 
पदार्थो्में मन लगानेसे आात्माके हिंतका क्‍या सम्बंब है ? आत्मा चेतन्यमात्र है, वह सदा ही 
अपने स्वरूप है। उसमें बाह्य पदार्थोसे कौनसी वृद्धि होती है ? प्रत्युत बरबादी होती है । 
तो जड़में मन लगानेसे आ्रत्महितका कुछ प्रयोजन नहीं तो परिजन, मित्रजत, परिकरमें मन 
लगाये रहें उससे आात्महित होगा क्या ? उसके भी बहुतसे श्रनुभव हैं कि परिजनमें चित्त 
लगानेसे आत्माको शान्ति नहीं प्राप्त होती । और फिर परिजन हैं किसके कौन ? अ्रनंत 
जीवोंमें से कोई अ्रट्पट जीव घरमें आ गया उससे स्नेह करने लगे । अरे अनन्त जीवोंकी ' 
' तरह घरमें आये हुए ये जीव भी उतने ही निराले हैं जितने निराले श्रव गैर माने जा रहे 
जीव हैं। तो वहां भी मन रखनेसे, उपयोग रखनेसे भलाई नजर नहीं श्राती । तब फिर 
क्या देहमें मन लगानेसे यह तगड़ा बने, बहुत बलिष्ट बने, ऐसा यहां चित्त लगानेसे क्‌छु 
आत्महित होगा ? अरे यह हट्टाकट्ठा शरीर भो जीवके निकल जानेपर जला दिया जाता 
है । इसका विचार इसका विकल्प रखनेसे कौनसी श्रपनी भलाई है ? तब अपनेमें जो सुख 
होता है, राग होता है ऐसे विकल्प होते हैं, उन विकल्पोंमें मत लगानेसे तो आत्माकी भलाई 
होगी। भरे वे भी क्षरिक हैं, औपाधिक हैं, तेरे स्वरूप नहीं हैं, तू उन रूप नहीं है । वे 
परभाव हैं, उनमें मन लगानेसे भी आत्माका हित नहीं होता । तव फिर तत्त्वचर्चायें करते 
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भावना होनेसे तो हमारा उद्धार है और पन्पदा्थोगें ग्राकर्पण होनेसे हशरा पतन है । क्‍यों 
रस्सारमें इलनेका साघन जुटाया जा रहा है ? वह समयसार तत्त्व, वह विन्मात्र उपयोग 
पक्षसे अतिक्रान्त होनेपर ही प्राप्त होता है । 

सम्महंसण णाणं एहूं लहदित्ति णाबरि बवदेस | 

सव्वशायपवखरहिदों भशिदों जो सो समयसारों ॥१४४॥ 

६४४. पतक्चातिक्रान्त समयसारकी चर्चा--यह ही में एक जो अनादि श्रनन्त नित्य 
अ्न्तः:प्रकाशमाद है, अपने सहज सत्वके कारण सदा उदित है ऐसा एक ही केवल सम्य- 
गर्शान, सम्यग्ज्ञान नामको पा रहा है। इस मुझमें कहीं दो ऋद्धियां अलग नहीं पड़ी हैं कि 
दर्शन है और ज्ञान है। भरे यह चिन्मात्र ही दर्शन ज्ञानस्वरूपक्रो प्राप्त हो रहा है। तो 
जब सब प्रकारके विकल्पोंसे अखण्डित रहे और समस्त विकल्पोंके व्यापारकों विथान्त कर दे 
तो जो चिन्मात्र चंतन्‍्च है वही तो समयसार है। प्रभुने क्या किया ? इस ग्रादर्श ज्ञानीने 
क्या किया कि जिससे यह आत्मा उनतिकी अवस्थामें पहुँचा हुआ है । पहिले तो श्रुतज्ञानके 
द्वारा ज्ञानस्वभावी श्रात्मावा रिविचय किया है क्रि मैं ज्ञानस्वभावमात्र हूँ, मुझमें शोर कुछ 
है ही नहीं । ज्ञानातिरिक्त कुछ हो तो इसकी कुछ वहाँ सत्ता ही नहीं, वह कुछ और है, 
मैं तो ज्ञानमात्र हूँ, ऐसा श्रृतज्ञानके द्वारा निइ्चय किया । जब मैं ज्ञानमात्र हूँ तो ऐसा ही 
मुभको प्रसिद्ध रहना चाहिए, ऐसा ही मुभको प्रकट रहना चाहिए। मैं ज्ञानमात्र ही रहा 
करू । ज्ञानातिरिक्त शअ्रन्य विकल्पात्मक न रहूं तो ऐसी आत्माक़ी प्रसिद्धि चाहिए फिर । 
जैसा हो तैसा प्रकट हो जाऊं, तो सब भंभट मिटें । जगतके जीवोंको श्रपना मानें तो सब 
अपने हैं, अपने स्वरूपके समान होनेसे अपने ही समान हैं । सब अपने हैं और भिन्न देखें तो 
सब भिन्‍न हैं । मेरे आत्माका तो केवल मैं ही आत्मा हूं । । 

६४५, परखझ्यातिकी विपदा--भैया ! यह तो एक विपत्ति लगी है कि इन अनन्त 
जीवोंमें से दो चार जीवोंको मान लिया कि ये मेरे हैं और उनके ही भरण-पोपणकी वात 
चित्तमें रहती है | लोग तो मानते हैं कि हमारे घरके लोग वड़े अच्छे हैं, घरके सभी लोग 
मारी भाज्ञामें रहते हैं, हम तो बड़े सुखी हैं, बड़े मौजमें है । भरे मौज नहीं है, वह धोखा 
है, खतरा है । यहाँ बिजलीके खम्भोंपर जो खतरा लिखा रहता है वहाँ फोटो क्‍या लगायी 
जाती है ? वह ही फोटो लगायी जाती है जिसे देखकर यहाँ हम आप झ्ाकषित होते हैं । 
यदि खतरेमें आकर्षित हो रहे हैं तो हम वचेंगे कैसे ? वही तो खतरा है, खोपड़ीसी फीटो 
लगाया, बाक, आँखकी जगह उसमें छिद्र रहते हैं। एक भयानक सिरकी हड्डोका जैसा फोटो 
रहता है . वही तो ये हंड्डियाँ है जिनमें रम रहे हैं, आ्राकषित हो रहे हैं, केवल एक जग 
ऊपर लगी है। बात वहीकी वही है जो बिजश्ती वाले खतरेमें दिखती है, तो ऐसे ही यहाँ भी 
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कठित भी नहीं है। जिस पुरुकको आत्महितसे प्रीति हुई हों उसके लिए तो कुछ 
भी कठिनाई नहीं है । अपनी ही तो बात है, अपने ही स्वरूपके दर्शवकी तो बात है| एक 
रुचि चाहिये । आत्महितका काम सुगम है, और आत्महितकी रुचिके लिए इतना ही काम 
कर लें कि परतत्त्वोंमें हमारी श्ररचि बन जाय । जो हम चेतन परिकरोंमें रुचि लगाये हुए 
हैं जो कि बिल्व ल व्यर्थ हैं उस रुचिको तो हटा लें | आज मनुष्य हुए हैं, इस भवसे पहिले 
भी तो हम क्छ थे » वहां भी तो बड़े-बड़े साधन थे, समागम थे । जो कुछ भी हो, नहीं 
जानते, लेकिन थे परिकर । वहसे मरण करके आये | श्राज इस भवमें उत्त पुराने भवोंका 
कछ भी साथ है क्या ? लाखोंका वैभव भी जोड़ लें तो भी इस भव्से जानेके वाद इसके 
साथ कुछ चहीं रहता, और यदि आत्मज्ञानका श्रभ्यास किया है, ज्ञानानुभवका अभ्यास 
क्रिया विकत्पोंसे परे होकर निविकलप ज्ञानधन अन्तस्दत्त्वका ध्यान किया है तो ये चीजें 
नेयमसे सहायक होंगी और साथ जायेंगी | इनके संस्त्रारके प्रतापसे अगले भवमें भी धर्म- 
साधन किया जा सकेगा, रिर्वाणिके मार्गमें बने रहेंगे तो अपने आापपर दया करके थोड़ा इतनी 
बात तो बनावो कि जड़ वैभवोंमें श्ररूचि जग जाय | इनसे मुझ आ्रात्माका हित नहीं है। 
परिजनोमें जो इतना श्राकर्षण बना हुआ है उसको दूर कर दें, उस झाकर्षणसे लाभ कुछ 
नहीं है । गृहस्थीमें हैं तो इसलिए हैं कि आप सकल ब्रती बनकर केवल आात्मसाधना करते, 
ऐसी तो शक्ति नहीं है, तो केवल गृहस्थीका आलम्बन रखकर श्रनेक पापोंसे दूर होकर और 
ध्यान ब्रत सामायिक भक्ति आदिकसे अपने आत्मस्वरूपका पोषण कर लें जिससे श्रगला भव 
हमको धर्मसाधनका मिले और निकटकालमें ही संसारसंक्ठोंसे मुक्त हो जायें । इसके लिए 
गृह'थ जीवनमें श्राप रह रहे हैं । यह लक्ष्य बनाइये । 

8४३. मुक्तिके आनन्दका कुछ स्वाद लेनेका अवरूर-यह श्रात्मीय सुख, यह विशुद्ध 
आत्मीय आनन्द प्रकट होगा मुक्तिमें, वीतराग अवस्थामें होगा । उसके लिए श्रभी समय है, 
भविष्यमें होगा, लेकित इस जातिका आनन्द तो अब भी पाया जा सकता है। उस आनन्द 
को क्यों न लूटू ? ज्ञान मिला है, बुद्धि जगी है, देह समर्थ है, सर्वे समागम योग्य मिले हैं 
तो क्‍यों नहीं ऐसा कतैव्य बनाया जा रहा है अपने आपमें कि इसी समय मुक्तिके आनन्दकी 
जातिका कुछ आनन्द तो ले लू" । उससे सभी लाभ हैं । वर्तमानमें संकट ढीचे हो जायेंगे, 
वेतेंसानमें झ्रानन्‍्दका लाभ होगा और उस आनन्‍्दके पानेके उपाय करनेका विचार हृढ़ हो 
जायगा यही करवा है, इस ही से मुक्ति लाभ होगा । क्या करना है ? सव संकल्प-विकल्पों 
हे टूर होकर केवल एक चिन्मात्र अपने आपका संचेतन करता है। मैं चेतन्यमात्र हूँ, जरा 
आर स्पष्ट समभता है तो सोचिये कि मैं ज्ञानमात्र हूं, ज्ञानसे श्रतिरिक्त और मैं कुछ नहीं 
हैं। ज्ञान न हो, और कुछ हो, ऐसा मैं कुछ नहीं हूं, मैं ज्ञानमात्र हूं, इस प्रकारकी हृढ़ 
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ग्या है।वरे बयगा ? मत्ज्ञानका कहाँ ग्रह काग है कि बड़ विकत्पोंकों दढ़ाये ? हम आँखों 
से देख्ते हैं ओर देख्ते दो जो हम्में एक अनुभव व.हपना विकल्प बुद्धि बनती है कि यहु 
सफेद है, सो लो अब शुतज्ञान बरा गया, उससे पहिले मतिज्ञान हश्रा । तो मतिज्ञान तो 

हुव सरल समीच्ोन है, पर इस श्रुतज्ान्का कारण मतिज्ञान है। मतिज्नानपुर्वक श्रुतज्ञान 
हुआ करता है इसलिए प्रथम यह उपदेश दिया है कि हम अपने मतिज्ञानकों श्रात्माकी भोर 
लगावें | जिवल्प मचाने वाला तो और ही कोई दूसरा है, विकत्पोंसे आकुलतायें वढ़े इसका 
कारण ही कुछ »र है | उसवी बात भव कर रहे हैं। नाना प्रकारके विकलपोंसे आकुलित 
करने वाला कोन है ? श्रुतज्ञानकी बुद्धियां। देखिये-श्रव भी जो ज्ञानोंकों गाल्ली दी जा 
रही है सो भी पररुगके दोषसे, किसीका दोप किसीपर भढ़ा जा रहा है। आखिर मतिज्ञान 
श्रुतज्ञान भी तो ज्ञान हैं और उनन्‍वो दूषित किया जा रहा है, दोष मढ़ा जा रहा है। यह 
है परकी ख्यातिक्रा हेतु । यह है श्रनेक विक्‍लपोंसे श्राकुलित करने वाला | सो ऐसे दोपकी 
बात ज्ञानोंमें नहीं है । वह है चारित्र मोहके उदयवद्य हुए विकारमें | रागढ़ंष मोह विकार 
साथ लग रहे हैं, उसका कारण मतिज्ञाव और श्रृतज्ञानमें यह दोष झ्रा पड़ा, उसके मत्ये 
लगाया गया । तो यहाँ प्रथम इन ज्ञानोंकी ही आलोचना क्यों की जा रही है ? जव हमारे 
बिगाड़के मुख्य कारण रागादि भाव हैं तो उनको तो छू नहीं रहे और यहां ज्ञानोंकी आलो* 
चना कर रहे, वह आलोचना भी इसलिए की जा रही है कि ज्ञादोंसे हम जानते हैं। जानने 
के साथ ही तो ये रायादिक विकल्प श्राकुलित करते हैं । तो यों विकल्पोंसे आाकुलित करने 
वाली बुद्धियां हैं । श्रुतज्ञानकी बुद्धियाँ, ऐसा निर्णय करिये । फिर क्या करें कि श्रुत ज्ञानको 
भी आत्माके श्रभिमुख कर दो, मतिज्ञानसे भी आत्माको जानो, श्रुतज्ञानसे भी श्रात्माको 
जानो । इन दोनोंका प्रयोग अरब परपदार्थोकी ओर बहुकर मत करो । यों इन उपायोंमें वताया 
है कि तुम अपने ज्ञानको आत्माकी ओर लगाग्नों । यों आत्माकी ओर ज्ञानकों लगानेसे दया 
चमत्कार होता है, क्‍या प्रभाव होता है ? उसका अब वर्णान किया जा रहा है । 

६9८. ज्ञानी संतोंका पुरुषार्थ--ज्ञानी पुरुष क्या करता है अन्तरमें जिसके कारण 
वह रागह्वेष संकल्प विकल्प सव॒बन्धन हटकर साक्षात्‌ समयसारभूत हो जाता है, उसकी 
यहां चर्चा चल रही है | इस ज्ञानीने सर्वप्रथम तो यह किया कि श्रात्मा ज्ञानस्वभाव हैं; यह, 
निर्णय बनाया । इसके बाद उद्देश्य बनाया कि मुझे ज्ञानस्वभाव आत्माकी सिद्धि चाहिये | 
इसके बाद फिर यह निर्णय क्या कि ऐसे ज्ञानमात्र आत्माकी जो सिद्धि उपलब्धि नहीं हो 
रही उसका कारण है परख्याति श्र्थात्‌ परपदार्थोमें उपयोगका रमाना, फिर निर्णय किया 
उसका कारण है इन्द्रियजन्य ज्ञान और मानसिक ज्ञान | इसके बाद यह दिशेय करनेका 
उसका प्रयत्न हुआ कि अ्रव इन इन्द्रियजन्य क्वादोंको, मानसिक ज्ञानोंको श्रर्थात्‌ु मतिज्ञावको 
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विचारना चाहिये कि हम झ्ञापको भी ये सब खतरे हैं जिनसे हम आप मोह कर रहे हैं। 
जैसे खतरेके पास बिजलीका करेष्ट कोई छू ले तो वह विजली उसे पकड़ लेती है श्र 
उसके प्राशा निकाल लेती है, इसी तरह इन खतरोंमें जो रमें, जो इनमें श्राकधित हो उसके 
भी प्रन्त: प्राण निकल जायेंगे, ज्ञानदर्शन मलिन हो जायगा, श्रपती सुध भूलकर बरबाद हो 
जायगा । तो जगतमें बाहरमें जो कुछ भी है वह सब खतरा ही खतरा है, क्रिनमें आरक्षित 
होना, किनमें रुचि जगाना ? रुचि जगे अपने श्रात्माकी ख्यातिके लिए । 

६४६. आत्मख्यातिकी प्रसिद्धिके लिये भतिज्ञान बुद्धिका प्रयोग आत्माभिष्ुुख करने 
का अनुरोध -अब क्या करना ? मैं ही मैं अपने उपयोगमें प्रसिद्ध होऊ, इसके लिए कया 
करना कि जो परप्रसिद्धिके कारण हैं पहिले उनका निर्णाय करें, परख्यातिसे हटना है और 
झ्ात्मख्यातिमें लगना है ) व्यवहारकी आत्मख्याति नहीं कह रहे, वह तो बुरी चीज हे । 
व्यवहारकी आत्मख्याति मायने अपने नामका फैलाना । यहाँ ग्राध्यात्मिक आत्मसख्यातिकी 
बात कह रहे हैं। प्रपने उपयोगमें सहज ज्ञानश्वभावरूप निज तत्त्वकी प्रसिद्धि होना, उसके 
प्रयोजनकी बात कही जा रह्री है। उसके लिए यह निर्णाय करें कि परख्याति हो क्‍यों रही 
है ? बाह्यपदार्थोमें ग्राकर्षण हो क्‍यों रहा है ? उप्तका साथन क्या है ? परख्यातिके साधन हैं 
इन्द्रिय बुद्धि और मानसिक बुद्धि । जो इन्द्रियजन्य ज्ञान चज रहा है ये इन्द्रियाँ परको ही 
तो छू रही हैं। तो जब ज्ञानका साधन हमारे ये परविषयक ही हैं तो परमें ख्याति हो रही 
हैं, यह तो प्राकृतिक बात है, और यह ॒निशांय करिये कि इन्द्रियजन्य ज्ञान और मानसिक 
बुद्धि ये सारे परके आ्राकषेएके हेतु बन रहे हैं। इन्द्रिय श्रौर मनसे जब जानते है तभी तो 
उनकी श्रोर खिचना हो रहा है । परकी दृष्टि होनेसे होता है परका आकर्षण, परकी ख्याति। 
तो परके आकर्षणमें हेतुभूत हैं ये इन्द्रियजन्य और मानसिक ज्ञान | सो अब यह उपात्र 
करिये । जो हमारे पास पूजी इतनी ही है कि इन्द्रियसे जान लें, मनसे जान लें | और तो 
पूजी है नहीं हमारे पास अभी । तो उस पूजीको श्रव आ्रात्माके अभिमुख कर दीजिये । 
जितना भी बनें, जितनो भी शक्ति है, उन इन्द्रियजन्य ज्ञानोंको क्र मानसिक ज्ञानोंको 
आत्माकी ओर अभिमुख करके इन्द्रिय जन्यज्ञान तो इतनी मदद मुझे नहीं दे सक रहे है कि 
में अपने आात्माके अभिमुख वर्नू, लेकिन मानसिक ज्ञान तो हमें कुछ मदद दे सक रहा है। 
मनसे, विचारसे हम अधिकाधिक इस प्रवृत्तिमें ग्रायें कि अपने आत्माकों समझें; | पहिला 
काम तो यह बताया । 

६४७, आत्मख्यातिकी ग्सिद्धिके लिये श्रुत ज्ञानबुद्धिका अयोग आत्मामियुख करने 
का अनुरोध--प्रव आत्मख्यातियी सिद्धिके लिये दूसरा नि्णोीय करिये कि नाना तरहके 
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तिक्रान्त । झात्माके स्वरूपमें कोई एक्ष नहीं रहा, कोई विकल्प नहीं रहा । केवल एक 
चतन्यमात्र अंतस्तत्वका दर्शन और ज्ञान हो रहा है। यह जीव ज्ञानदर्शनात्मक है । ज्ञानसे 
तो जानता है और दर्शनसे एक सामान्य प्रतिभास होता है, स्वप्रतिभास हाता है। इस दक्षैन 
ज्ञानका उपयोग यह संसारी प्राणी बाह्य पदार्थोंपें कर रहा है, लेकिन इसे कुछ लाभ 
थोड़े ही होता है। भले ही बाह्मपदार्थो्में रमें, उनके जाननेके आकर्पणमें रहें पर इसमें 
आत्माकी कोई भलाई नहीं है। ये सब बिछुड़ जायेंगे । यह भी खुद विछुड़ जायगा । इस 
श्रात्मकों कौन जानता है जिस आत्माकी यह चर्चा की जा रही है ? जो झआात्मा देह॒कों 
भी छोड़कर चला जायगा, ऐसा सूक्ष्म जो आत्मा है बतलाबों इसको देखने जाननेकी किसी 
की लगन है क्या ? इसको कोई चाह सकता है क्‍या ? कोई इसपर प्रेम कर सबता है 
क्या ? कोई दूसरा सुभपर प्रेम कर सकता है क्‍या ? ग्ररे कोई भी दूसरा इस मुझ श्रात्मासे 
प्रेम नहीं कर सकता | इस मुझ आत्माको तो दूसरा कोई जान भी नहीं रहा। प्रेमकी तो 
चर्चा ही क्या ? अरे इस मुझ आत्मासे कोई प्रेम कर ही नहीं सकता, क्योंकि प्रत्येक पदार्थ 
का परिणमन उनका उनसें ही होता है। कोई भी वस्तु किसी अच्य बस्तुके रूपमें वहीं 
परिशमती । तब समझ लीजिये कि यह मैं आत्मा अन्य सर्व परसे कितना निराला हूँ ! 
इन जड़ वैभवोंसे इन समस्त चेतन अचेतन तत्त्वोंसे मैं निराला हूँ । ऐसा यह आत्मतत्व 
ज्ञानी पुस्षोंके द्वारा देखा जाता है इसका यह कारोबार है बड़िया और वाह्य पदार्थो्मे जो 
कुछ कारोबार किया जा रहा है सो बाह्मपदार्थोमें नहीं किया जा रहा है | खुदमें ही विकल्पों 
का कारोबार किया जा रहा है। विवल्पोंका व्यापार सुन्दर नहीं है, किन्तु निविकल्प दत- 
न्यमात्र अंतस्तत्वके दशन ज्ञानका व्यापार सुन्दर है । 

६५०. निजज्ञानालुभवकी ही शरणरूपता-आरावन्द और गुणाविकास, निर्मलता ये 
सब आत्मदर्शन कर समभमे प्रकट करेंगे। आत्मदशेनके अतिरिबत्त हम आपका कुछ भी 
तत्व, कुछ भी काम शरण नहीं है, सारभूत नहीं है। जब हम यहाँ रह ही न सकेंगे, 
किसी दिन वियोग होगा, सब वुछ छोड़कर जाना पड़ेगा तब फिर शरणकी हम बात ही 
क्या कहें ? मरते हुए बालकको बचानेमें माँ भी शरणा नहीं बन सकती । जो पूरे दिलसे 
चाहती है, कर्ज भी हो जाय, कोई खर्च भी हो जाय, सब कुछ लुटाकर भी वह माँ चाहती 
है कि मेरा बेटा जीवित हो जाय, पर वह मां उस बेटेको जीवित कर सकतेमें असमर्थ हो 
जाती है। उसे बचा नहीं पाती । वह तो समभती है कि इस मेरे बेटेके आगे इस धनकी 
क्या कीमत ? सब कुछ न्‍्यौछावर करके भी वह मां अपने बेटेको प्रेमवश ग्ोदमें लिए रहे 
प्र उस माँ के आात्मासे उस बेटेका आत्मा बद्ध नहीं हो जायेगा । जब ऐसी स्थिति हैँ हम 
आपकी और समय बड़ी तेजी से गुजर रहा है, हम आप सभी मृत्युके निकट पहुँच रहे है, 
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श्रब॒ध्ात्माके अभिमुख करो । परपदार्थके सम्मुख तो इस मतिज्ञानकों खुब लगाया ! अरब 
इस मतिज्ञानका प्रयोग आ्रात्मतत्वपर करें । अब इसके बाद ज्ञानी यह निर्णय कर रहा हैं 
कि मतिज्ञानका तो सीधा काम जानव्मात्र है। मतिज्ञान निविकल्प हुआ करता है | पाँच 
ज्ञानोंमें से शुतज्ञान तो सविवत्प है, शेषके चार ज्ञान निविकल्प हैं । यहाँ नि्रिकल्पका अर्थ 
यह है कि तक वितके इसमें वहीं बनते । मतिज्ञानसे जो जाना सो उससमें तर्क वितरक नहीं । 
विकल्प नहीं बन पाते, फिर ये विव॒ल्प बने कैसे ? तो मतिज्ञानसे जानकर फिर श्रुतज्ञानसे 
जो जाना वह तो श्रुतज्ञानमें विश्व बचा | यह काला है, पीला है, कुछ भी विकल्प क्रिया 
तो श्रुतज्ञान्ने । अ्रवधिज्ञानमें जो विकल्प है, भ्रवधिज्ञान जोड़ा, उसमें दिख गया। जैसे 
आंखोंसे कोई चीज देखी जाती है ऐसे ही अवधिन्ञानसे ज्ञात होता है। उसके बाद फिर 
जो श्रुतज्ञानका उपयोग होता है- अवधिज्ञानसे जानो हुई बातका संस्कार रखना, यह जब 
श्रुतज्ञान्से समभते हैं तब दूसरेका पता पाते हैं कि यह श्रमुक चीज थी,.वहां यह है, ऐसा 
होगा, ऐसी ही बात मनःपर्य ज्ञानमें है। मनःपण्य ज्ञान्से भी दूसरेके मनमें रहने वाली 
वातका ज्ञान तो हो गया, पर उसके बाद जो उसका प्रतिपादन करेगा वह श्रुतज्ञानके उप- 
योगसे होगा । केवलज्ञान तो निविकल्प ही है। तो इसमें जो विकल्प बने और जिन विकल्पों 
के कारण झाकुलतायें बनीं वे सब किस कारगासे ? इन श्रृतज्ञानकी बुद्धियोंके द्वारा । बुद्धि 
और ज्ञाममें अन्तर है । यद्यपि बुद्धि जानसे अलग चीज नं है पर ज्ञान तो एक सामान्य- 
वस्तु है, जाननमान्नकों बताने वाला है और बुद्धि विकल्पात्मक ज्ञानको बताने वाली है। 
- हमारे ज्ञाममें यह आया । तो बुद्धि विकल्पको प्रक्रट करती हुई होती है और ज्ञात सामान्य 
का नाम है। शुतज्ञानकी बुद्धियोंने विकल्प मचाया --यह निर्णोय किया ज्ञानीने । इसके बाद 
उसका श्रव यह प्रयत्न हुप्ना कि इस श्षुतज्ञानको भी अपने आत्माके अभिमुख कर दिया 
जाय । तो इस तरह यह ज्ञानी जीव मतिज्ञानको और श्वुतज्ञानको आत्माकी ओर लगाता 
हुआ अब यह अविकल्प हो गया | “जब परकी ओर इन ज्ञानोंको लगा रहे थे तव तो यह 
सविकल्प था ) अव जब विकल्परहित, विकाररहित एकस्वरूप, अनादि अनन्त श्रद्देतुक चैत- 
व्यमात्र भात्मतत्त्वपर उपयोग लगाया तब यहाँ परके विकल्प ये रहे । यों ग्रविकल्प होकर 
शीघ्र ही स्वभावस्े प्रक्ठ हुआ यह ज्ञान, यह अच्तस्तत्त्व अनाकुल रहता हुआ समस्त विश्वके 
ऊपर तैरते हुएकी तरह समस्त विश्वका ज्ञाता होता हुआ अखण्ड प्रतिभासमय निज तो 
विज्ञानघन आत्मा हैं उसका अनुभव करता है । 
६४६, जञानाजुभृतिम प्राप्त वेभव--अ्रव देखिये ज्ञानानुभुतिमें वहाँ मिला क्या ? 
नह आह मल अकारस देखा जा रहा है, जाना जा रहा है। जब यह ग्रात्मतत्त्व 
विव.ल्पसे रहित होता है तो साक्षात्‌ रूप्य दशन और सम्यगज्ञानरूप होता है । यह है, पक्षा- 
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सकता है । तो इसी तरह ज्ञादो जीवने बर्ममूल हृद बनाकर धर्ममें प्रगति की, इसलिए वह 
कहीं भी विचलित नहीं हो पाता । तो धर्मसाबनाकी यह ही विधि है कि पहिले वस्तुके रव- 
रूपका रिरशय करें, यह यत्न बनावें कि आात्माके स्वरूपका विशद निर्णाय हो जाय, फिर उसे 
ही देखते रहें, उरो ही जानते रहें । जो आनन्दमय चीज है उसको तो निरव्तर जानते देखते 
रहना चाहिये । यों ज्ञानीने पक्षपातको छोड़कर नि३मवचल अविकत्प भावकों अंगीकार किया 
है । 

६४२. ज्ञानेकरस आत्मतत्का ज्ञानियों हारा अनुभवन--ज्ञानीने अपतेकों यह अनु- 
भव किया है कि में ज्ञान एक रस हूं | मुभमें ज्ञान ही ज्ञान है। जैसे कोई फल ऐसा होता 
कि रसपुर्णो होता, जिसमें न गुठली फोड़नी पड़ती और न जिसमें उसके ऊपरका छिलका 
फोड़ना पड़ता । जैसे एक फल आात्ता, जिसका गाम है रसभरी | उसके फलको निकाला 
और मंहमें डाला । क्या पाया ? रस ही रस। और फलोंमें तो रस भी पाया, गुठली अलग 
निकालकर फेंकी, उसमें जरा बाधा आयी स्वादर्भ श्रोर उसके एक तान होकर मौज लेनेमें 
बाधा आयी । पर जो रस ही रससे भरा हुआ फल है, जिसमें कुछ मुखसे निकालकर फेंकता 
नहीं पड़ता, जिसमें कुछ पहिलेसे ही अलग नहीं करना पड़ता । सीचा फल पूरा मुँहमें लिया 
झौर खाया तो वहां खाने वाला कया अनुभव करता है ? बस एकमात्र ही है यह सब ? 
इसी तरह यह आत्मतत््व एक ज्ञानरस मात्र है। यहाँ कुछ दूसरी वात ही नहीं नजर 
श्राती । इसी कारण आत्माको ज्ञानमात्र कहा है आध्यात्मिक संतोंने । यह ज्ञानमात्र श्रात्मा 
है। जैसे केलेका पेड़ क्या है ? पत्ते मात्र ही पेड़ है और कुछ नहीं है। पत्ते छीलकर 
अलग कर दिये जायें तो वहाँ कुछ न मिलेगा । मिलेगा मामूलीसा डंठल । यह एक मोटे 
रु्पमें दशन्त कह रहे हैं। हृष्टान्त बटेगा नहीं पर इतनी वातकों समभानेके लिए कहा है 
यह बात कि आत्मामेंसे ज्ञान-ज्ञानको निकाल दिया जाय तो फिर क्या रहेगा झात्मामे ? 
'बस न कुछ उपलब्धि है, न आत्माका कुछ सत्व ही समभमें आया । आत्मा ज्ञानमात्र है। 
केवल जानन भाव है | जैसे--श्राकाश क्या है सो बताश्नो ? आकाश किसका नाम है ? है 
वह पदार्थ जिसमें छहों द्रव्योंका अ्वगाह बना है, पदार्थ रहा करते हैं। है वह श्राकाश 
पदार्थ जो सिद्धान्तके अनुसार आकाशझमें अनन्त प्रदेश हैं । सो जो प्रदेशात्मक चीज होती है 
वह तो सदभूत होती है। तो सदभूत है, आकाश अ्रदेशात्मक है, पर आकाशमें धरा क्‍या 
है ? आकाशके निजी क्षेत्रमें, निजस्वरूपमें बात पड़ी है क्या ? इसको जब समझने चलेंगे 
तो कुछ चजर तो न श्रायगा । हाँ समझ कुछ जरूर आयगी । है श्राकाज्ष एक ऐसा कोई 
पोल जिसमें अन्दर कुछ नहीं है। वो श्राकाशकी ही तरह तो आत्मा अमूर्त है वा ? वो उस 
अमृत आत्मामें भी क्या समझ्में आयेगा ? जैसे असूुर्त झ्राकाशमें हम कुछ समझ नहीं पाते 


समयसार प्रववन पंचम पुस्तक द्य& 


कोई समय जल्दी ही ऐसा झा जाने वाला है कि हम आपका मरण हो जायगा। न जाने 
इस भवकों छोड़कर किस भवर्से पहुँचेगे ? जिस देहमें हम श्राप बिराज रहे है, जिस देहका 
आज इतना पोषणा कर रहे हैं, जिस देहको ध्यानमें रखकर सम्मान अपमान, यञ्ष अपयश् 
आदिककी बातें सोच रहे हैं, वह देह शीघ्र ही अ्ग्निमें भस्म हो जाने वाला है | जो झात्मा 
यहांसे चला जायगा, इस मुझ आत्माको यहाँ कौन जानता है ? इस आत्माका यहाँ कौन 
रिश्तेदार है ? कौन बुटुम्बी है ? है ना सब इसी टरहू । जैसे किसीने स्वप्नमें कुछ मेला 


मेला देखा तो है क्या वहां ? कुछ भी नही । केवल यही सोता हुआ पड़ा है श्रौर चित्तमें 
विकल्प कर रहा है, इसके अतिरिक्त उसके पास और कुछ नहीं है । यों ही समझ्िये कि 
इस आँखसे जगे हुए पुरुषमें भी और कुछ नहीं है। तो इस आत्माकों यहाँ कोई जानता 
'तक भी नहीं है; इससे प्रीति तो करेगा कौन ? तब फिर यहाँ कतंव्य क्या है कि हम परमें 


न लगें, परमें आसक्त न हों, उसमें ही अपना सर्वरव न समझें । सबसे निराला केवल 
ज्ञानमात्र चेतन्यमात्र निज आत्मतत्वको जानें । ज्ञानियोंने यही विया जिससे वे सर्वंसंक्टोंसे 


छूट गए । 


: ६५१, प्रश्॒ता प्राप्तिके पथपर चलमेमें प्रशुभक्तिकी उत्ती्णंता--अच्छा यह बताओ 


'कि जिस भगवानकी मूत्तिके हम आप दर्शन करते हैं उस भगवानके प्रति यह विश्वास है कि 


नहीं कि यह सबसे निराला .है | देह भी नहीं, घर भी नहीं, कुटुम्ब नहीं, सबका त्याग कर 
दिया । केवल अपने ज्ञान और आननन्‍दमसें लीन है। और ऐसा ही होना सर्वोपरि काम है । 


यह ,बात,चित्तमें आती है या नहीं ? यदि यह बात चित्तमें नहीं आ्राती तो रोज रोजके 


दर्शेनोंका ढेर लग जायगा, पर अपने आपकमें कुछ प्रगति न होगी । और यदि यह बात मनमें 


'आती है तो हम तभी समझेंगे कि यह बात मनमें आयी, जब अपने लिए भी यह रुयाल जगे 


कि मैं भी सबसे निराला. हुँ। स्वरूप मेरा भी ऐसा ही है। प्रभ्ुकी तरह मेरा भी यह कतैव्य 
है कि परक्री उल्भनोंको छोड़कर, परके ख्यालोंकों त्यागकर, निजत्तत्त्वको ही शरण भूत मान- 
कर, सारभूत समक्ककर इस ही में रमते रहें । ऐसी भावना अगर जगती है तव तो समभिये 
कि हमने भगवानके स्वरूपको भी टीक तरहसे समझा । यह हैं भगवान ! अरब दर्शन तो 
करते जाये और चित्तमें यह वात रहे कि मुझ जैसा सुखिया कौन ? हमारे पास इतना 


' बभव है, हमको इतना मौज है, हमारा इतना बड़प्पन है, मैं बहुत बढ़िया हूँ, ऐसी बनी हो 


श्रद्धा तो उसने कहाँ पहिचान पाया कि प्रश्ठु यह हैं ? प्रभ्ुभें उसकी आस्था कहाँ हो सकती 
तो ज्ञानी पुरुषने मोक्षके लिए जो कुछ क्रिया वह मूलसे किया | जड़ पक्की करके मकान 
चिना जायगा, नींव दृढ़ बनाकर सकान बनवाया जायगा तो वह ठीक रहेगा, उसमें मकान 
के नातेसे स्थायित्व रहेगा । और जड़ ही जिसवी खोखली होगी उसपर ठीक व॒.छ नहीं बन 
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अपने झापमें अपनेता पाये । जैसे हड़ी गर्मीके संतागसे समुद्रका जल भाष बनव रु ऊपर 
उठता है, वाबलझहपम्मे बन जाता है तो देखो ना, उस संतापके कारण बढ जल अपने श्रोघ 
से हटकर एवदम दूर ऊपर चला गया। अब वही बादल बहुत बहुत्त दर घृमता रहता है । 
" समय पाकर वह बादल वरताता है तो बह वोचे आता €, सीचे आकर भी फिर. जमीनपर 
नीचे बहता है, और सोचे बह-बहकर जहांसे वह पाथों निकला था उसी समुद्रमें जाकर मित्र 
जाता है। समुद्रमें से निकलकर उठा हथा दुर-दूर घुमता हुग्रा जल किस प्रकारते फिर 
समुद्रमें मिल जाता है, इरागी जो विधि है उस विश्विसे जरा आत्माकी भी देखिये । ग्रात्म- 
उपयोग यह अज्ञान संतापके कारण अगने श्ोबसे हटकर, अपने स्वरूपसे हटकर बहुत दूर- 
दूर घूमा, उपयोग उन विकल्पजालोंगें भ्रमण कर रहा है, फिर समय पाकर जब्र उन विकल्प 
जालोंपें उपयोगके परिणमनोंमें नम्नताकी प्रकृति आयगी अर्थात्‌ विनय होकर दम्नता आ्राबगी 
तो उस नम्रतासे वह उपयोग नमकर आयगा तो चलकर इस हीं श्ोवमें शामिल हो जायगा । 
तो धर्मपालन इस ही का तो दाम है | बर्म कहते हैँ वस्तुके स्वभावकों । आत्माका धर्म हैं 
आत्माका स्वभाव । ग्रात्माके स्वभावमें आत्माके उपयोगके आ जानेकों धर्मणलन कहते हैं। 
शर्म तो जीवमें सदा है, पर धर्मपालन नहीं है | बर्मका तो कभी ग्रभाव नहीं हैं । जो ब्रधर्मी 
है, मिथ्यादृष्टि है, निगोदमें है, जगजालमें रुल रहा है उस जीवमें भी धर्म है, सदा वर्म है। 
धर्मका वियोग कभी नहीं होता । यदि वस्तुके धर्मका प्रभाव हो जाय तो वस्तु ही मिट 
जाय | तो धर्म तो है इसमें सदा, पर उस धर्मंकी दृष्टि नहीं है इसलिए कह सकते हैं कि 
'धर्मका पालन हम रहीं व.र रहे | अपने आपको :चिन्मात्र ज्ञानमात्र अ्रनुभवमें लें, स्वीकार 
करें, इस ही को स्व बना दें तो हम धर्मपालन कर रहे हैं। तो यह जीव जो कि विकेल्प- 
जालोंमें बहुत दूर तक धूम चुका था | जब समय आया तो इसको विवेक जया। विवेकेकी 
'गलीसे चला । जैसे कि जल ऊपर उठ गया तो वह रीचे बह रहा, वीचे आ रहा, ऐे जते 
पानीकी निम्नग प्रकृति होती है, जहां ही पानी चला कि वह नीचेको बहने लगता है, झंकी 
प्रकार जीवकी विवेक प्रकृति हो जानी चाहिए । शञ्र्थात्‌ उठकर बाहर गया ना तो वाहरसे 
अब नम्र बनकर जहांसे निकला था यह उपयोग वहीं आ्रा जाय, ऐसा होनेके, लिये जो पहिले 
विधान बताया था, मतिज्ञानकों आत्माके सम्मुख करें तो अभिमुख करनेका ही तो नाम है 
'नम्रता । उसके सम्मुख नम्न हो गया यह उपयोग, इस प्रकार यह आत्मा जो बहुत दुर 
विकल्पजालों में घूम रह्मा था, अब विवेकके वलसे अपने आपके स्वरूपमें श्राता है । 

६५५. विकल्पक जीवमें कर त्वका आरोप--यह जीव जब अपने स्वरूपको छीड़कर 
बाहर घूम रहा था तव-भी कहां बाहर घुम रहा था ? उसका उपयोग, उसका ज्ञान, उसके 
प्रदेशोंको छोड़कर बाहर कहां. जायगा ? सो प्रदेशोंसे बाहर नहीं गया, किन्‍्चु प्रदेशों में ही 


समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक ६६९१ 


हैं पर समझते जरूर हैं। झ्राकाश भी अनन्त प्रदेशात्मक है। तो यों ही इस असूर्त श्रात्मामें 
श्राप और अन्य कुछ न पायेंगे, हाँ समझ अवध्य जायेंगे, है यह ज्ञानमात्र । केवल एक ज्ञान- 
रस करके पूर्णो, यह आत्मा है ज्ञानस्वरूप । तो यों ज्ञानमात्र आत्मा हूँ, केवल ज्ञान ही ज्ञान 
से अपनेको निरखा जाय । ज्ञानरूप ही जो जानन है सो हूं।. हैं ना सदभूत, इसलिए वह 
जानन एक क्षेत्रमें है। इसका ग्राधार सर्वेव्यापक नहीं है। किन्तु यह क्षेत्रमें है। उसीको 
कहते हैं आत्माके प्रदेश । जितनेमें यह ज्ञानभाव बनता रहता है कि बस वही तो आत्मा 
कहलाता है । उस आत्मतत्त्वकी बात कह रहे हैं कि बह ज्ञानरस है । 

६५३, ज्ञानेकरस भगवान थात्माकी उपासना--आ्रात्मा ज्ञान ही ज्ञान है, जाननमात्र 
है । केवल जो जानन है सो आत्मा है। इस प्रकार ज्ञानैकरस यह भगवान आत्मा पवित्र है, 
पुराण है। कोई रचना करके आत्मा बनाया नहीं गया है। यह अनादि अनंत स्वतंत्र संद्‌- 
भुत पदार्थ है। सो यह आत्मा क्‍या ज्ञानरुप है ? हां, द्शनहूप है ?**“हां | ज्ञानदर्शेनरूप 
होकर भी जब गआरत्माके इस अखण्ड स्वरूपपर दृष्टि देते हैं तो ज्ञान दर्शन शब्दसे भी इसे 
नहीं कह सकते कि यह तो कुछ ही जो कुछ भी एक तत्च है, ऐसे उस आत्माको ज्ञानी संत 
चित्स्वरूपमें निरखते हैं । ऐसा हू मैं आ्रात्मा । जिसके समभनेमें भी बड़ी कठिनाई जंच रही 
है, जिसकी समझ एक ऐसे धमममें चल रही है जहां फिर बुछ पता नहीं रहता, सब छूट 
जाता, कुछ बुद्धियां नहीं रहतीं, विकल्प नहीं रहता, ऐसा अलौकिक अदभुत चित्सामान्य 
'स्वरूप यह मैं आत्मा हुं। बस इसकी खबर है ज्ञानीको, उसका जो भी उपयोग है वह सब 
आत्माकी श्रोर लगा रहता है । जिसको इसकी खबर नहीं है वह परपदा्थोमें ही आ्राकषित 
रहता है, ओर परख्याति ही उनका काम बन रहा है । ज्ञानी पुरुषने यह किया कि मतिज्ञान 
'शर श्रृतज्ञान उपयोगको अपनी श्रात्माकी झोर लगाया, जिसकी प्रसिद्धिसे कर्मकलंक दूर हुए, 
रागादिक दूर हुए और श्रव यह केवल ज्ञाता द्रष्टा रह गया । ऐसे ज्ञानघन एक ज्ञानैकरस 
'रूपमें अपने श्रात्माके दर्शन कीजिये और इस लोकमें प्राप्त हुए दुर्लभ मानव जीवनकों सफल 
कीजिये । 

8५४. निज ओघसे हटे हुए जीबका निज्र ओघमें आनेका विधान-यह जीव श्रनादि 
से किस स्थितिमें पड़ा है और क्या उपाय करे कि यह उत्कृष्ट स्थितिमें पहुँच जाय ? इसपर 
विचार करना है.। भ्रनादिकालसे यह जीव बहुतसे 'विकल्पजालरूपी बनें भ्रमण कर रहा 
है श्रोर बहुत दूर अत्यन्त श्रधिक अ्मण कर गया है जिससे वह अपने स्वरूपसे भी च्युत हो 
गया हैं। भ्रपना जो ओघष है, स्वरूप है, गुणसमुदाय है, श्रपना जो स्वभाव है उससे भी 
अलग हो गया अर्थात्‌ उपयोगमें यह स्वरभावसे दूर हो गया, ऐसी स्थितिमें पड़ा हुआ यह 

जीव जब विवेकरूपी निम्नगमनसे अपने अघमें आया तो यह अपना विज्ञानरस होता हुश्रा 
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उठने वाला विवारभाव है। इसलिए ज्ञप्तिमें क्रिया नहीं होती और क्रियामें ज्प्ति नहीं 
होती । जो करने वाला बन रहा वह जाननहार नहीं और जानने वाला वन रहा वह करने 
वाला नहीं । यों कह लीजिए कि जो मूढ़ है वह जाता नहीं और जो ज्ञाता है बह मृढ़ नहीं । 
अ्रव इससे भी भोर सूक्ष्म भेदविज्ञानकी दृष्टि वताकर निरखें कि इस प्रकारके कतृ त्वमें भी 
जीव कर्ममें नहीं, कर्म जीवमें नहीं, यह जीव चैतन्यात्मक पदार्थ है, विकल्पोंमें चेतन्यस्वरूप 
नहीं, तब कर्ताकर्मपना बना क्‍या ? यह सव शभ्रज्ञानमें ही कर्ताकर्मपनेकी बुद्धि हो रही है। 
तो यहाँ सारा मोहका ही प्रचार है, सर्वे मोहका ही नृत्य हो रहा है। जीव तो अ्रव भी 
विशुद्ध चेतन्यात्मक है | 

९५७, समस्त परपदा्थमें आत्माका अक्त त्व--यहाँ जीवके सम्बन्धमें कर्ता 
कमेंकी वात चल रही है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नहीं होता अर्थात्‌. उस 
रूपसे परिणमने वाला नहीं होता। उपादान हृष्टिसे एक पदार्थ दूसरे पदार्थका कर्ता 
नहीं है। कर्ता क्या, एक वस्तुके श्रस्तित्वका दूसरे वस्तुमें रंचमात्र भी प्रवेश नहीं, है। 
इतना भी मिलन हो गया कि उस ही आकाणमें, उस ही जगहमें जीव रह रहा 
हो, उस ही जगहमें यह शरोर रह रहा है, उस ही जगहमें ये कर्म रह रहे हैं, 
इतना ही क्‍यों ? उस ही आकाशमें अनन्त सूक्ष्म निगोदिया जीव रह रहे हैं तिस पर भी 
प्रत्येक जीवका अपने आपमें अ्नुभवत्र है। तब किसीका किसी अन्यमें प्रवेश तो नहीं 
कहलाया । यहाँ तक कि जहां एक सिद्ध भगवान है वहाँ अनन्त सिद्ध भगवान हैं उस. ही 
जगहमें शोर उनके शरीर है नहीं, केवल आत्मा ही ञ्ात्मा है । तो इस ढंगसे वे वहाँ अनन्त 
सिद्ध विराज रहे हैं। उन सिद्धोंक्रा एकसा स्वरूप है, विकास एकसा है, सभी सिद्ध हैं। 
प्रत्येक सिद्ध अपने ज्ञानमें समरत लोकॉलोकको जान रहा है, इतने पर भी प्रत्येक सिद्धका 
परिणमन उनका उनका अपने आपके प्रत्पेकमें है । एकक्रा परिणमनर किसी दूसरेमें प्रवेश 
नहीं करता, तब फिर एक दूसरेक़ा कर्ता कैसे कहा जा सकता है ? जब यह बुद्धि जगती है 
कि मैं किसी भी परपदार्थका करने वाला नहीं हूं, परमें क्या है ? खुदको छोड़कर बाकी 
सब, जितने अनन्तानन्त पुद्गल स्कंध हैं उतको मैं किसीको नहीं करता । जितने भ्रन्य जीव 
हैं उनका मैं कुछ नहीं करता । तो जब में देहको परिजनोंको वैभवोंकों किसीको भी नहीं 
कर रहा हैँ तो कर क्या रहा हूँ ? केवल विकलय । वे विकल्प हैं भावात्मक | उत विकल्पों 
में कुछ स्कंध जैसा पिण्ड नहीं पाया जाता। केवल भावरूप । तब देखिये ना कि केवल 
भावोंका ही में चक्‍क्रर लगा रहा हूं, दुखी हो रहा हूं । श्र यही भाव जब सुधरता है, 
शुद्ध होता है, स्वभावकी शोर ढनता है तो यही भाव इस जीवको उल्मनोंसे अलग कर 
देता है। तो मैं भाव मात्र ही करता हूं। जब भाव ही करता हूं, वाह्य पदार्थोका कुछ 
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रहकर बाह्यकी ओर मुख बन।ये रहा | अब यह कर क्‍या रहा था ? विकल्प ही कर रहा 
था। कया किया जा रहा था उस समय ? विक्रल्प ही किया जा रहा था। तो जब तक 
विकल्प रहते हैं तब तक यह जीव कर्ता कहलाता है। जहां विकल्प न रहे वहां कर्ता नहीं 
कहलाता | परपदार्थके सम्ब्नन्धमें कुछ करनेका, कुछ परिणमन करनेक्रा, बूछ चाहनेका 
विकल्प करता है तो वह जीव विकल्प करने वाला कर्ता कहलाता है। और उस कतके 
कर्ममें आया क्या ? कर्म । संसारके प्राणी हर जगह घरमें बैठे हों तो, दूकानमें बठे हों तो 
समाजमें बंठे हों तो, सर्व॥ विकल्प ही करते है, अन्य किसी पदार्थको हीं कर सकते । 
क्योंकि यह आत्मा चेतन अपनेमें परिपुरों सत्‌ है। इसमें जो बनेगा, जो परिणमन होगा 
वह अपने में होगा, बाह्ममें न होगा । थिकल्‍प करने वाला यह्र चेतन कर्ता है और जो 
विकल्प किए जा रहे हैं वे कर्म है। तो ये कर्ता कर्म चल रहे हैं जीवमें, न कि परपदार्थों 
को ये कर देते हैं | जैसे कहते हैं कि अ्ज्ञानों जीव तो कर्ता है और ज्ञावी जीव कर्ता नहीं 
है, प्रभ्नु भी कर्ता नहीं हैं, तो इसका अर्थ यदि यह होता कि अज्ञानी जीव तो परपदार्थका 
करने वाला है, ज्ञानी जीव परपदार्थका करने वाला नहीं है तो इसमें बलवान, सामथ्येवान 
बड़ा कहलाया भअज्ञानी । बेचारा ज्ञानी और बेचारा प्रश्चु परपदार्थका कुछ भी न कर 
सका और देखो इस शअ्रज्ञानीने परपदार्थका कुछ कर दिया । तो फिर यह श्रज्ञादों प्रश्लुसे भी 
बढ़कर बन गया । सो परका कर्ता कोई नहीं है, न ज्ञानी है न अज्ञानी । अ्ज्ञानी अ्ज्ञान- 
भावसे अपने आापमें विकल्प मचाता रहता है और ज्ञानी जीव ज्ञानभावसे शान्‍्त रहा करता 
है। तो अज्ञानी जीव विकल्पक है और वह कर्ता कहा जाता है। जब तक ये विकल्प दूर 
न हों, परके सम्बंधमें अज्ञानभाव दूर न हो तब तक उसका यह कर्ता कमंपना नष्ट नहीं हो 
सकता । और इस तरह जो अपने विकर्पोंके मचानेके झूपसे कर्ता बन रहा है यह तो कर्ता 
है, जानने वाला नहीं है । जानने वालेका श्रर्थ है विशुद्ध जानन, जिस जाननमें विकल्पका 
सम्बंव न हो । तो जो कर्ता है वह जानता नहीं और जो जानता है वह कर्ता नहीं, जो कर्ता 
है वह कर्ता ही है और जो जानता है वह जानता हो है । 

६४६. ज्ञातर कर्ता नहीं, कर्ता ज्ञाता नहीं--यहां श्रात्माके भीतरक्रे परिसामकों 
निरखकर सोचना है। करना मायने विकल्प मचाना । तो विकल्प मचाने वाला विकल्प 
गचाते समय विशुद्ध ज्ञानका अनुभव आनन्द कहाँ प्राप्त कर सकता है ? और जो चीज 
विशुद्ध आ्ानन्‍्दका; ज्ञानका अनुभव प्राप्त करटो है उसमें विकल्प नहीं सच रहे । तो जो कर्ता 
है वह वस्तुत; जानता नहीं और जो जानता है वह वस्तुत: कर्ता नहीं । इससे सिद्ध है कि 
जाननभावका लक्षण श्र है और वतृत्वभावका लक्षण और है। कर्तृ त्वभाव तो विक्रार- 
भाव है और जानमभाव-ग्रात्माके स्वभावसे * उठने वाला है | कतु त्यमाव उपाधिके संसर्मसे 
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8६५६, आत्याका पवित्र उत्तम स्पार्थ -- शी समसत्भद्र आचार्ने वृह्ल स्वयं मुस्तोत्र 
में श्री सुपा्य्वनाथकी रतुतिगें स्वार्बनी महिमा समझाई है। प्वाश्य बदात्यन्तिकमेय पुरा 
स्वार्था न भोग: परिकगुरात्गा । तृपोडनुपक्वान्त च ताप आास्तिस्तीदमास्यत्‌ भगवान्‌ सुगाइव: ।। 
ग्रथति समस्त विकत्पोंको छोड़ आतास्वदंग्म स्थिर होना स्वास्थ्य है। सही स्वास्थ्य 
विवेकियोंको इष्ट है। लौकिक भोग स्वार्थ नहीं, किल्‍्मु परार्थ वरवस्तु ढै। आत्मकल्याग॒के 
लिये समर्थ नहीं है ग्रौर आगे लालसाओंकी परम्वराकों आकुलताकों बढ़ाने बाली है । हृदय 
का ताप मिटानेको भोग भोगते हँ-- पर मर्ज बला गया ज्यों ज्यों दवा की” जैसे खठमल 
बढ़ते हैं वैसी ही तेज गतिसे लालसा्ये अहुकर चारों ग्रोरसे आत्माको पीदती हूँ । अतएव 
क्रान्ति करो, जीवनमें परिवर्तन करो । दिशा बदलो, लक्ष्य बदलों । ठीक विचार बनाग्रों-- 
बस व्यापार व्यवहार खान पान ही लक्ष्य मत रकलों । णजो चीज सदा रहनी हैँ ऐसे अचल 
अनादि श्रनंत अखंड ज्ञानानंदरूप आत्माको अनुभव करनेका प्रयत्न करो । “जहं मह तह 
गह जीव तुह, रणुविजेण लेहहि | ते परवंम भ्रुएवत्रि मह, मा परट्रब्ब करेह्टि ॥” योगीद् देव 
श्राचार्य कहते है कि जहाँ तू बुद्धि लगःयेगा वही पहुंच भी जायेगा, तुझे मरकर अमर होने 
या मुक्ति पानेकी उत्कंठा है तो परमात्माकों छोड परद्रव्यका चिन्‍्तवन मत कर ॥ और 
परमात्माका | न्तदवन ही मुक्ति नहीं किन्तु मुबितिका कारणा है । सीढ़ियोंसे छतयर चढ़ते हैं 
इसका अर्थ यही होता है क्रि सीढ़ियां छोड़कर फिर छतपर पहुंचते हैं, इसी तरह तू परमात्मा 
समान अपने आत्माका स्वरूप समझ आत्मामें श्रा जा । “चेतन चित परिचय बिना, जप तप 
सब निरत्थ । कनबिन तुसवन फटकतें ग्रावे कछू न हत्थ ॥ जिस झात्मकल्याण पते लिये तीर्थ- 
यात्रा जैसे कठिन कार्य करता है उस आत्माकों तो समझ, यह सब तेरी भागदौड़ केवल उस 
शरीरके लिये तो नइवर है | तू शरीरकी सेवामें जिन्दगी भर लगा रहा, क्या कुछ भ्रात्म- 
कल्याणको तनखा मिली--नहीं मिली । उल्टा ग्रात्मा अनंत भवोंमें भटका और परपरिणतति 
से भटकेगा । परिणामोंमें निर्माहता लानेको क्रान्ति करों । ऐसी क्रान्ति बिना अ्रनादि की 
कमंबंधन शरीरकी परतंत्रता की गुलामी नहीं मिटेगी | तुम पुत्र मोहबश् लड़कोंकी कमा 
कमाकर स्वयं रागद्वेपकी कीचमें फंसते हो । तुम तो आत्मलक्ष्य रखो | फिर आ्ात्मलक्ष्यसे 
जो मंद कषायपूर्वेक प्रवृत्ति होगी उससे पुण्य परमाखुओंकी सातिशय वृद्धि और पाप परमा- 
ण॒प्रोंकी ऐसी निर्जेरा होगी कि सरलतासे लौकिक कार्य चलते जायेंगे और हम इस श्रकरण 
में व्यवह्वारकी स्मृति भी भुला सके तो समझो आत्मलक्ष्य आया। मोहकी दलालीमें कुछ 
सार नहीं मिलेगा । कोयलाकी दलालीमें चाहे टका मिलते भी हों कालिमा ही लगती है । 
६६०. व्यामोहके त्याग होनेपर दी धरममध्यानकी पात्रता--शुद्धोधयोगके सावनभुत 
धर्मध्यानके ४ भेद हैं। ये धर्मध्यात नम्यम्हृष्टि आत्मानुभवीके ही होते हैं। मोही जीव इसे 
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करता ही नहों हूं तब फिर ऐसा भात्र करतेतें क्या हित है जिस भावसे यह मैं बच्चन में 
रहूं। भाव वही करने योग्य है जिश्न भावत्े मैं अपने स्वातंत्राकों पढ़िचानूं ओर अपने 
स्वरूपमें मग्त हो सक्‌। 

8५८, गरजकी नझर-विवेकियों ! आप लोग जीवममें कुछ क्रान्ति करो, निन्‍्यानवे 
के चक्‍करमें, जगत्‌ को मोह मायामें मत पड़े रहो । किससे ममता करते हो और उस ममता 
से वया तो तुम्हारी आत्माका भला हुवा और ममता करके कितना तुमने दूसरोंका कल्याण 
कर पाया ? तुम समभते हो स्त्री तुमसे मोह करेगी सो सोचो वह तुमसे मोह नहीं करती, 
अ्रपनी स्वार्थसिद्धिसे उसे मोह है, तुम उसके लिये आहार पान छाते हो व स्त्री भूषणके 
लिये दौड़ धूप करते हो | एक स्त्रो अपने पतिसे कहती--घुभे तुम बिना एक क्षण भी नहीं 
रहा जाता, तुम बाहिर गये माणों मेरे प्राएसे खो गये । अस्तु, एक दित उस पुरुषने अपनी 
स्त्रीके प्रेमकी परख करती चाही । सो रातको भोजनसे पहिले ८ बजे सांस सांधकर लेट 
गया | औरतने उस दिव खीर लड्डू बनाये थे | औरत जब सब बना चुकी तो पतिको खाने 
वास्ते बुलाया, इसने मरेका स्वांग बना रखा था सो बोला नहीं । स्त्री पास आई तो प्राणा- 
यामसे इसने अपने को मरे समान कर लिया, सांस साधली । औरतने सोचा--कसे व्यंजन 
वने रखे हैं, कंसे इन्हें छोड़ दूं श्रौर भ्रभीसे कब तक रात भर रोऊंगी, सो खीर लड्डू खा 
गई और सो गई | सबेरे फिर पास श्राई तो फिर इसने वही प्राणायाम करके हृदयकी 
गति थोड़ी देरको रोक ली। बस दिनकी पौ फूटते यह रोने लगी, पुकारने लगी, नाना 
तरहके स्वांग गाने लगी । घर पड़ौसके लोग जुड़ आये, इसे समझाने लगे और इन्हें 
क्‍या हो गया था ? मरते समय क्या कह गये ? कुछ दान पुण्य मंदिर व पाठशालाको कर 
गये कि नहीं आरादि बातें पूछने लगे । यह भी रोनेमें गानेकी धुन मिलाकर मना करती गई 
कि न तो कुछ बीमारी हुई, न कुछ दान पुण्यकी बात कही। अस्तु, श्र्यी बतने लगी । इधर 
धनी ने अपने दोनों पैर खूब दूर दूर फैला लिये थे । अ्र्थीपर रखनेकों उठाने लगे तो देखें 
पैर इतने फैले हैं कि दरवाजेमें से निकल नहीं सकते । पंच बोले थोड़ा दरवाजे की एक 
तरफकी चौखट खींच लो तो लाश निकल जायेगी। फिर इस औरतने बड़े करुणा भरे 
शब्दोंमें श्राक्रन्दन किया कि कमौआ तो मर ही गये, फिरसे चौखट बनवाने जड़वानेमें दश 
रुपये कहाँसे लगायेंगे ? इनके पैर ही थोड़े काठ लो, बस जहाँ यह कहना सुनना था कि 
ऐडाई जंभाई लेकर यह जाग उठा और बड़ी दाराजी व उपेक्षासे औरतपर धुणाके वचन 
प्रहार किये | सज्जनों ! सब रिछ्ते नाते ऐसे ही ऋपने-अपने स्वार्थ साधनके हैं। न तो 
विधवा मरे हुए पतिको रोती है और न पुत्र॒ मरे हुए पिताको रोता है, जो रोता है सो 
स्वाथको । स्वार्थ ग्रात्मकल्याणमें है.। आग पानी जैप्ता बैर और सच्चा स्वार्थ है भी किसे ? 
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नतो प्रत्यक्ष हैं श्र न युक्तियोंगे रमक्रे जाते हैं, फिर भी “जो सहहादि जिणुत्तं सम्म- 
दिवटटी श्रविरदों सो” जो जिनेन्द्र कथित तत्वोपर विश्वास करता है सो सम्यग्टृष्टि है। 
बहुतसे लोग कहते हैँ स्वर्ग नरक सब यहीं हैं, किन्तु सम्यग्हप्टि जिनेन्द्रकी श्राज्ञाक्रीं प्रमाण 
मानता है। सुमेरु श्रादि पंचमेरके ग्रस्सी चत्यालय श्ौर नन्दीश्वरके ५२ अत्यालय स्वयंग् 
रमण समुद्र झ्रादि दूरवर्ती पदार्थ और रामरावणादि दूर कालकी आआत्पमाग्रोंकी हम 
श्राज्ञा प्रमाण से मानते है। अंग्रेजोंतने जितनी प्रथ्यी का पता चलाया उतनी ही 
नहों है किन्तु ३४३ राज़ु लोक हैं, लोकके चारों ओर तीन वातवलय हैं, वैज्ञानिक लोग भी 
परिचित पृथ्वीके वाद जल मानते हैं, किन्तु वह जल भी तो किसी प्ृथ्वीपर सथा होगा । 
विज्ञानके पहिले शब्दकों अन्य मतावलम्बी आकाशका गुण मानते थे, किन्तु रेडियो और 
लाउडस्पीकर द्वारा शब्द पकड़ा जाने से वह पुद्गलका गुण माना जाने लगा है। हम किसी 
वंड़े बन्द महलमें आवाज करें तो प्रतिध्वनि निकलती है । मुहके आगे कपड़ा लगा देने पर 
ग्रावाज रुक जाती है। आवाज जब बहुत जोरकी होती है तो कानके पर्देकों धक्का लगता 
है और दो पृद्गलोंकी ठोव-रसे वह पैदा होता है। इस कारणा शब्द पुद्गल ही है। शुद्ध 
परमाणु एक समयमें १४ राजू ऊंचा चला जाता है ऐसा जैन शासनमें लिखा है. किन्तु 
टेलीफोनसे भी शब्द ४००० मील दूर बटुत जल्दी पहुँच जाता है और अ्रव तो इच्धलोकमें 
पहुँचनेकी तैयारी है | लोग कहते हैं कि पहिले एक वायुमंचालक तीन बन्दर ले जाबेगा-- 
वे यदि जीते रहे तो फिर आम आदमियोंका भी जाता सुगम हो जायेगा। विद्याघर तो मेह 
पर जा सकते हैं और विद्याधर भूमि गोचरीको भी ले जा सकते हैं, तिर्यकलोकमें ढाई 
द्वीप तक जा सकते हैं और ऊंचाईमें सुमेह तक जा सकते हैं। यह नि३चय है कि चद्धलोक 
में मनुष्योंके खानेको कुछ नहीं मिल सकेगा, चन्द्रलोक मध्यलोकसे केवल ८५० राजू है । 
एक राज़ु २००० कोसका होता है । 

8६२. अपायविचय धर्मध्यान--अवब दूसरा धर्मध्यान अ्रपायविचय है श्र्थात्‌ कर्मों 
के फलका रागादिका कैसे विनाश हो, उस उपायका चिन्तन करता प्रायः सर्वसाधारण 
ने यह सुन व समझ रक्‍्खा है कि --' 'यद्यपि भानु प्रवसे पच्छिम उदय होय तो हो जावे । 
परन्तु जो कुछ लिखा भागमें कहो वो क्यों टलने पावे ॥” किन्तु यही १ पक्ष नहीं है किन्तु 

हु शुद्ध परिणामके वलपर टल भी सकता है । कर्मकी १० अवस्थायें या दस करण मा 
गये हैं---'बंधु वकट्गुकरण संकेममोकद्ढुदीरणा सत्त । उदयुवणम निधत्ती णिकांचणा होदि 
पडियपडी ॥ श्रर्थात्‌ १ बंध, २ उत्कर्षण, ३ संक्रमण, ४ अपकर्षण, ५ उदीरणा, ४ पत्ते, 
७ उदय, ८ उपहम, & निधत्ति, १० निर्काँचना, ये दस अवस्थायें कर्मकी प्रकृतियों 
की होती हैं । इन दशोंमें श्ंतकी जो निकांचित अवस्था: है उसमें उदी रणा संक्रमण उत्कर्षण 


प्रमयसार प्रवचन पंचम पुस्तक ६६७ 


चारों धर्मध्यानोंमें एकको भी नहीं पा प्रकता । मोह और धर्मध्याःमें इतना अन्तर है 
जितना प्रकाश और अंधरेमें । धर्मध्यान प्रकाश है और मोह है अंधेरा । धर्मका यथार्थ 
मूल सम्यस्दर्देनसे है। जो वस्त जैसी है उसे वैसी मानना, श्रर्थात्‌ प्रत्येक वस्तुका 
परिशाभन, स्वतंत्र है। न कोई किसीक्रा भला कर सकता है, न बुरा। चारित॑ 
खलु धम्पो धम्मो जो सो समोन्तिणिहिद्वों । मोहब्खोह विहीशो परिणामों अप्पणो 
हु समो ॥ है आत्मन्‌ ! यदि तू मोह श्रर्थात्‌ श्रौर, क्षोभ ग्र्थात्‌ हेषरहित केवल 
ज्ञायक दृष्टि बढाले तो तुझे शान्ति तत्काल प्राप्त है। धर्मके दो रूप माने जाते हैं-- 
एक़ नगद धर्म, दूसरा उधार धर्म । नगद धर्म है मोह क्षोभरहित श्रात्मलच््यरूप ज्ञानानन्द 
का अनुभव । जिस पुजा स्वाध्याय ध्यानादिको करते हुए मानसिक विकल्प रुक कर अ्रनादि 
अ्रनन्त अचल अखंड ज्ञानामंदरूप आत्मानुभवमें लग जाये यही तो नगद धर्म या धर्मका 
तत्काल फल है और इस दान पूजासे आगे स्वर्ग, धन सनन्‍्तति आदि मिलेगी सो उधार धर्म 
है। उधार दिया हुआ, श्रनेक बार मारा ही जाता है लौटता नहीं, इसी तरह कामना लालसा 
से किया गया पुण्य घठता ही है। कहा भी है कि--"पृण्णासएरा पुण्णं जदो णिरीहस्स 
१०णणसंपत्ती । इति जारि ऊणा जइणो पण्णो किस आयरं कणह ||” जो पष्यकी भारी लालसा 
करता है उसके प॒ण्यबंध भारो कम होता है क्योंकि निःस्पृहके ही पृण्यकी प्राप्ति होती है--- 
ऐसा समभकर हे जिनेन्द्र भक्त तू पुण्यमें भी लाल्सा मत कर । त्‌ ने पुण्यवानों की हालत 
अभी अच्छी तरह सुनी समझी नहीं । “पृण्ण जुदस्स विदीसइ इह॒विश्नोयं अशिद्र संजोगं । 
भारहोवि साहिमाणो । परिज्ज होलहु भायेरा ॥” श्रर्थात्‌ घट खंड नो निधिके भोक्ता प्रथम 
चक्रवर्ती भरतका निरादर छोटे भाई बाहुबलीसे हुआ--दृश्युद्ध मल्‍्लयुद्ध जलयुद्ध तीनों युद्धों 
में भरत हारे । कस्सविशत्यि कलत्तं श्रहव कलत्तंण पुत्त संपत्ती । अहतेसि संपत्ती तह॒बि 
सरोगो हवे देहो ॥ किसीके स्त्री नहीं, स्त्री भी है तो पुत्र नहीं | स्त्री पुत्र दोनों हैं तो देह 
दुरबंल व रोग युक्त है । कस्सविदुदुकलित्त कस्सविदुव्विसणओ पुत्तो । कस्सवि अरि समवंध्र 
कस्सवि दुह्दावि दुच्चरिया ॥ वह जो बज्ञनाप्ति चक्रवर्तीकी वैराग्यभावनामें लिखा है कि-- 
“काहू घर कलहारी नारी कि बैरी सम भाई | काहूके दुःख वाहिर दीखे काहु उर दुचि- 
ताई ॥” किसीकी स्त्री क्कशा है तो किसीका पृन्न दुर्व्यसदी है। क्रिसीकी पुत्रों व्यकि- 
ज्नरिणी हो गई है | क्या कहें जगतकी विडग्वनाकों ? यह लोकसुखकी चाह भी आर्तध्यान 
है-- बिना श्रार्तध्यानको छोड़े धर्मध्यान नहीं बत सकता । 

६६१. आज्ञाविचय धमध्यान--पहिला धर्मध्यात है श्राज्ञा विचय---नान्यथा- 
वादिनों जिया: अर्थात्‌ जिनेद्वदेव कभी तरवका स्वहूण अन्यथा नहीं कह सकते ॥। “सक्षम 
जिनोदितं तत्व युक्तिमिरैव हन्यते ।। >र्थात्‌ जिनेन्द्रकथित परमार] धर्म अ्रधर्मे आरदिद्रव्य जो 


७०० समयसार प्रवंचत पंचम पुस्तक 


है । बहि-ईको बुलाओ, वहिनोईके समभानेसे दह कौएका माँस खा लेगा और निरोग हो 
जायेगा । बहिनोईकों बुलाया गया, जब बहियोई खदिरिसारके गांवकी तरफ श्रा रहा था तो 
रास्तेमें औरतके भेषमें एक यक्षिणी रो रहो थी कि खदिरसार कौएके मांसत्यागकी प्रहिज्ञा 
से उत्पन्त (ष्यसे मेरा पति यक्ष देव होने वाला है किन्तु घरके लोग प्रेरणा करके उसका 
न्त खंडन करना चाहते हैं, कदाचितु उसने किसीके समभ्ानेसे कौएका मांस खा लिया तो 
फिर ऐसा संयमी जीव मेरा पति ल हो सकेगा । यह वार्ता देख सुनकर खदिरिसारके बहि- 
नोईके हृदममें धर्मभावना जागृत हुई । ये खदिरसार भीलके पास उपस्थित हुये और मार्गकी 
सारी घटना रोगशब्या पर पड़े संयममें हृढ़ अपने प्यारे मित्र खदिर्सारकों सुताई। सुनते 
ही खदिरिसारकी धर्मभावना और भी ऊंची हुई। कुदुम्बी जो चाहते थे हुआ उससे विपरीत । 
खदिरसारने समस्त प्रकारके मांसोंका त्याग कर दिया | वह झ्ान्‍्त परिणामोंसे वेह त्याग 
उस वृद्धिगव संयमकी भावनासे कल्पवासी देवोंमें मह॒र्द्धिक देव हुआ । यह खदिरसार भील 
श्रेशिकके पूर्वभवका जीव था-- जिसके जीवनमें अनेक चढ़ाव उतार हुए । मेरे कहनेका 
अभिप्राय यह है कि धर्मेंकी भावनाने पुण्य कर्म वर्गणाबोंकी स्थिति और अनुभाग बढ़ता है, 
यह तो हुआ भौतिक कार्य, किन्तु आत्मशुद्धि ऐसी हृढ़ होती है कि अनेक पापवर्गणायें बिवा 
फल दिये खिर जाती हैं, परिणामोंमें निर्मेलता आती है । 

६६७. अपायविचयके ग्रसंगमें अपकर्षणादिका चिन्तन--अब आप अ्रपकर्षणका स्व' 
रूप और हृशन्‍्त समभिये-- कि जब राजा श्रेशिकने बौद्ध धर्मके मदमें जैन साधु श्री यशी- 
धरका सर्वनाश करनेके लिये उनपर घातक कर कुत्ते छोड़े, किन्तु मुनिराजकी तपस्याके वेज 
से उनकी घातक शक्ति हिंसाके भाव उस समय मिट गये। तब परेशान दिल श्रेणिकने 
निम्नैन्थ स्वार्थत्यागी श्री यशोधर मुनिराजपर बाण चलाया, किन्तु वह भी फुलमालाके रूप 
में परिणत हो गया | कई बार ऐसा देखा जाता है कि हम अपने किसी आश्रित जनकी 
हेषवश अपनेसे अलग कर देते या आजीविका छुटा देते है, किन्तु उसके पुण्योदयसे वह अ्रन्यत्र 

पृष्यका उदय भोगठा, उन्‍तति कर लेता है। श्रेणिक राजाने जैन साधुका तिरस्कार करना 
चाहा किन्तु स्वयं तिरस्कृत हुआ और इस धर्मापमानके कारण श्रेशिकको सातवें नरककी 
उत्कृष्ट आयु तेतीस सागरका बंध हुआ, किन्तु तुरच्त उसे अपनो भुलपर पश्चात्ताप हुआ। 
कारण कि जब मुनिराजका ध्यान पूर्णो हुआ वो सामने उपस्थित श्वेणिक राजाको उन्होंने 
ध्रमोपदेश दिया । जिससे श्रेशिकका मिथ्यात्व और अनन्तानुवंधी क्रोध माव माया लोभ 
उपशान्त हुआ और उपशप्त सम्यक्त्व प्रमट हुआ । ' जिसके प्रभावसे सातवें नरककी तेतीस 
सागरकी आयु छिंदकर प्रथम तरकमें केवल चौरारी हजार वर्षकी रही। यह घटना ५ 
कालके अंतकी थी । चौरासी हजार वर्षमें पांचवाँ काल इबबोत हजार वर्षका छठ्वां भी 


समयसार प्रवचन पंचम पुरतक द६६ 


अ्पंकर्षण बुछ नहीं होते | रह ऐसी $.वस्था है कि--होन्हार होतव्य न पल भर.टुलती। 
भइ जरद कुंग्ररके हाथ मौत गिरघरवी | या “कहाँ कृष्णा कहाँ जरद कुमारा कहां लोहेका 
तीर । मारा भरोसे मृगके बलभद्र भरन गये नीर ॥ था “राई घटे न तिल बढ़े” | किन्तु 
हम आप सबको इस एक व्विंचना अवस्थाका ही हठ नहीं करना है और अ्रवस्थ/श्रोंको 
भी देखना है। यदि इस राई घटे न तिल बढ़े पर ही नजर रहे तो न कोई धर्म पा ले, ना 
पापसे डरे ॥ फिर धर्म किस मर्जकी दवा रहे ? असलमें धर्म जो आत्मानुभव या सम्यग्दर्शन 
रूप है, उस धर्मसे पुण्य प्रकृतियोंकी स्थिति बढ़ती व अनुभाग भी बढ़ता है और पापप्रकृतियों 
का फल घटता है । कर्मकी स्थितिका बढ़ना उत्कर्षण है और कर्मकी स्थितिका घटना अप- 
क्षण है । 

&६३, नियमकी दृढ़ताका प्रताप--खदिरसार भीलने किन्‍्हीं साधुके सत्संगसे उपदेश 
पाकर कौएका मांस त्याग दिया था । एक बार जब खदिरसार बीमार हुत्ना तो वैद्योने उसका 
वर्तेमान रोग दूर करनेके लिये कौएका ही मांस बताया । घरके सब लोगोंने बन्धुओंने बहु- 
तेरा समफ्राया कि-आज संकट दूर करनेके लिये तुम कौएका मांस खालो, फिर त्ाहे एक 
कोग्ना जातिकी जगह सभी नभचरोंका तो क्‍या, जलचरों और थलचरोंके भी मांस खानेका 
त्याग कर देना । किन्तु 'घीरज धर्म मित्र अरु नारी, आपत काल परखिये चारी', श्रर्थात्‌ कष्ट 
में. ज़ो नियमधर्म पर स्थिर रहे वही गंभीर व धर्मात्मा है। फिर भी मोहवश घरके लोगों 
ने खदिरसारको बहुतेरा समझाया कि भाई “काया राखे धर्म, काया राखे धरम” श्रर्थात्‌ आज 
त्यागी हुई वस्तु वा अभक्ष्य खाकर जी गये तो आगे कई वर्षों तक कई प्रकारके ब्रत नियम 
धर्म पालना । किन्तु “प्राणान्तेईपि न भक्तव्यं गुसुसाक्षी श्वितं ब्रतं ।” अर्थात्‌ प्राण जाते भी 
लिये हुए नियमको म छोड़े, क्योंकि अ्भक्ष्य श्रौषधि आदिसे संभव है कि वर्तम्रानका दुःख 
टल जाये, निश्चय नहीं है किन्तु यह निश्चय है कि ब्रत भंगसे भव भवमें कष्ट उठाना पड़ता 
है । यह तो अपने आपको धोखा देवा है। मनुष्य समभता है कि मैं दूसरोंको ठा रहा हूं 
पर निश्चय समभिये कि ठग अपने आपको ही रहा है । हमने एक आमका पेड़ लगानेकी 
इच्छासे आमकी गुठली अ्रच्छी उपजाऊ सुरक्षित जमीनमें बोई । वर्षाका योग पाकर श्रमेला 
उग्ा । लड़के बच्चे इसे उखाड़कर इसकी गीली गुठलीसे पीपी बनकर बजाते हैं। उसी 
तरह अगर जिसे आमका पेड़ लगानेकी इच्छा है वह भी यदि यह देखे कि आश्रो, आज 
जड़ कितनी गहरी चली गई, इसे उखाड़कर देखें तो नित्य उखाड़ने लगानेसे आ्रामका पेड़ न 
जम सकता है, न बढ़ सकता है। इसी तरह लिया हुआ नियम कभी भी न तोड़े, तभी वह 
आगे चलकर फलित हो सकता है। ऐसा विचार खदिरसार भील अपनी कौएके मांसत्याग 
की प्रतिज्ञा पर दृढ़ रहा । -घरके आदमियोंने र्तेचा--इसका अपने वहिनोईसे अ्रधिक प्रेम 


७०२ समयसार प्रवचन पंचम पुस्तक 
वह पूर्वसे पश्चिममें सातवें नरकमें ७ राज़ू लम्बा है और मध्यलोकमें सकूड़कर एक राजू 
रह गया है, फिर ऊपर ऊध्वेलोक्में जावर पाँचवें स्वर्गमें ५ राज़ु हो गया है और भी ऊपर 
चलकर सिद्धशिलापर वेवल एक राजू रह गया है। चारों जगहकी लम्बाई मिलकर चौदह 
राज़ ६ई। इसका समीकरणा विचारमें लानेके लिये चौदहमें चारका भाग दिया तो साढ़े 
तीन राजू आई । इस साड़े तीन राजू की लम्बाईकों दक्षिण उत्तर सर्वन्न एक समान सात 
राजू रहने वाली चौड़ाईसे गुणा करने पर साड़े चौवीस राजू हुआ श्र इसका भी गुणा 
चोदह राजू ऊंचाईके साथ कर देनेसे ३४३ राजू लोकका घन क्षेत्रफल हुआ । नरकमें तो 
दुःख ही दु:ख है शारीरिक मानसिक, क्षेवक्रत स्वभावक्ृत परक्ृत सभी प्रकारके दु.ख हैं । 
वे पहिले नरकके भी दुःख इतने प्रवल हैं कि जिनको समभानेके लिये यहाँ मनुष्य और 
तियेञ्चोंके किसी भी दुःखकी ठीक उपमा नहीं दी जा सकती । मध्यलोकमें असंख्यात द्वीप 
समुद्र हैं, उनकी बात जाने दो, तुम अपने परिचित क्षेत्रमें परिचित जनोंमें या फिर स्वयं 
अपनी देहमें दु:खोंका श्रनुभव करो कि संसार कितना दुःखमय है ? ऊर्ध्वलोकमें भी देवोंको 
मंनुष्योंकी अपेक्षा अधिक मानसिक दुःख हैं! छः: माह पहिले मृत्युसे गले की माला मुरक्ता 
चलने से जेसा मासिक दुःख वे पाते हैं, उसकी तुलनामें मनुष्यका शारीरिक दुःख हल्का 
है। अपनेसे अ्रधिक पुण्यवान्‌ देवोंकी संपत्ति देखकर क्ुरते हैं। इस प्रकार समरत लोक 
दुःखमय है। कहा भी है कि “इसमें दु ख मेरु समात्त दुःख ज्यों राई। सो भी सब आकु- 
लतामय पड़त दिखाई ॥” ये चार- भेद धर्मध्यानके हैं। इस धर्मध्यानंका तत्काल 
फल है, आश्रव बंधका न होना किन्तु संवर मिजेराका होना । सामायिक करते समय इन्हीं 
चारों प्रकारके धर्मध्यानोंका चिन्तवन करना चाहिये । इन चारोंकोी छोड़कर केवल नाममात्र 
बोलना या मालाके दानों पर उंगंलियां फेरने मात्रसे कोई लाभ नहीं + कोई कोई भाई 
कहते हैं कि सामायिकमें हमारा मन नहीं लगता, अनेक विकल्प सामने भरा जाते हैं, 
इस विचारपर भी जो क्छ विवेक है, वह यह कि इतना पता तो चल गया कि मेरे मनमें 
कितने विक्रार भरे पड़े हैं ? लोकारम्भकी ममतामें फंसा हुआ मानव तो विवेकको ख्रो बैठता 
है । मोहके मदमें सावधानी रहे कहाँसे ? इस चतुविध धर्मध्यानके प्रभावसे कभी कभी बड़े 
चमत्कार प्रगट हो जाते हैं, किन्तु चमत्कार की तलाझमें बेठे रहने वालोंका चमत्कार नहीं 
हो सकता । 
६६७, मन!शुद्धिका महत्त--एक वार युधिष्ठिर ने बड़ा भारी यज्ञ किया, अगनित 
सोधुप्रोंकी सेवा संगति की, याचकोंकों मन वांछित दान दिया । भोजनशालामें बराबर यज्ञ 
दर्शियोंकी भीड़ रहदी, उ>के पैर प्रक्षाललका काम स्वयं राजा करता, उस पादप्रक्षालनसे. 
बहे जलमें एक नौला डुबकियाँ लगा रहा था जिसकी आधी पुछ स्वर्णके रंगकी थी। नोले 


/ | 
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इक्फीस हजार वर्षका यह तो होगा अवसर्पिशीका पूरा काल, फिर उत्सपिणी प्रारंभ होगी, 
प्तो उसके भी प्रथम छठवे कालके २१००० इक्क्रीत हजार वर्ष और द्वितीय, पांठवें काल 
के २१००० इक्कीस हजार वर्ष जब पूरे होंगे और तीसरे नम्बरका चौथा काल पूर्ण होगा 
तो श्रेणिक का जीव महापद्म नामक प्रथम तीर्थंकर होगा । यदि आत्मानुभव रूप सम्यग्दर्शन 
हमारे हृदयमें जागृत हो जाये तो हम आप भी अधिक आत्मोन्‍्तति कर सकते हैं। श्राज 
लोकमें देखा जाता है कि जो सच्ची लगनसे लोकपेवा करते हैं--उसके अनेक अपराध 
पाप जनता स्वयं भूल जाती है । धर्म किस मर्जको दवा है ? इसी प्रशनके उत्तरमें यह उत्क- 
षण अपकर्षणके दृष्टान्त हैं । 

६६५. विपांकविचय धर्म 'बान--- श्रब विपाकविचय धर्मध्यानकों सुनिये है। इस 
को संक्षेपमें यों भी समझ सकते हैं कि --'जे निज पूरब कर्म उदय सुख भुजत भोग उदास 
रहेंगे । जे दु:ःखमें न विलाप करें निर्वर हिये तत ताप सहैंगे ॥ हैं जिनको हृढ़ आतमज्ञान 
किया करके फलको न चहेंगे। ते सुविचक्षण ज्ञायक हैं तिनको करता हम तो न कहेंगे ॥” 
किन्तु जो अ्रनादि अनन्त अ्रचल अहेतुक सामान्य स्वसयय परमपारिणामिक भाव, परमपारि- 
णामिक भाव ज्ञानानंद रूप आत्मामें मग्न हैं वह कर्मफलका भोक्ता भी नहीं है। यह एक 
विवेक दृष्टि है कि समतासे फल भोगोगे तो वह अपना फल देकर सहजभावसे झर जायेगा 
ओर विलाप करके सहोगे तो भी पापका फल सहना पड़ेगा ही, साथमें झ्रात्मबल घटेगा, 
लोक हास्य होगा शोर श्रागे के लिये महान असाता कम व अन्तराय कर्मका बंध होगा । 
हमें जिसका कर्जा देना है वह वायदेपर मांगने आ गया तो शक्ति अनुसार देनेमें ही निख- 
रना है। यदि देनेको तो विनयपूर्वक क्षमा माँगनी पड़ेगी कि आगे जिस किसी 'तरह 
आपका ऋण चुकता करूगा । यदि क्जंदार समयपर साहुकारकों कुछ भी न चुकावे, उल्टी 
अकड़ बतावे, टालमटूल करे तो फिर साहुकार न्यायालयमें कर्जदारपर नालिश करता है। 
जज साहुकारके पक्षमें डिग्री देता है और कर्जदारको न्‍्यायालयके खर्च श्रौर समयकी बर्बादी 
के साथ लोकापवाद उठाकर वह कर्ज कई गुने रूपमें चुकाला ही पड़ता है। ऐसे विपाक- 
विचय धर्मध्यान्से आत्मानुभवमें पहुँचनेका सहजमागर्ग है । 

६६६, संस्थानविचय धम्म ध्यान--चौथे धर्मध्यानका नाम है संस्थावविचय श्र्थात्‌ 
लोकके आकारका विचार करना, लोकके श्लेदोंका प्रभेदोंका विचार करता कि “प्र 
पच्छिम तलें सात मघ्र एक बखानी । पंच स्वर्गमें पाँच अन्तमें एक प्रमाती ॥ चहुँ मिलाय 
चहुं अंश तीन साढ़े परमानों । दक्षिण उत्तर सात साड़े चौदीस बखानों ।। ऊंचा चौदह राजू 
गिनों, अधिक तितालिस तीन सौ यह घनाकार तिहेलोकको केवलज्ञान विप लसे ॥” अर्थात्‌ 
कमर पर हाथ रछे दोनों पेर पसारे »रर सीधे खड़े एरुपाकार समान लोकका आकार है। 
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आत्मध्यान्वूप महलमें से कूड़ेकचड़के समान शीत्र अलग करने योग्य है ! फिर हम सावधान 
होकर उन विक्रारपरिणतियोंको इस तरह विवाल सकते हैं, जैसे ६म चौकेकी तरफ शआ्राते हुए 
कुत्ते विल्‍्लीको भगा देते हैं। सामायिक करने बैठते हो तो मनो विकार भलकमें ञ्रा भी जाते 
हैं । किस्तु जो रात दिन हम चार संज्ञा अर्थात्‌ आहार निद्रा भय मैथुन या विषयकपायमें फंसे 
रहते हैं, तब विकारोंको दोपहश्िसे न देखकर उस मोह मायाकों ही और मोह माया द्वारा पृष्ट 
करते हैं। एक कपटसे रवार्थ सिद्ध न हुआ तो और झौर कपटकूट तैयार करते हैं। दूसरे 
वकीलोंसे कूट कपटकी चालें पुछते हैं और इतने गहरे पापकुपमें जा गिरते हैं कि उससे निक- 
लना कठिन है। झतएव आत्मानुभवमें आनेके लिये जिनवाणीका ग्राराधत करो और इस तरह 
सावधानीसे करो, मानो हमें इससे कुछ बड़ी सफलता लेनी है | पूृजन करते समय केवल 
इस बात तक ही ध्यान नहीं रखना है कि द्रव्य कैसा सुन्दर व बहुमुल्य है, भक्तजन किस 
मधुर स्वरसे सुखद बाजोंके साथ गा रहे हैं ? किन्तु जिनकी पूजा है उनके गुणोंमें मन ऐसा 
पनुरक्त हो जाये कि आराध्य व आराधक प्र्थात्‌ पूज्य व पुजकका विकल्प भी थोड़ी देरको 
मिट जाये - यही स्वानुभव है । शआत्माके ज्ञायक भाव प्रगट होनेपर पुदुगल द्रव्योंके बिगाड़ 
सुधारमें आत्माके सुधार विगाडका विकल्प नहीं होता, जाड़ा लगनेपर भी यही अनुभव होता 
है कि शीतविषयक ज्ञान मुझे हो रहा है। पूजा करनेपर ऐसा अनुभव होता है आत्मा 
आत्मामें लग गई है शोर इस आत्मानुभवके बिता पूजा भी परशैलीसे ही बनी रहती है । 
ग्तः मनको स्थिर करके आत्मानुभव करो तथा जिनवाणीका आराधन करो । 

६६९, वतेमान समागमर्स ज्ञानीका अन्तः यत्न--वर्तमानमें हम आपको बड़े ही 
अच्छे समागम प्राप्त हुए हैं, यह शरीर तो क्षण प्रतिक्षण क्षीण हो रहा है, ग्रृत्युके निकट 
पहुँच रहा है। इस संसारमें इस लोकमें आज हम जितनी दुनियामें, जितनेसे क्षेत्रमें बँधे 
हुए हैं, जितनेमें समझ रहे हैं, वह सारी दुनिया जो कि 5-१० हजार मीलके चकक्‍्करकी 
मानी जाती हीगी आजके प्रत्यक्ष हठी लोगोंके द्वारा यह सारी दुनिया इस लोकविस्तारके 
सामने विन्दुवत्‌ है। श्रब समभिये कि जिस बिन्दुमान्र जगहमें हम आप इतना बन्धनमें भरा 
गए तो उसके अतिरिक्त और लोक कितना पड़ा है ? असंख्यातों गुना । तो इस भवको छोड़ 
कर हम बचे हुए क्षेत्रमें कहीं भी जन्म ले लें तो यहाँक़ा क्‍या रहा ? इतनेसे क्षेत्रमें श्रपनी 
कल्पनाके अनुसार दुनिया बसायी तो इसमें सार क्या निकला ? हमारा कतेव्य है कि हम 
इन प्राप्त समागमोंसें आासक्ति न रखकर आत्माकों ज्ञानस्वरूप निरखकर अपने श्रापमें रत 
होनेका यत्न करें। यह आत्मा सहज ज्ञानैकरस है, आनन्दस्वरूप लिए हुए है। आनन्द 
पानेके लिए कुछ थम नहीं करना है, किन्तु दुःखी होनेका जो श्रम कर रहे थे उस श्रमको 
हटाना है। विकल्पोंको हटाना है, व्यथंके परिश्रमकों हटाना है। आनन्द स्वरूप तो यह 


| 
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की भावना थी कि इतते बड़े यज्ञमें श्रवश्य कोई चमत्कार प्रगट होगा- किन्तु बहुत लोटने 
पर भी पूछका शेष कोई भी अंश स्वर्ण वर्णाका नहीं हुआ तो लोगोंने पूछा कि तुम्हारी यह 
आधी पूछ कहाँ कब कैसे स्वरकी हो गई ? तो वह वोला कि एक गरीब ब्राह्मण ब्राह्मणी 
तीर्थयात्राकी भावदासे कुछ रोटियाँ बाँधकर बड़े प्रात:काल ईइवरका भजन कर बिना कुछ 
खाये पिये घरसे चल पड़े । पैदल यात्रा करते जब वे ४-५ कोस #िकल गये और थकान 
ग्रानेपर और भूखकी ज्वाला बढ़ जानेपर वृक्षकी शीतल छायामें एक मीठे जल भरे कुएके 
पास बंठे, रोटियाँ निकालीं कि दो संन्‍्यासी आ्राहारके निमित्त वहाँ झा पहुंचे, उन्हें भोजन 
कराकर पांदस्पर्श किया और स्वयं भोजनकी तैयारी की कि फिर झऔऔर दो साधु आ गये । 
ब्राह्मण दम्पतिने बड़ो भक्तिसे उनको पड़गाहा और समस्त भोजन उन्हें परोस दिया । वे 
साधु भोजनके बाद वुछ धर्मोपदेश देकर अपने इश्ट स्थानकों विहार कर गये । मैं यह सब 
घटना बड़ी भक्तिसे देखकर प्रसन्‍न हो रहा था। फिर जैसे ही मैं भी चला कि उनके पाद- 
प्रक्षालनके जलमें मेरी पूछ भीगकर स्वरणणकी हो गई । किन्तु यह राजयज्ञ था, न जाने कुछ 
भी चमत्कार क्‍यों नहीं हुआ, तो लोग भी इस अशभिप्रायपर पहुंचे कि लौकिक सुखकी चाह 
छोड़ शुद्ध मनसे जो धर्म यज्ञ आदि क्ये जाते हैं वे ही परमार्थ साधक होते हैं । धर्मके द्वारा 
लौकिक सुखोंकी चाह करना भी विपरीत मिथ्यात्व है । धर्म तो ग्रात्मकल्याणके लिये है, जैसे 
मणिके बदले कांच लेना मूर्खता है वैसे धर्मसे लौकिक सुखोंकी कामना भी कम मखेता नहीं 
है | यथार्थमें हमारी शआात्मबुद्धि शुद्ध नहीं है, कदाचित हम आत्मा या परमात्माका अनुभव 
कर सके तो यही एक परमकतंव्य है। अपनी विभावपरिणतियोंको मेटनेका पुरुषार्थ 
करो | फिर जेनी लोग तो प्राय: वैश्य जातिके हैं जो कि सदा लाभपर दृष्टि रखते हैं और 
भविष्यमें उन्‍ततिकी अधिक भावनाएं भरते हैं । यह नरदेह ही 5४ लाख योनियोंमें श्रेष्ठ है 
किसी महान पुण्यसे मिली है । अरब संसारसमुद्रका पार करना दुष्कर नहीं है, सो श्रब “इस 
थोड़ीसी के कारणों क्‍यों ग्रब तान चुकाय” अर्थात्‌ शेष रहे मनुष्य जीवतकों पाशविक विषय 
वासनाश्रोंमें न खोकर मानवजीवनको विकसित करने वाली तप त्यागरूप आात्मानुभवकी 
भावनामें लगाकर चिरस्थायी शान्तिपथके पथिक बनो । 

8६६८. अन्तस्तत्वके अध्ययनका क॒र्तव्य--प्रायः स्वाध्याय और ध्यानको आ्रात्मा- 
नुभवमें तत्काल समर्थ कारण माना है और इन दोनोंमें भी ग्रर्थात्‌ स्व्राध्याय और ध्या.-.में 
भी कार्य कारण भाव है। स्वाध्याय कारणा है, ध्यान कार्य है। आज स्वाध्यायका तो कुछ 
प्रचार भी है, किन्तु उस स्वाध्यायका कार्य ध्याव यादी धर्मध्मात साम्रायिकमें भक्तोंको बड़ी 
शिक्रायत है कि महाराज जाप या ध्यानमें तो जगह जगहकी अनेक वातें याद आती हैं । सो 
भाई यह तो पता चल जाता है कि मेरे मनमें वितनी विकार परिरतियां भरी पड़ी हैं जो 


४ / अधयात्मयोगी न्यायतीर्थ पृज्य श्री १०४ छुल्लक मनोदरजी वर्णी 
'सहजानन्द' महाराज विरचितमस् 
सहजपरमात्मतताष्टकम्‌ 


छ शुद्ध चिदरिम्ि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ पे 
यस्मिन्‌ सुधाम्नि मिरता गतभेद्भावाः प्राप्स्त चापुरचल सहज सुश्म। 
एकस्वरूपममल परिणाममूलं, शुद्ध चिदस्मि सहज॑ परमात्मतत्त्वम ॥९॥। 


शुद्ध चिदस्पि जपतो निजपुल्संत्रं, 3० सूति सृतिरहित प्रशतः स्वतंत्रम । 
यत्र प्रयान्ति विज्लये विपदो विकल्पाः, शुद्ध चिद्स्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥२॥ 


ए्‌ ०! 
भिन्न समस्तपरतः परमावतश्च, पूर्ण सनातनमनन्तमखण्डमेकम्‌ । 
निश्चेषपण्ताननयसवबंधिकल्पदुरं, शुद्ध चिदर्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥।३॥। 


ज्योति: पर स्वर्मकत ने भोक्तू गुप्त, ज्ञानिस्ववेश्यसकर्ल स्वरसाप्तसत्त्वम्‌ | 
चिन्सात्रधामस नियतं सत्ततप्रकाशं, शुद्ध चिदृस्मि सहज परप्तात्मतत्त्वम्‌ ।।४॥ 


अद्वेतत्रद्ासमयेश्वरविष्णुवाच्यं, चित्प/रिणामिकपरात्परजल्पमेयम्‌ । 
यद्रृष्टिसंश्रयणजासलबृत्तितानं, शुद्ध चिदर्प्ति सहज परसात्मतत्त्वम्‌ ॥२॥ 


आशभात्यखण्डमपि खण्डमनेकमंशं भूताथवोधविमुखव्यचहार इष्टयाम्‌ । 
आनंदशक्तिइशिवोधचरित्रपिए्डं, शुद्ध चिद्स्मि सदर्ज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥8॥ 


. शुद्धान्तरड्सुविज्ञासविकासभूमि, नित्य निरावरणमब्म्जनमुक्तमीरम्‌ | 
निष्पोतविश्वनिजपयेयशक्ति तेजः, शुद्ध चिद्स्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ।७॥ 


ध्यायन्ति योगकुशल्ञा निगदन्ति यद्धि, यदुध्यानमुत्तम्म॒तया गद्ितः समाधि: । 
यहश्शेनात्मभवति प्रशुमोक्षमागे, शुद्ध चिद्स्मि सहज परमात्मतत्त्वम ।५॥ 


सहजपरमात्सतत्त्व॑ं सबस्सिन्‍ननुभवत्ति निर्विकल्पं यः ।- 
सहजानन्दसुबन्ध॑ स्वभावसनुपयेयं. याति ॥ 
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ग्रात्मा स्वयं ही है। विकल्प हटे कि वहाँ आनन्दस्वरूप प्रकट हुआ । विकल्प आ्रावरण हैं 
जो कि इस आनन्दस्वरूपको ढके हुए हैं। तो उस आनन्दको प्रकट करनेका सामथ्य॑ भेद- 
विज्ञानमें है। हमारा प्राथमिक उपाय कल्याणके लिए भेदविज्ञान ही चल सकेगा। भेद- 
विज्ञानकी प्रकृति वनावें । जो कुछ भी चीजें हमारे सामने हैं, जिन-जिनके बीच हम रह 
रहे हैं, उन सवसे हम अपने को भिन्‍न समझें, मैं इन सवसे निराला हूँ, देहसे भी न्यारा हूं । 

६७०, चिन्मात्र अन्तस्तत्वकी उपासनाका परिणाम--देखों भैया! इस मुझ 
चैतन्यमात्र आत्माको कौन जानता है ? जब कोई समभता ही नहीं है तो ने समभने वालों 
को हम कुछ जतानेका क्यों प्रयत्न करें ? जैसे न समभने वाले बेचारे भींत खम्भा भ्रादिक 
हैं तो इनके सामने तो हम आप अपनी शान नहीं वगराते कि ये मेरा कुछ वड़प्पन जान 
जायें, ये मुझे समझ जाये कि मैं कुछ हूँ, क्‍यों नहीं जतानेका प्रयत्त करते ? इसलिए कि 
हम आप यह जातते हैं कि ये भींत खम्भा आदिक तो कुछ मुझे जानते ही नहीं है, ये मुझे 
पहिचानते ही नहीं है । इसी प्रकार ज्ञानी पुरुप समभता है कि ये समस्त हृश्यमान जो 
प्राणी हैं ये मुझ चेतन्यात्मक आत्माको समभते ही नहीं हैं। जब ये कुछ समभते नहीं, 
तो इनके सामने मैं क्या शान वगराऊं ? इनको मैं क्या दिखाने चल कि मैं कुछ हूँ ? जैसे 
न समभने वाले अ्चेतन पदार्थोकों हम समभानेकी चेष्टा नहीं करते, इसी प्रकार ज्ञानीजन 
यहाँ किसीको कुछ जतानेकी चेष्टा नहीं करते, क्योंकि वे जानते है कि ये सब लोग तो इस 
मुझ आत्माकों पहिचानते ही नहीं है, जानते ही नहीं हैं। यदि कोई मुभ आत्माको जान 
जाय वह तो स्वयं अपने चित्स्वकूपका अनुरागी हो गया | अरब वह व्यक्ति न रहा, वह तो 
वयं चित्स्वरूप रह गया। तो मुझ व्यक्तिकों उसने नहीं समझा | मुझे यहाँ कोई नहीं 
समझता । ज्ञानी पुरुष चित्स्वरूपको समभता है। अज्ञानी जीव मेरे स्वरूपको किसी भी 
प्रकार समभता ही नहीं । तब अज्ञानीको अपना महत्त्व वतानेकी ग्रुजाइश क्या ? ज्ञानियों 
को हम कया बतावें ? वे तो स्वयं चितृ॒स्वरूपके अनुरागी हैं । इस तरह जानकर ज्ञानी जीव 
विकल्पोंकों हटाता है और विवेक द्वारा अपने श्रापके उस स्वरूप तक पहुंचता है जिस स्वरूप 
में मग्न होनेपर फिर किसी भी प्रकारके विकल्प नहीं रहते ? यों ज्ञानी कर्ता कर्म भावसे 
स्ट्ता है और विकल्प भावोंसे हटकर वह श्ञीत्र दही साक्षात्‌ समयसार हो जाता है ? 

॥ इति समयसार प्रवचत पंचम पुस्तक ॥। 


